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Vorwort 


Die  vorliegende  Arbeit  ist  nach  einem  noch  nirgends 
durchgefiihrten  Plane  angelegt,  der  sich  jedoch  für  den 
kundigen  von  selbst  rechtfertigen  wird.  Es  schien  von 
Werth,  einmal  in  monographischer  Ausführlichkeit  das  Wesen 
und  den  Cultus  einer  graeco-italischen  Gottheit  nach  allen 
seinen  Beziehungen  und  Verzweigungen  zu  untersuchen  und 
so  an  einem  bestimmten  Puncte  Ähnlichkeit  wie  Verschie- 
denheit des  römischen  und  hellenischen  Wesens  bis  ins 
einzelne  nachzuweisen.  Gewiss  ist  dieser  Weg  der  verglei- 
chenden Forschung  in  der  Hauptsache  der  richtige,  um 
tiefer  in  das  Wesen  der  classischen  Völker  in  ihrer  Ge- 
sammtheit  sowohl,  als  in  ihrer  specihschen  Eigenthümlichkeit 
einzudringen. 

Innerhalb  des  hellenischen  insbesondere  wurde  Ernst 
gemacht  mit  der  Unterscheidung  des  Volksglaubens  und 
des  Glaubens  hoher  gebildeter.  Cultus  wie  Litteratur  und 
Kunst  wurden  gleichmässig  berücksichtigt,  eine  Behand- 
lungsweise, zu  der  keine  Gottheit  dringender  auffordert, 
als  eben,  die,  welche  den  Mittelpunct  des  hier  mitgetheilten 
Cyclus  von  Forschungen  bildet.  Zugleich  nöthigte  die 
Natur  der  Göttin,  in  Untersuchungen  über  das  gegenseitige 
Verhältniss  von  Privat-  und  öffentlichem  Cultus,  von  Familie, 
Staat  und  Religion  einzugehen. 

Ich  konnte  es  mir  nicht  verhehlen,  dass  die  Aufgabe, 
die  ich  mir  so  gestellt  hatte,  eine  der  schwersten  sei.  Bei 
Forschungen  auf  dem  Gebiete  der  Mythologie  und  der  antiken 
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Religionsgeschichte  ist  es  an  sich  nicht  leicht,  klare  und  scharfe 
Begriffe  zu  geben,  weil  die  Vorstellungen,  um  die  es  sich 
handelt,  vielfach  so  unentwickelt  und  schwankend  sind. 
Und  doch  muss  der  Versuch  dazu  gemacht  werden,  in 
begriffsmässiger , d.  h.  wissenschaftlicher  Form  diese  Vor- 
stellungen und  gerade  in  ihrem  Schwanken  aufzuweisen. 
Nun  sind  aber  zu  dem  die  wichtigsten  der  hier  erörterten 
Puncte  von  noch  ganz  besonders  schwieriger  und  verwickelter 
Art.  Überdiess  hängen  dieselben  in  ihrer  Gesammtheit  so 
enge  mit  weit-  und  tiefführenden  Untersuchungen  fast  auf 
dem  ganzen  Gebiete  der  Alterthumswissenschaft  zusammen, 
so  dass  ich  mich  gerne  bescheide,  von  kundigeren  in  den 
betreffenden  Disciplinen  Belehrung  zu  erhalten,  ja  im  Interesse 
der  Sache  angelegentlich  darum  bitte. 

Doch  glaube  ich  mich  der  Hoffnung  hingeben  zu  dürfen, 
dass  von  dem  einen  Punct  aus , von  dem  diese  Unter- 
suchungen ausgehen  und  auf  den  sie  stets  zurückführen, 
nunmehr  auch  einiges  Licht  auf  jene  Gebiete  fallen  möge. 

Tübingen,  im  August  1864. 


A.  P. 
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ÜBER  DIE  ERSTE  UND  LETZTE  STELLE  DER  HESTIA- 
VESTA  IN  CULTUSHANDLUNGEN. 

Um  einen  festen  Ausgangspunkt  für  die  Bestimmung 
des  Wesens  der  Göttin  Hestia  zu  gewinnen,  wäre  der  gewöhn- 
liche Weg  der,  eiuc  Etymologie  an  die  Spitze  zu  stellen. 

Ich  hielt  es  aber  nicht  für  rathsam,  mit  einer  solchen  zu 
beginnen.  In  einem  Handbuch  ist  eine  solche  Ordnung 
nicht  wohl  zu  umgehen;  hier  dagegen  wird  besser  von 
bestimmten  Überlieferungen  ausgegangen  und  erst,  wenn 
so  ein  Grund  schon  gelegt  ist , mag  die  Etymologie  eintretcn. 
Dann  ist  es  möglich , sofort  auch  ihre  sachliche  Richtigkeit 
zu  beurtheilen,  und  erscheint  die  Darstellung  und  Unter- 
suchung des  Sachlichen , welche  am  Ende  doch  den  Ausschlag 
wird  geben  müssen,  nicht  etwa  schon  von  vornherein  durch 
eine  solche  beeinflusst. 

DER  BRAUCH  BEI  DEN  GRIECHEN. 

Es  ist  bekannt,  dass  der  Göttin  Hestia  bei  Cultus- 
handlungen  in  Griechenland  die  erste  Stelle  angewiesen  zu 
werden  pflegte.  Doch  halte  ich  die  Mühe , die  ich  auf  eine  * 
eingehendere  Untersuchung  dieses  Brauchs  verwendet  habe, 
nicht  für  verloren  \ 

* 

1 Welcker  (Gr.  Götterl.  II.  S.  693.  696)*  hat  das  Richtigste  dar- 
über gegeben.  Aber  er  hat  diess  eben  nur  dadurch  erreicht,  dass 
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MF.  ERSTE  STELLE  DER  HESTIA. 


Von  Homers  Unbekanntschaft  mit  der  Göttin  Hestia 
wird  später  gehandelt  werden.  In  der  hesiodischen  Theo- 
gonie  1 bei  der  Aufzählung  der  Kinder  von  Kronos  und  Rhea 
erscheint  sie  an  erster  Stelle.  Im  homerischen  Hymnus 
auf  Aphrodite  wird  sie  ausdrücklich  die  erstgeborene 
Tochter  des  Kronos  genannt.  Der  Hymnos  führt,  indem 
er  die  Gewalt  der  Aphrodite  preist,  Hestia  als  die  ein- 
zige neben  Artemis  an , welche  der  Macht  der  Liebe 
nicht  erlegen  sei.  Es  liegt  so  allerdings  in  der  Natur  der 
Sache,  wenn  der  Dichter  hinzufügt,  die  Göttin  sei  umworben 
gewesen,  und  zwar  nennt  er  als  Freier  Apollon  \ind  Po- 
seidaon  *.  Hier  kommt  für  uns  nur  das  in  Betracht , dass 
der  Hymnos  aus  diesem  Entschluss  der  Hestia,  jungfräulich 

» 

bei  ihm  die  'verschiedenen  Zeugnisse  alter  Autoren  einfach  aufgezählt 
werden,  ohne  dass  ihre  Übereinstimmung  oder  Verschiedenheit  unter 
sich  und  von  anderweitiger  Überlieferung  untersucht  und  alsdann  der 
Ursprung  und  die  Bedeutung  des  Brauchs  angegeben  wäre.  Wie  wenig 
die  einfache  Zusammenstellung  der  Überlieferung , die  ohnehin  nicht 
vollständig  sein  konnte,  genügt,  zeigt  schon,  um  nur  diese  hier  zu 
nennen,  die  Differenz  in  den  Angaben  von  Gerhard  und  Preller.  Er- 
sterer  sagt  Gr.  Mythol.  § 292  ff. : »Die  der  Hestiu  vor  und  nach  allen 
andern  Göttern  gewidmeten  Opfer  bestanden  vornehmlich  in  Unter- 
haltung der  reinen  Flamme  — — . Den  meist  unblutigen  Opfergaben 
waren  Trankopfer,  Saitenspiel  und  Gesang  beigesellt.  In  der  Anm.  1) 
spricht  er  dann  von  der  ihr  gebührenden  ersten  und  letzten  Weinspende 
aller  Feste. « Preller  (Gr.  Mythol.  2.  Auff  1.  S.  332)  gibt  an:  »Bei 
allen  Opfern  pflegte  mit  einer  Spende  an  die  Hestia  begonnen  und 
wieder  geschlossen  zu  werden,  so  dass  sie  an  allen  Festen  und  festlichen 
Schmäusen  einen  Antheil  hatte  und  bei  allen  Gebeten  und  sonstigen 
religiösen  Handlungen  zuerst  genannt  wurde.«  Ich  brauche  hier  nicht 
erst  hervorzuheben  und  es  wird  in  der  weiteren  Entwicklung  noch  oft 
genug  davon  die  Rede  sein  müssen,  wie  viel  Widersprechendes  diese 
Angaben  in  sich  enthalten. 

• v.  454. 

* -Welcker  (Gr.  Götterl.  II.  S.  692  f.)  in  der  feinfühlenden  Expo- 
sition der  Stelle  nimmt  an , dass  »diese  Freier  keine  andere  Bedeutung 
haben,  als  die,  dass  durch  das  Ausschlagen  der  höchsten  Anträge  die 
Festigkeit  des  Willens  unvermält  zu  bleiben  klar  — wird.«  Allein  die 
Wahl  gerade  dieser  beiden  Götter  hat  doch  jedesfalls  ihren  Grund. 
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zu  bleiben,  ihr  schönes  Ehrengeschenk  ableitet,  das  Zeus 
als  Ersatz  für  die  Ehe  ihr  gab  *: 

zrj  de  ncarjQ  Zeig  doixe  xalöv  ytQctg  dvzi  ydfioio , 
xai  ze  /utoqi  o'ixqi  xctz'  un'  e£er o nlaq  s lo  voce, 

Tiäoiv  d'  iv  vrjoloi  d-fxov  zi^tdoyog  iozi 
xal  nccQce  näoi  ßqozoloi  &ewv  nneoßeiQtt  zezvxz cu. 
Inmitten  des  Hauses  sitzt  sie  Fett  empfangend,  in  allen 
Tempeln  der  Götter  hat  sie  Theil  an  der  Ehre  und  bei 
allen  Sterblichen  ist  sie  die  älteste  uud  ehrwürdigste  2 Göttin. 

Durch  einen  andern  homerischen  Hymnos  3 an  Hestia 
selbst  scheint  dieses  Ehrengeschenk  näher  bestimmt  zu 
werden.  Er  beginnt: 

Eoziq  ij  navzaw  iv  dcofeaoiv  vtfnjXoioiv 
ccO-avazcov  ze  &eüv  %aj.tai  ipyofievcov  z'  ccv&Qdinwv 
cÖQip’  aidiov  eiaye  n qeoßtjida  ziftrjv, 
xalov  e'xovoa  yeQceg  xal  zl/uiov.  4 oi5  yap  clzeo  oov 
elXanivai  dvryzoToiv,  iv  oii  7iQiözrj  nvucari  ze 
' Eozir]  ccQxo/nevos  onevdei  fiehrjdea  oivov. 

Nach  diesem  Hymnos  besteht  also  die  Ehre  der  Hestia 
genauer  darin,  dass  man  bei  allen  Gastmahlen  ihr  zuerst  und 
zuletzt  mit  süssem  Wein  eine  Weihespende  bringt.  So  viel  ich 
sehe,  hat  man  5 aber  diese  Angabe  noch  nicht  näher  geprüft. 

1 IV,  29  ff. 

* Welcker  a.  a.  0.  übersetzt  ,die  ehrwürdigste  Göttin.1  Aber  man 
wird  zugeben,  dass  das  n^nß.  hier  damit  nicht  erschöpft  ist. 

3 XXIX,  1 ff. 

4 S.  u.  S.  7.  N.  9. 

3 Welcker  z.  B.  a.  a.  0.  S.  693  sagt  einfach:  »ohne  sie  sind 
keine  Mahle , wo  man  nicht  ihr  zuerst  uud  zuletzt  Wein  spendete 
Baumeister  in  seiner  Ausgabe  der  Hymnen  (Lips.  1861)  zu  der  Stelle 
erklärt  das  daxoptvoi  mit  Berufung  auf  Buttmanns  Lexilogus  I.  S.  102  f. 
durch  delibare  primitias,  ohne  auf  unsere  Frage  weiter  zu  antworten. 
Preller  a.  a.  0.  S.  328  referiert  den  Inhalt  des  Hymnos  so,  Zeus  habe 
der  Göttin  die  Ehre  zugewiesen , — — an  jedem  festlichen  Schmause 
der  Sterblichen  an  der  Spende  zum  guten  Anfänge  und  zum  guten  Ende 
ihren  Antheil  zu  haben.  Es  überrascht  zu  sehen,  dass,  wie  die  My- 
thologen  aus  Anlass  der  Angabe  dieser  der  Hestia  erwiesenen  Ehre 

1 * 
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Die  in  der  historischen  Zeit  1 am  Schluss  der  Gastmahle  und 
nach  denselben  beim  Beginn  des  Symposions  gebräuchlichen 
Libationen  können  es  nicht  sein,  soll  die  Aussage  des  Hymnos 
nicht  in  Widerspruch  mit  den  bestimmtesten  anderweitigen 
Nachrichten  2 treten.  Den  meisten  Angaben  nach  3 ward 
am  Schluss  des  Mahls,  bevor  die  Tische  weggetragen  wur- 
den, ein  Becher  ungemischten  Weins  dem  guten  Daimon 
gebracht.  Von  den  Spenden  bei  dem  sodann  eröffneteir  Sym- 
posion galt  hierauf  die  erste  dem  Zeus  Soter.  In  anderen 

Angaben  heisst  diese  die  dritte  4.  Dann  galt  die  erste  des 

* 

nicht  von  der  sonstigen  Ueberlieferung  in  Betreff  der  Gastmahle  sprechen, 
die  Antiquare  bei  dieser  von  der  Aussage  des  homer.  Hymnos  schweigen. 

1 Sicher  aber  gehört  dieser  Hymnos  viel  mehr  in  die  historische 
als  in  die  homerische  Zeit,  abgesehen  davon,  dass  hei  Homer  von 
Spenden  an  Hestia  keine  Rede  sein  kann. 

3 Man  vgl.  besonders  Becker,  Charikles  2.  A.  von  C.  F.  Hermann 
ßd.  II.  S.  262.  270. 

3 S.  Z.  B.  Diod.  Sic.  IV,  3:  tpaaty  int  Ttlr  Stlnroir,  oiay  axquiot 
oivot  3i3unm  naatv . intltyxtv  Aya&oit  /tat  noyo(.  oxav  3i  uexa  to  3einvoy 
3t3toxat  xexftajutyos  vStrxi  xitos  Zioiroo;  in  ufünrtv.  vgl.  Athen.  XV,  17. 
p.  676  b. : xa't  <5id  roulf  ol  ''EIXtjvet  rill  u'tv  na  (Hl  Sxintoy  axQaxoi  nfios- 
3tdofiivtti  rov  ayaitoy  Znttptorouot  Saiuova  — . rw  3'f  ufni  Sf'myov  xtx(iauiyty 
notOTto  n^os3t3oluiyto  noxtj^ioi  /Ha  Ztü i fyya  in  ib-youiu  xiX.  Vgl.  die  Stellen 
der  Komiker , des  Theophrast  mg\  ftühyt,  und  des  Philochoros  («■  Stv- 
TfQt.t  ’At913os)  a.  a.  O.  c.  47  f.  p.  692,  693 ; Schol.  zu  Aristoph.  Vesp.  525. 

I9os  3f  ijy  orzurf  jufiiot  tj  zgänt^a  ai(iio9ai  Aya9ov  /taCiioyos  intfäotpxty- 
Equit.  85.  Statt  der  Formel  ’AyaüoZ  /laiyiovot  muss  auch  gebräuchlich 
gewesen  sein  zu  sagen  ‘ Yyttiat.  Vgl.  die  Stellen  der  Komiker  bei  Athen. 
XI.  p.  486  f.  XV.  p.  693  a. 

4 Vgl.  die  Scholien  zu  Pindar  (Isthm.  V,  10)  und  Platons  Philebos 

95  A.  (p.  43  ed.  Ruhnken).  Poll.  VI,  15.  100  u.  A.  Drei  Krateren  seien 
gemischt  worden,  der  erste  habe  dem  Zeus  Olympios  und  den  Olympischen 
Göttern  gegolten,  der  zweite  den  Heroen,  der  dritte  dem  Soter.  Die 
Scholien  führen  zur  Bestätigung  Verse  aus  des  Sophokles  Nauplios  Kata- 
pleon  an  (in  Dindorfs  Soph.  ed.  III.  a.  vol.  VIII.  p.  „86) : Ztö  navollune 
xa\  /hot  ooizKinov  onoy3tj  xolxov  xoai ifios.  Pindar  a.  u.  0.  wünscht  den 
dritten  Mischkrug  mit  seinem  Gesang  dem  ’OUytvto;  spenden  zu 

können.  Auffallend  ist , dass  C.  F.  Hermann  in  den  Privatalterthümern 
§ 28.  N.  22  diesen  Angaben  folgt,  in  seiner  Ausgabe  des  Charikles  (a. 
a.  0.)  mit  Becker  den  obigen , ohne  diese  zu  erwähnen. 
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Symposions  dem  Olympischen  Zeus  sammt  den  übrigen  Göt- 
tern, die  zweite  den  Heroen.  Das  älteste,  wenn  auch  in 
etwas  modificierte  Zeugnis  dafür  bieten  einige  Verse  in  des 
Aischylos  Epigonen  *: 

Aoißag  Jtog  nquirov  loqaiov  yäfiov  "Hqag  xe. 

Dann : Trtv  dsvxeqav  ye  xqäaiv  rjqoMnv  v£/.iw. 

Endlich:  Tqixov  Aiog  ~a>xf\qog  evxxutcxv  Xißa. 

Petersen  2 macht  darauf  aufmerksam,  dass  die  Komiker 
für  die  zuerst  angeführten  Angaben  die  Belege  bieten,  Ai- 
schylos und  Pindar  für  die  letzteren,  und  meint  dann : »Uebri- 
gens  zeigt  der  Wechsel  des  Gebrauchs , dass  und  wann  der 
Agathodaimon  zu  besonderen  Ehren  gekommen.«  Allein 
wenn  derselbe  seine  Stelle  auch  erst  später  erhielt , trat  er 
ja  nicht  an  die  Stelle  des  Olympischen  Zeus,  sofern  dieser 
desshalb  den  ersten  Platz  nach  der  Mahlzeit  stets  hätte  be- 
haupten können  3. 

Wohin  nun  aber  mit  der  Hestia?  Sollte  vielleicht  der 
Agathodaimon  an  ihre  Stelle  getreten  sein?  Allein  erstens 
ist  unser  Hymnos  gewiss  selber  nicht  alt,  zweitens  würden 
die  Verse  ja  auch  so  nicht  stimmen. 

Nach  Schömanns  Darstellung  bliebe  noch  ein  Ausweg. 
Nach  ihm  4 spendete  man  theils  nach  dem  Essen,  theils 
beim  Beginne  der  Mahlzeit,  was  besonders  als  kretische 
Sitte  bezeugt  wird.  Allein  Libationen  vor  dem  Essen  sind 
uns,  soviel  mir  bekannt,  eben  fast  nur  von  den  Kretern 

überliefert  5.  Von  diesen  wird  dann  allerdings  auch  Hestia 

* 

1 In  den  Scho],  zu  Pindar  a.  a.  0.  Aeschyl.  trag.  rec.  G.  Herrn.  I. 
p.  8 24. 

’ Der  Hausgottesdienst  der  alten  Griechen  (Zeitschr.  für  die  Alter- 
tk.-W.  1851.  n.  13—15  u.  25 — 27;  auch  in  bes.  Abdruck)  n.  2G,  8.  203 
N.  166. 

3 Pindar  u.  die  Scholien  wie  Aisch.  u.  Sophokles  sprechen  ja  nicht 
von  ungemischtem  Wein. 

4 Gr.  Alterth.'II.  S.  203.  Er  folgt,  was  das  Nähere  betrifft,  dabei 
den  Scholien  zu  Pindar  u Platon. 

5 Pyrgion  im  3.  Buch  n fp\  Kqtjr.  vouiuon  bei  Athen.  IV,  22.  p.  143 

(Fragm.  hist.  Gr.  IV,  p.  486):  mt  ön  yft  rmttoarrr;  roi\ 
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leicht  bei  den  Spenden  (wie  bei  den  Eidschwüren . wor- 
über weiter  unten  1 gehandelt  wird)  die  erste  Stelle  be- 
kommen haben.  Aber  unser  Hymnos  kann  ja  kretischen 
Ursprungs  unmöglich  sein.  Im  übrigen  Hellas,  soweit  es 
keine  Syssitien  gab,  trank  man  nicht  zum  Essen  Solche 
Weihegüsse  bei  Tisch  lassen  sich  aber  der  Itegel  nach  nicht 
ohne  darauf  folgendes  eigenes  Trinken  annehmen.  Dazu 
stimmt,  dass,  wie  in  Sparta  und  Kreta  Symposien  nicht 
üblich  waren  s,  so  andrerseits  bekannt  ist,  dass  bei  den 
Syssitien  zugleich  Wein  verabfolgt  wurde.  Auf  alle  Fälle 
für  Weihespenden  beim  Mahle,  die  Hestia  an  erster  und 
letzter  Stelle  galten , als  für  einen  irgendwie  herrschenden 
Gebrauch  lassen  sich  durchaus  keine  weiteren  Zeugnisse 
aufbringen,  wohl  aber  sprechen  sehr  bestimmte  Aussagen 
dagegen. 

Es  bliebe  etwa  noch  übrig  anzunehmen,  der  die 
Opferhandlungen  schliessende  Spendeguss  4 sei  als  Ein- 
weihung 5 des  das  Opfer ' begleitenden  Mahles  aufgefasst. 
Zunächst  wird  bei  den  slXccnivca  an  Festmahle  zu  den- 
ken sein , bei  denen  Opfer  der  Regel  nach  stattgefunden 

* 

uffit'Covtii  tmv  va^aTi9f/tf\u>v  anaoiv.  Die  noch  öfter  zu  erwähnende  Be- 
schreibung der  Festmahle  zu  Ehren  der  Hestia,  desDionysos  undBakchos 
(hei  Athen.  IV,  32.  p.  1-19) , wo  das  Spenden  der  Mahlzeit  vorausgeht, 
schildert  eben  einen  singulären  Brauch.  Die  Phigaleer  (a.  a.  0.  c.  31) 
trinken  zwar  gleich  nach  dem  Beginn  der  Mahlzeit  ein  wenig,  spenden 
aber  erst  zum  Schluss. 

1 S.  S.  12  f. 

s M.  vgl  C.  F.  Hermann,  Privatalterth.  § 28,  17.  Becker,  a.  a. 
0.  S.  271. 

8 Platon  Min.  p.  320:  nollär  yä(t  oxrior  aVttpoinnw  xa)  'EXXtjVtor  xa) 

flaofiiiiii'iv.  ovx  fajtv  dtTivff  an^/ovTai  iw/tn oot'ioy  xa)  r avr r<;  r 7iai<tiäcy  oa  frrriv 

oirof,  aXXat  rj  JCnijTx;  xa)  ji.uxffiaiuöxioi.  Vgl.  übrigens  Becker,  Charikles 
II.  S.  274. 

1 Schümann,  Gr.  Altert!).  II.  S.  213. 

6 Zu  dieser  Annahme  würde  das  ntros  gut  passen.  Dass  bei 
Homer  auch  in  ä-nan/falhn  wie  in  Sf%.  stets  die  Bedeutung  des  Anfanges 
irgendwie  enthalten  ist,  darüber  vgl.  Dödcrlein,  Homer.  Glossar,  n. 
010  ff. 
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haben  werden  *.  Auch  sagt  Schümann  * in  seiner  Schilderung 
des  homerischen  Griechenlands  mit  Recht:  »Jedes  Schlachten 
eines  Thiers  für  den  Haushalt  ist  mit  einem  Opfer  verbun- 
den und  fiir  acpctrzetv  wird  daher  auch  iegeveiv  gesagt 8.“ 
Selbst  in  der  Höhle  des  Kyklopen  wird  das  Opfer  nicht  ver- 
gessen *,  ja  die  Gefährten  des  Odjsseus  bringen  vor  dem 
Essen  von  den  frevelhaft  geschlachteten  Rindern  des  Sonnen- 
gottes zuvor  ein  Opfer  dar  ®.  Dass  aber  bei  den  mit  den 
Opfern  verbundenen  Spenden  Heslia  die  erste  und  letzte 
Stelle  bekam,  ist  eben  nirgends  gesagt,  und  es  wären  diess 
dann  viel  mehr  Spenden  beim  Opfer , als  beim  Mahle. 

Ob  die  einmal  erwähnten  d-vrjlal,  welche  Achilleus  den 
Patroklos  vor  dem  Mahl  ins  Feuer  werfen  lässt  8,  ein  regel- 
mässiges Opfer  waren,  wissen  wir  nicht.  Jedesfalls  wird 
in  denselben  eher  ein  Räucheropfer  7 zu  erkennen  sein, 
als  eine  Libation.  Selbst  die  homerischen  Helden  pflegen 
ausser  den  Libationen  beim  Opfer  die  Spenden  zum  Schlüsse 
des  Mahls  auszugiessen. 

Übrigens  leidet  der  Hymnos  an  sprachlichen  Schwie- 
rigkeiten 8.  Ferner  spricht  derselbe  eben  von  Spenden  nicht 

1 Vgl.  Athen.  V,  19:  IJaaa  8t  nvirnoai'ou  ovrayoryij  nana  Tate  drahte 
r ijr  atTiov  tis  Stör  ärttftft.  Seleukos  bei  dems.  II,  11.  p.  40  c. 

* Schömann . Gr.  Alterth.  I.  8.  32  der  2.  Aufl. 

s II.  XXIV,  125.  Od.  II,  55.  XIV,  74.  XVII,  180.  XXIV,  215 
und  sonst  häufig. 

* II.  IX,  231 : frSa  8t  Trüf)  xrjavTti  tSvaautv,  tjöt  xat  avroi  i uruu  aivu/ttvoi 
tpxyoufy. 

5 Od.  XII,  356  ff. 

6 II.  IX,  219  f. 

7 Vgl.  Lehrs,  de  Aristarchi  studiis  Hnm.  p.  92.  93.  Döderlein, 
Hum.  Gloss.  2474.  Nägelsbach , Hom.  Theol.  2.  A.  S.  218. 

* Auffallend  bleibt  die  Verbindung  von  ■nu/iär^  und  denn 

doch.  V.  4 ist  TÖjuior  eine  Conjeetur  Franckes,  die  Baumeister  aufge- 
nommen hat,  für  das  handschriftliche  t tftr,r.  Auf  die  Redensart  o£  yäc 
Stt(  aou  — Vk’  od  und  das  Sri/roiat  mit  folgendem  <mtr8ti  will  ich  weiter 
kein  Gewicht  legen,  denn  beides  ist  möglich.  Aber  den  Verdacht  verstärkt 
es  immerhin ; zudem  gestaltet  sich  der  übrigens  auch  sonst  in  schlimmem 
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bei  Opfer»,  sondern  bei  Mahlen.  Endlich  darf  gleich  hier 
gesagt  werden,  dass  während  für  die  Nennung  der  Hestia 
bei  Spenden  auch  in.  letzter  Stelle  durchaus  kein  weiteres 
Zeugniss  vorliegt,  der  erste  Platz  für  sie  sehr  zahlreiche 
und  darunter  aus  allen  Zeiten  der  griechischen  Geschichte 
nach  Horner  und  Hesiod  aufzuweisen  hat.  Fasst  man  alles 
zusammen,  so  wird  der  Verdacht  stark  genug  *,  es  liege 
eine  Interpolation  vor,  eingeschoben  oder  ursprünglich  an 
den  Rand  geschrieben  zur  Erklärung  des  x ifvjv. 

Ehe  ich  aber  zu  den  Zeugnissen  für  die  erste  Stelle 
der  Hestia  übergehe,  muss  noch  ein  anderes  besprochen 
werden , welches  ihr  gleichfalls  die  erste  und  letzte  zuweist. 
Cornutus  sagt  (p.  160  sq.  Osann):  Mv&evezai  <?£  (Eaxia)  nqdnrj 
xai  tayat)}  yevialhu  zy  :lg  xavxr/x  dvaXveo&ai  xd  an  avzrjg 
yivofisva  xai  ig  athrjg  JgvviataotXai.  xa&6  xav  xalg  d-vaiaig  oi 
'EXXtjveg  and  nQiocijg  xe  adirjg  }}qxovxo  xai  sig  idyai  rtv  avxtjv  xarci- 
navov.  Auch  gegen  diese  Angabe  erheben  sich  Zweifel  3.  Allein 
das  Zeugnis  des  Stoikers , auf  das  ich  zurückkomme,  lautet 
zu  bestimmt  und  wir  haben  kein  Recht,  ihm  einfach  den 
Glauben  zu  verweigern.  Dann  fällt  aber  sofort  ins  Gewicht, 

* 

Zustand  überlieferte  Hymnus  daun  viel  gleichmässiger:  3 Verse  für 
Hestia  allein,  3 für  Hermes,  wovon  der  letzte  den  U ebergang  bildet  zu 
den  3 für  beide  zusammen.  Endlich  zwei  wieder  wohl  in  sich  geglie- 
derte Schlussverse. 

1 Im  Hymnos  auf  Aphrodite  wirft  auch  Baumeister  v.  23  das  odrij 
T onloTaTt/r , ßouijj  /!«';  alytoyoto  aus  und  die  Verse  4 — C scheiden  sich 
leicht  aus.  Man  braucht  ja  Hermanns  Auffassung  der  Entstehung  dieser 
Hymnen  nicht  zu  theilen,  um  einzelne  Interpolationen  — hier  gieng 
schon  Ilgen  voraus  — anuehmen  zu  können.  Uebrigens  bleibt  allerdings 
noch  übrig  zu  sagen,  der  ganze  Hymnos  könne  sehr  spät  sein.  Wie 
sich  unter  dieser  Voraussetzung  der  späten  Abfassung  oder  Interpolation 
die  Verse  erklären,  davon  wird  unten  gesprochen  werden. 

1 Cornutus  schreibt  in  Rom,  wo  (s.  u.)  nach  Ciceros  Zeugnis 
Vesta  hei  allen  Opfern  und  Precationen  die  letzte  Stelle  zu  erhalten 
pflegte.  Auch  Hermann  zu  Becker.  Charikles  II,  74  erhebt  Zweifel  gegen 
die  Autorität  des  Cornutus  für  hellenischen  Brauch. 
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dass  hier  nicht  von  Spenden,  sondern  von  Opfern  die 
Rede  ist  *. 

Wenn  irgend  etwas  gut  bezeugt  ist,  so  ist  es  die  erste 
Stelle  der  Hestia  bei  religiösen  Handlungen. 

Das  älteste  sicher  datirte,  ausdrückliche  Zeugnis,  das 
wir  haben , ist  das  von  Pindar  in  dem  als  elfter  nemei- 
scher  Siegesgesang  uns  erhaltenen  Hymnos  auf  den  Amts- 
antritt des  Aristagoras  als  Prytanen  von  Tenedos.  Ich  setze 
die  erste  Strophe  und  Antistrophe  (nach  Dissen-Schneidewin) 
her,  weil  wir  im  Verlaufe  noch  öfter  auf  diese  Verse  zurück- 
kommen werden. 

Tlui  lPiag,  d ze  TtQvzavEia  Uloyxag , 'E ozia, 

Zrjvog  viplazov  xaoiyrryta  xai  6/uoVqovov  Hqag, 

tu  fttv  Aqtazayaqixv  dtt-ca  zsov  ig  ödlafiov, 

tv  <T  EzatQOvg  dykatg  oxanzig  nihxg, 

oi  ot  yEQaiQovTEg  OQ&av  ipvkdaooioiv  Tsvedov,  5 

nok).a  f.iEv  koißaidiv  dyago/utvoi  rtQtotav  &E(üv,  'Art.  ä. 

nolXd  dt  xvloou.  Xi  Qa  di  acpi  ßQE/iezui  xai  doiSd. 

xal  | eviov  Aiog  daxtltou  Qe.fug  devtxoig 

iv  zQcaiE^cug.  akkd  ovv  dof^r  zeXog 

dioÖExdft^vov  neQaOai  ovv  dzQWUp  xQudiq. 

Es  kann  jetzt  2 keinem  Zweifel  mehr  unterliegen,  dass 

' * 

1 Schömann  sagt  (Gr.  Alt.  II.  S.  489.  A.  2)  eben  unter  alleiniger 
Berufung  auf  Cornutus : »Der  Herd  selbst  galt  gleichsam  als  ein  Altar  der 
Hestia,  und  es  war  Sitte,  auch  wenn  man  andere  Götter  verehrte,  ihrer 
dabei  an  Anfang  und  am  Schlüsse  zu  gedenken.«  So  wird  aber  gewiss 
dem  Zeugnis  des  Cornutus  eine  Bedeutung  beigelegt,  die  es  nicht  hat. 
Auf  die  nach  meiner  Ansicht  unrichtige  Erklärung  des  Brauchs  komme 
ich  unten  zu  sprechen. 

* Schon  die  Scholien  erklären  richtig:  n^ümp’  rairip'  tim.  x«.4' 
önor  ö?t’  ffi/Tjjf  Cj^o>to.  Die  Gründe,  die  Dissen  für  seine  abweichende 
Auffassung  in  Bockhs  Ausgabe  (vol.  II.  p.  477)  anführt,  widerlegen  sich 
durch  das  im  Text  S.  12  folgende  von  selbst.  Dissen  erklärt  nämlich: 
>hanc  deam  inprimis  venerabantur  nüttumque  mimen  habebant  augustius 
und  verwirft  jene  Erklärung:  ,quod  etiam  verbn  noUä  rrlaau  iungenda 
sunt  cum  verbis  dya'(6/itvot  nftoray  9twr  et  quod  hic  nonnisi  de  publicis 
Vestae  sacris  ab  hoc  gente  in  prytaneo  curatie  sermo  est.« 
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es  hier  V.  6 u.  7 von  Hestia  heisst,  dass  sie  zuerst  unter 
den  Göttern  die  Prytanen  von  Tenedos  ehren , viel  mit 
Weihegüssen  und  viel  mit  Fettdampf.  Dazu  aber  rauscht 
Lyra  und  Gesang. 

Sophokles  nannte  die  Göttin  der  Spende  nq^qa  in  der 
Tragödie  Chryses: 

’ß  nqiqqa  Aoißtjg  'EotIcc  xlvetg  tads  *. 

Bei  Platon  beginnt  Sokrates  die  Erörterung  über  die 
Namen  der  Götter  mit  den  Worten  *:  "Allo  n ovv  dtp'  'Eatiag 
aQXWftefru  xard  röv  vo/uov.  Und  dann  heisst  es  bei  der  Etymo- 
logisiere ng  des  Namens:  Sri  de  xat  xaia  tag  d-voiag  av  zig 
ivvorjoag  rtyi<mtro  ovrw  voelv  ravtet  (tu  oväftara)  rovg  nd-e- 
/usvovg.  to  ydq  n qo  navroiv  d'siöv  rfj  ' Eaxlrj  nqwxrf  nqo&teiv 
ftxog  sxeivovg,  ouivsg  xip>  nccvxtav  ovaiav  ' Eoxiccv  intmo/uaoav. 
Durch  den  Humor,  mit  welchem  Platon  diese  und  andere 
Etymologien  hier  vorbringt,  wird  natürlich  in  keiner  Weise 
das  Zeugnis  in  Frage  gestellt,  dass  man  (in  Athen)  vor 
allen  Göttern  zuerst  der  Hestia  vorher  zu  opfern  pflegte. 

Auch  in  der  Vogelstadt  des  Aristophanes'fordert  der  Prie- 
ster 3,  im  Begriff,  das  feierliche  Opfer  zu  bringen,  auf,  zur 
Vogel-Hestia  zu  beten  und  zum  Geier-Herdwalter  (Zeus) 
und  zu  den  Olympischen  Vögeln  und  Vögelinnen  allen  und 
jeden  u.  s.  w.  In  den  Wespen  4 hat  der  Sklave  als  Ersatz 
für  die  Gerichtsschranken  das  xoiqoxotxeiov  'EoxLag  gebracht. 
Und  auf  den  komischen  Vorwurf  des  Raubs  am  Heiligthum, 
dessen  er  sich  dadurch  schuldig  mache,  antwortet  der  Sohn 

* 

1 In  den  Scholien  zu  Pindar  a.  a.  0.  corrigirte  Heyne  falsch  n^ära, 
Böckh  änderte  npS™,  in  den  codd.  muss  auch  er  7tqi»{o  gefunden  haben. 
Durch  die  Scholien  zu  Aristoph.  vesp.  846  ed.  Dübner,  die  den  Vers  auch 
vollständiger  geben,  steht  nun  aber  xrjMpo  fest.  Ellendt  öm  lex.  Soph.) 
erklärt  irrig  aus  der  Sitte  der  in  See  Gehenden  zu  libiren;  offenbar 
richtig  Welcker  Gr.  Götter!.  II.  S.  696.  Denn  bekannt  ist,  dass 
auch  sonst  metaphorisch  gebraucht  wird. 

a Crat.  401  A. 

* Aves  865  ff.  Bergk. 

4 Vesp.  844  ff. 
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II 


— ovx  dkX  'iva  | ctq>'  'EöiLctg  uQxöfievog  1 imrQlipo)  tivä. 
Das  erste  Opfer  gleichsam , was  in  dieser  neu  errichteten 
tollen  Gerichtsstätte  fallen  wird , soll  der  Hestia  fallen.  Der 
Schweinestall  aber  heisst  ein  xoiqox.  'Earlag,  weil  man  der 
Göttin  junge  Schweine  zu  opfern  pflegte.  Der  nichtsdesto- 
weniger etwas  kühne  Gedankengang  des  Poeten  ist  eben 
auf  Rechnung  der  Freiheit  der  Komik  zu  setzen  *. 

Nun  soll  noch  des  Euripides  gedacht  werden,  der 
(Welckcr  Gr.  GL.  II,  696)  bei  Gelegenheit  von  Hyme- 
näen  im  Phaethon  sagt:  »von  dem  Gehet  zu  ihr  mag  jeder 
Vernünftige  beginnen  3.«  ywaix'  avuttfh  — xvxhoaaa&ai  So- 
fia vg  | otfivoioiv  i'fievaioioiv , ‘Eozlag  tSog  | dq>'  rjg  ye 
odxfQMV  nag  uv  ciqxbo&ui  iteioi  | tvxag  noielo&cu.  Dass 
hier  euripideische  Philosophie  hereinspielt , liegt  übrigens 
nicht  nur  an  sich  nahe  genug  anzunehmen:  schon  das  aoi- 
. g)Qit>v  erinnert  daran.  Es  wird  diess  aber  unbestreitbar 
durch  die  Vergleichung  eines  andern  Fragments  4 : xai  Taia 
/ttijifQ.  Eozluv  Sb  a’  oi  aocpol  | ßftorotv  xaXovoiv  r\fikvtp>  iv  cci&bqi. 
Es  ist  das  die  Hestia  der  Weisen,  die  Mutter  Erde,  mit 
der  jeder  Vernünftige  sein  Gebet  beginnt.  Gleichwohl  kann 
nicht  in  Abrede  gezogen  werden , dass  die  Euripideische 
Weisheit  hier  auf  der  Basis  der  Volksreligion  ruht. 

Fragt  man  nach  der  Reception  der  religiösen  Sitte, 
bei  sacralen  Handlungen  Hestia  die  erste  Stelle  zu  geben 
in  den  öffentlichen  Cultus,  so  ist  es  zweifellos  dieser,  von 
dem  Pindar  singt.  Dieselbe  ist  also  für  Tenedos  bezeugt. 
Auch  für  Athen  ist  sie  schon  durch  literarische  Zeugnisse 
höchst  wahrscheinlich:  einmal  spricht  Platon  sehr  allgemein 
und  bei  des  Aristophanes  Schilderung  des  Opfers  zu  Wolken- 

• 

1 Weiten  der  Anspielung  auf  das  Sprichwort  s.  u.  S.  16. 

* Die  Scholien  sagen  von  diesem  Schwcineverschlag:  ‘En na;  Sr.  !nt\ 
fjri  t r;  tari'iTs  rnOfount  %o/oov$.  Die  im  Texte  befolgte  Erklärung  gab 
Meineke  zu  seinem  Kallimachos  (Lips.  1861)  hymn.  in  Cer.  V.  108.  S.  n. 

* Trag.  Graec.  fragm  ree.  Nauck.  Eurip.  fr.  781,  33  ff. 

4 Bei  Macrob.  Saturn.  I,  23,  8 und  weniger  vollständig  Theol. 
Aritbm.  p.  7 ed  Ast.,  Nauck  fr.  trag.  Eurip.  fr.  938. 
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kukuksheim  liegt  es  gewiss  am  nächsten,  eine  komische 
Nachahmung  des  attischen  Staatscultus  anzunehmen.  Aber 
auch  ein  ausdrückliches  inschriftliches  Zeugnis  für  Athen 
finde  ich  noch  bei  Ussing  *:  anayeilei  6 xoonrfrzrg  vjnfy 
zrjg  &voiag  ( ^]s  J&u[ae»  rrj 8 'E\ozi<f  xai  zoig  ä)J.oig  \iIeolg  xzL 
Bestimmt  bezeugt  ist  sie  ferner  für  Olympia  durch  Pausa- 
nias  (V,  14.  5) : <pfQ£  dr  inoirflo^e&a  yuQ  ßu>{tov  zov  {teyiozov 
{tvr^ryx,  sTZEl&ojftsv  xai  ztc  ig  ancnrag  iv  ' 'Olvfmif  zovg  ßio- 
fiovg.  inaxokovOipti  de  6 i.oyog  {toi  zfj  ig  auzovg  raget,  xutf 
rjvziva  ’ HXeioi  9-veiv  inl  uäv  ßioftiüv  voftigovoi.  frvoivi  de 
Eoriif  ftev  tiqiot devreQy  de  ziS  X)kv{miifi  Ja  xzL 

Von  der  Insel  Ryros,  wo  eine  Demokratie  nach  atti- 
schem Muster  eingerichtet  war  . wie  man  aus  den  Inschriften 
sieht,  ist  uns  aus  der  Zeit  der  Kaiser  M.  Aurel  und  L. 
Verus,  also  aus  der  ersten  Zeit  der  zweiten  Hälfte  des 
zweiten  Jahrhunderts  n.  Chr. , ein  Stein  erhalten,  wo  ein  • 
Stephanophoros  und  Archon  eponymos  eine  Belobung  erhält 
unter  anderem,  weil  er  ancco[ag  re  rd]g  vo{iigo{ievag  Svoiag 
ixalkieQijoev  di  okov  eviavzov  'Eoriif  IlQvzaveiif  xai  zotg  akkotg 
&eoig  näoi  xai  näoaig  xzl.  3 

Ueber  Kreta  ist  mir  kein  Zeugnis  eines  Schriftstellers 
bekannt.  Dagegen  haben  wir  von  dieser  Insel  noch  einige 
Inschriften  mit  Eidschwüren,  wo  die  Göttin  die  erste  Stelle 
einnimmt,  sämmtlich  aus  der  späteren  Zeit  des  dritten  Jahr- 
hunderts vor  Christus.  Die  eine  derselben  enthält  einen 
Bundesvertrag  von  Lato  und  Olus  (C.  I.  G.  n.  2554);  eine 
zweite  einen  solchen  von  Hierapytna  mit  anderswo  (der 
Name  ist  nicht  erhalten)  angesiedelten  Colonisten  der  Stadt 

• 

1 Inscr.  Gr.  ined.  p.  60.  n.  67. 

’ Vgl.  noch  die  wichtige  Inschrift  aus  Athen  ungefähr  aus  der 
Zeit  des  Kaisers  Claudius  mit  einer  Weihung  (Spon,  Voyagc  d’Italie, 
de  Dalm.  etc.  Lyon  1678.  Inscript’ons  antiques,  qui  — appartiennent 
au  T.  II.  (III.  p.  II.  nach  Böckh)  p.  205  ff.  (C.  I.  G.  480):  EZTIA[,] 
KAI  ATK)AA£INI  KAI  9EOIZ  ZEBAZ  l'OIZ  KAI  TH I HOYAHJ 
CHI  ES  - IPEIOY  TTAIX)Y  *rl. 

3 C.  I.  G.  Bd.  II.  S.  106U.  n.  2347  k,  A. 
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(C.  I.  G.  n.  2555);  eine  dritte  neuerdings  aufgefundene 
einen  Eidschwur  von  180  Agelenmitgliedern  zu  Dreros,  worin 
sie  Feindschaft  den  Lyttiern,  Treue  und  Freundschaft  Dreros 
und  Knosos  1 geloben.  In  allen  drei  steht  Hestia  voran  und 
folgt  auf  sie  eine  Reihe  anderer  Götter  und  Göttinnen  mit 
Zeus  (in  verschiedener  Form  des  Namens  und  mit  verschie- 
denen Beinamen)  an  der  Spitze.  Die  genannten  Städte, 
auch  Oleros,  das  als  Aufbewahrungsort  eines  Exemplars  des 
Eidvertrags  nach  Böckhs  wahrscheinlicher  Vermuthung  in 
dem  von  Hierapytna  zu  ergänzen  ist,  lagen  übrigens  sämmtlich 
im  östlichen  Theile  der  Nordhälfte  von  Kreta  2.  Viele  Wahr- 
scheinlichkeit aber  wird  der  Rückschluss  für  sich  haben, 
dass  da,  wo  in  den  erhaltenen  Resten  Hestia  in  Eiden  die 
erste  Stelle  einnimmt,  sie  dieselbe  auch  bei  Opfern  gehabt 

* 

1 'O'Uvvto  | ray  'Emiav  rav  Tu  | nguraved»  \ xa't  tov  s17tya  Tür  | Ayooaiov 

xat  rör  Ar)  | va  xöv  TaUalor  xri.  Velonakis  und  Papasliotis  in  der  'Aüryä 
1855  n.  2234.  2235.  2236  und  in  der  Arckäol.  Ztg.  v.  Gerhard  1855 
n.  76 — 78  A.;  C.  Bursian  im  Bull,  dell’  Inst,  archeol.  1855.  fol.  p. 
XIII— XV.;  C.  F.  Hermann  in  Nachr.  d.  Gött.  Univ.  u.  Ak.  d.  W. 
1855.  S.  101  ff.  u.  im  Philol.  IX.  (1854)  S.  694  ff. ; W.  Vischer  im  Rhein. 
Mus.  X.  (1855)  S.  393  ff ; Berl.  Akad.  Monatsber.  1855  Apr.  S.  262  ff. ; 
Rangabe  Ant.  Hell.  II.  p.  1028  ff  n.  2478;  endlich  Dethier,  Dreros  u. 
kretische  Studien  (mit  Faesimile)  in  Ber.  der  Kais.  Ak.  der  W.  1859. 
S.  431  ff  In  Knosos  sollte  auch  ein  Exemplar  des  Eidvertrags  von 
Olus  und  Lato  aufgestellt  werden. 

a Es  ist  mir  desshalb  doch  noch  zweifelhaft,  ob  Manry  (hist,  des 
rclig.  de  la  Grfece  antique.  Paris  1867.  I.  p.  101  f.)  -Recht  hat,  schlechtweg 
von  Creta  zu  sagen:  »En  Or'ete  dans  les  serments  solennels  le  nom  de 
Hestia  etait  prononce  avant  mime  celui  de  Zeus  Cretag&ies.*  Die  Creta 
sacra  des  Cornaro  (Cemel.  statt  Cornel.  ist  Druckfehler),  auf  die  er  sich 
beruft,  enthält  doch  gewiss  keine  weiteren  Belege,  als  die  beiden  ersten 
oben  gegebenen.  C.  I.  G.  n.  2554  ist  der  Zeus  Kretagenes  die  erste 
Gottheit  nach  der  Hestia.  Auf  sie  wird  sich  also  sonder  Zweifel  die 
Angabe  in  dem  Werke  des  Venetianers  gründen.  Doch  liegt  auch  kein 
bestimmter  Grund  vor,  Maurys  Annahme  zu  verwerfen.  Die  kretischen 
Inschriften  Revue  de  philol.  1845  p.  266  ff.  und  Mnemosyne  1852  p.  79 
ff.  105  ff.  konnte  ich  nicht  einsehen.  Eidesworte  scheint  nur  Mnemos. 
1852  p.  106  noch  zu  enthalten.  Die  kret.  Inschrr.  ebendas.  1853  p. 
32  ff.  enthalten  solche  nicht. 
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habe,  die  ja  mit  feierlichen  Eiden  verbunden  zu  werden 
pflegten  l.  Auch  aus  Sicilien  und  zwar  aus  Syrakus  ist  uns 
ein  solcher  Eidschwur  erhalten  mit  Hestia  an  der  Spitze  z. 

Aus  den  bisherigen  Ausführungen  wird  sich  schliesslich 
jedesfalls  folgendes  mit  Evidenz  ergeben:  einmal  dass  im 
allgemeinen  die  Göttin  diese  Auszeichnung  nicht  bloss  im 
häuslichen , sondern  ebensogut  im  ötfentlichen  Cultus  genoss, 
sodann  dass  in  erster  Linie  der  Vorrang  der  Göttiu  bei 
Opfern  bezeugt-  ist,  nicht  der  bei  Spenden.  Auch  Pindar 
nennt  die  Spende  nicht,  ohne  zugleich  des  Fettdampfs  zu 
gedenken.  Desshalb  wird,  wo  es  sich  um  die  Feststellung 
wahrhaft  alteinheimischer  Sitte  handelt,  bei  den  Spenden, 
also  auch  bei  Sophokles,  wohl  zunächst  theils  an  die  das 
Opfer  der  Regel  nach  begleitenden  Libationen  zu  denken 
sein,  theils  an  Libationen  überhaupt,  die  ja  selbst  nichts 
anderes  als  Opfer  und  zwar  gewöhnlich  ins  Feuer  sind,  nicht 
aber  speciell  besonders  an  Libationen  bei  Mahlzeiten.  End- 
lich Libationen  bei  Mahlzeiten , wo  sie  Hestia  nannten, 
galten  nicht  ihr  allein,  sondern  auch  hier  wieder  ist  die 
Spende  für  sie  wesentlich  nur  Einleitung  des  Weinopfers 
für  andere  Götter. 

Ich  erwähne  noch  im  Vorbeigehen,  dass  wenn  oben 

aus  Euripides  Verse  angeführt  wurden,  in  denen  der  Dichter 

sagt,  jeder  Vernünftige  beginne  mit  ihr  im  Beten,  uns  durch 

die  Scholien  zu  des  Germanicus  Aratea  überliefert  ist,  Krates  3 

habe  mit  ihr  in  seinen  Gedichten  begonnen. 

* 

1 Hermann,  Gottesd.  Alterth.  § 22,  11. 

3 (C.  I.  G.  5367  b.):  OPKION  BOYAAZ  ..  \ KAI  TUN  A AASIN 
. . | OMNYll  TAN  INT I AN  TU  . . | (Franz : «oi  tot  Zira)  TON 
OA  YMIIION  KAI  TAI  ..  | (r ar.'Hqar  xa,  tot  Franz)  IIONEIA(ir • 

3 Ob  auch  Sophron  im  Mimos  ,qui  Nuntius  scribitur wird  durch 
die  Abschrift  des  Puteaneus  zu  Berlin,  von  welcher  mir  durch  die  Güte 
des  Herrn  Prof.  Bursian  seine  Copie  zu  Gebote  steht  (vgl.  auch  Meineke 
fr.  com.  II,  1.  p.  251)  sehr  zweifelhaft.  Welcker  freilich  a.  a.  0. 

S.  696  scheint  Meinekes  Vermuthung  für  unbegründet  zu  halten,  da 
er  ihr  durchaus  keinen  Einfluss  auf  seine  Darstellung  gestattet.  Gleich 
der  Anfang  dieser  zum  Theil  so  werthvollen  Scholien,  von  denen  eine  neue 
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Dass  Platon  in  den  Gesetzen  1 das  Land  in  zwölf  Theile 
theilen  heisst,  nachdem  der  Hestia  zuerst,  dem  Zeus  und 
der  Athene  ein  Heiligthum  unter  dem  Namen  einer  Akro- 
polis gegründet  worden,  davon  wird  unten  gesprochen 
werden. 

Wenn  nun  schon  durch  das  Bisherige  zwar  natürlich 
nicht  erwiesen  ist,  dass  Hestia  bei  religiösen  Handlungen 
immer  vorweg  ihre  Ehre  erhielt  — das  würde  ja  in  di- 
rectem  Widerspruch  stehen  mit  allem  anderen,  was  wir 
von  der  unbegrenzten  Mannigfaltigkeit  des  hellenischen 

* 

kritische  Bearbeitung  uns  bald  zu  Theil  werden  möge,  trägt  eben  auch 
den  Charakter  des  rohen  und  späten  Conglomerats  sehr  stark.  Wir 
lesen  dort  (p.  36.  ed.  Buhle) : Quaeritur  cur  a Jove  incepit  et  non  a 
.Musts  ut  Homerxis  ? Conveniens  magis  hoc  existimavit  principium  Phae- 
nomenis , ut i Jovem  invocaret,  quod  ipsorum  carminum  origo  est  Ju- 
piter (in  den  griech. ' Scholien  richtiger) : IÜru  n^enoyru * £ “Agare* 
r(>  Tuiv  aorguiy  die^u'vai  ptXjLwv  Jtaiv  röv  narega  roüztov  (rwy  aorgior.  nicht 
wie  oben  unpassend  carminum)  *a\  dr, ULOvpyuy  Ala  er  Tuui ro*  7UH*<fwrfi. 
Die  Verderbnis  der  latein.  Scholien  erklärt  sich  durch  die  Lesart  des 
cod. : ,quoniam  et  ipsarum  Camoenarum  est  origo  Jup'.  Indem  ich  kleinere 
Abweichungen  hier  übergehe,  setze  ich  wieder  zunächst  nach  Buhle  den 
folgenden  Satz  her:  Non  solus  autem  ita  coepisse  videtur  Aratug,  sed 
et  Crates  Comicus  (?)  a Vesta  incipiens  (die  Ähnlichkeit  ist  bei  diesem 
freilich  nur  eine  negative,  indem  Krates  auch  nicht  mit  den  Musen 
anfängt,  aber  nicht  mit  Zeus,  wie  Aratos,  sondern  mit  Hestia)  (et) 
profari  carmina  et  Sophron  in  mimo,  qui  Nuncius  inscribitur  (scribi- 
tur  cod.),  a Vesta  incipiens.  Omnes  invocant  Jovem  omnium  prin- 
cipetn.  Meineke  gibt  an , dass  die  Berliner  Handschr.  nach  incipiens 
biete:  Omnes  invoco  deos , Jovem  autem  maxime  und  vermuthet,  das 
zweite  a Vesta  incipiens  möge  eine  irrige  Wiederholung  des  ersten  sein. 
Bursians  Abschrift  stimmt  damit,  ausser  dass  sie  omn.  princ.  hat. 
A.  Vesta 1 möchte  ich  hier  mit  M.  streichen ; nicht  aber , incipiens'.  Der 
Sinn  seiner  Worte  ist  dann  der : Nicht  nur  Aratus  hat  statt  mit  den 
Musen  (diese  werden  übrigens  im  griechischen  Text  v.  16  ff.  auch  noch 
angerufen  und  Germanicus  sagt  v.  15  ebenfalls:  Haec  ego  dum  Latiis 
conor  praedicere  Musis)  mit  Jupiter  angefangen,  sondern  wie  der 
Komiker  Krates  mit  Hestia  begann , so  Sophron  in  einem  Mimos  mit 
den  Worten  Omnes  etc. 

1 p.  745  B.  1.  V,  14.  Vgl.  p.  848  D.  I.  VIH.  c.  12. 
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Cultus  wissen  — so  wird  doch  die  Verbreitung  dieses  Ehren- 
rechts nach  Raum  und  Zeit  hinreichend  augenfällig  ge- 
worden sein. 

Eine  weitere  Bestätigung  erhält  diess  durch  den  Um- 
stand, dass  die  Sitte  in  Hellas  und  zwar  in  vielfacher  An- 
wendung sprichwörtlich  geworden  ist.  Da  aber  auch  für  die 
nähere  und  richtigere  Bestimmung  des  Gebrauchs  selbst, 
sowie  seiner  Bedeutung  daraus  sich  einiges  zu  ergeben 
scheint,  so  ist  eine  etwas  ausführliche  Behandlung  des 
Sprichworts  hier  nicht  zu  umgehen  *. 

DAS  SPRICHWORT  ’A4>  'K2T1AZ  'APXEZQAI.  ' 

Wir  fanden  eine  Anspielung  auf  das  Sprichwort  a<p  ^EaxCaq 
Zvxta»ai 2 schon  in  den  oben  (S.  II)  angeführten  Versen  von  des  Aristo- 
phanes  Wespen.  Dasselbe  gilt  von  der  Stelle  aus  Platons  Kratylos  (S. 
S.  10).  Rein  sprichwörtlich  dagegen  ist  das  mp  'E.  aoX.  angewendet  von 
Platon  im  Euthyphron  3.  Dieser  Dialog  wird  bekanntlich  damit  «ingelei- 
tet,  dass  Sokrates  dem  Euthyphron  auf  die  Frage,  wie  es  komme,  dass 
er  ihn  in  der  Königshalle  tretfe,  zur  Antwort  gibt,  Meietos  habe 
gegen  ihn  eine  Klage  eingereicht  und  es  sei  gewiss,  dass  derselbe 
allein  die  Sache  richtig  angreife.  Er  glaube  erkannt  zu  haben,  dass 
Sokrates  die  Jugend  verderbe  und  wie  ein  Gärtner  zuerst  für  die 
jungen  Pflanzen  Sorge  trage,  so  erweise  sich  Meietos,  der  zuerst 
für  die  Keime  der  Jugend  sorge,  als  ein  Staatsmann,  von  dem  die 
Stadt  noch  das  Beste  zu  hoffen  habe,  da  er  mit  einem  solchen 
Anfang  beginne  (#*  rotaun^  Man  sieht , in  dieser 

Rede  des  Sokrates  zielt  alles  darauf  hin,  Meietos,  indem  er  der 
Stadt  Gutes  tliun  wolle,  mache  damit  den  Anfang,  womit  man  den 
Anfang  zu  machen  habe.  Meietos  fangt  damit  an,  womit  wirklich 
der  Anfang  zu  machen  ist.  Er  beginnt  gleichsam  mit  der  Hestia. 

* 

1 Überdiess  möchte  auf  diese  Weise  zugleich  ein  kleiner  Beitrag  zur 
Aufklärung  des  Sprachgebrauchs  der  betreffenden  Schriftsteller  und  des 
Verhältnisses  besonders  von  Scholiasten,  Lexikographen  und  Glossogra- 
phen  unter  einander  geliefert  werden  können. 

* Die  reichhaltigste  Zusammenstellung  über  Gebrauch  und  Erklä- 
rung desselben  hat  E.  v.  Leutsch  gegeben  in  den  Paroemiogr.  Gr.  t. 
I.  p.  14;  II.  p.  62. 

8 p.  8 A.  Die  Stelle  scheint  noch  nirgends  ganz  richtig  erklärt. 
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Und  so  antwortet  denn  auch  Euthyphron  auf  jenes  ix  rmaun^  ( 
äfl  Allerdings  beginnt  er  «V  'Eotiat.  Dieses  mp'.  ‘R.  ist  offenbar 
correlat  dem  ix  toi  mir.  dp-/.  Nur  sagt  Euth.  dann  nicht,  Meietos 
beginne  damit,  für  des  Staates  Beste  zu  sorgen,  sondern  ihn  zu 
schädigen  *,  indem  er  auf  Sokrates  einen  ungerechten  Angriff  mache. 
Doch  scheint  immerhin  die  Bedeutung  von  iaria  = Herd  hier  herein 
zu  schimmern  a. 

Es  fragt  sich,  ob  in  der  anderweitigen  Anwendung  des  Sprich- 
worts eine  Bedeutung  sich  zeigt,  welche  auf  den  nahrunggebenden 
Herd  im  Mittelpunkt  des  Hauses  führt,  oder  vielmehr  auf  die 
Bedeutung  der  Hestia  bei  Opfern.  Von  den  ältesten  enthält  also 
nur  eines  zugleich  ein  Hereinschimmem  und  ein  blosses  Herein- 
schimmern der  appellativen  Bedeutung  des  Worts  als  Herd.  Es 
ist  aber  zuzugeben , dass  für  die  Deutung  eines  Sprichworts  diess 
nicht  allein  entscheidend  ist.  Der  allgemeine  Sprachgebrauch,  nur 
mit  der  Einschränkung  auf  die  Zeit  und  die  Schriftsteller,  wo  die 
Sprache  noch  ihr  volles  organisches  Leben  hat,  kommt  mit  in 
Frage.  Bei  keinem  Schriftsteller  finden  sich  zahlreichere  Beispiele, 
als  bei  Plutareh,  dem  frommen  Vertreter  der  religiösen  Restaura- 
tion, durchweg,  wenn  auch  in  der  einen  oder  andern  Stelle  etwas 
gefärbt  durch  die  appellative  Bedeutung  des  Wortes  faria  oder 

’ * 

1 aTlxrw;  yap  pioi  Soxti  mp  'Eariap  Sp/ta^a t xaxovqytiy  TtjV  nöiiy  fm- 

Xtipwr  äSixtiy  ai.  Dass  wir  es  hier  mit  einer  sprichwörtlichen  Redensart 
zu  thun  haben,  wird  noch  ausdrücklich  durch  das  vorangestellte 
ar tXyüt  hervorgehoben  (s.  Stallbaum  zu  d.  St.  u.  zu  Phaedon  p.  90  C, 
Ion.  p.  534  D).  Bei  Sokrates  liegt  der  Begriff  des  Anfangs  auch  darin, 
dass  nach  ihm  bei  Melctos  der  Anfang  seiner  Verdienste  um  den  Staat 
auf  den  Anfang  der  Bürger  gleichsam  auf  die  Jugend  geht. 

* Wenn  Euthyphron  sagt,  Meietos  beginne  mit  der  Hestia  den  Staat 
zu  schädigen,  sofern  er  seine  Ungerechtigkeiten  mit  einer  solchen  gegen 
Sokrates  beginne,  so  liegt  es  allerdings  nahe,  hiebei  an  die  Bedeutung 
des  Wortes  loria  als  Herd  der  Stadt  zu  denken,  wie  es  die  Erklärer 
und  Übersetzer,  soviel  ich  sehe,  durchweg  gethan  haben.  Dass  diese 
Bedeutung  hier  hereinspielt,  gebe  ich  zu.  Dass  aber  das  Sprichwort 
gleichwohl  auch  hier  als  solches  zunächst  eben  in  dem  Sinne  gebraucht 
ist,  mit  dem  den  Anfang  zu  machen,  womit  der  Anfang  zu  machen 
ist,  weil  mit  der  Göttin  Hestia  bei  heiligen  Handlungen  begonnen  werden 
sollte,  ist  aus  dem  oben  entwickelten  Gedankengang  mir  wenigstens 
evident. 
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auch  durch  etymologisierende  Erklärungen  desselben,  in  dem  Sinne : 
,mit  dem  Ei  anfangen4,  ,mit  dem  wahren  Anfang  beginnen4 

Schon  vor  Plutarch  findet  es  sich  bei  Strabon  *,  bei  Dion  Chry- 
sostomos  8,  bei  Porpliyrios  *.  Proklos  6 gebraucht  iozla  synonym  mit 
nqmloxri  ntffij,  führt  also  gleichfalls,  wenn  auch  mittelbar,  auf  das 
Sprichwort  und  jenen  Brauch  zurück.  Leutscli  citirt  endlich  noch 
Hierokles 6 und  Theodoros  den  Hyrtakener  (aus  Hyrtakus  auf 
Kreta  oder  vielmehr  aus  Artake  bei  Kyzikos),  einen  Schriftsteller 
des  14.  Jahrhunderts  \ 

Dagegen  gibt  es  eine  andere  Reihe  Stellen,  wo  das  Sprich- 

* 

1 Z.  B. : de  amic.  mnlt.  p.  93  D : ngüzor  ft'ty  our  wtnzg  dtp'  'Marl !*s 
dgdduzyoi  zijf  zoü  ßtov  tpr/pittf,  ijv  vnrg  tptXwr  ßtßaCav  drmXt'Xomtr  tjpity  etc. 
De  Sera  num.  .vind.  p.  549  E : npdnoy  ouv  dionrg  dtp'  'EozCai  d Qxöptroi 
nazgiyat  t jJc  ngd$  to  Setoy  evXaßeta?  ztvy  ey  'AxaSrjuia  tpiXoootptoy  to  ptev  10 ( 

tiSArte  t t Xf'yety  nttfi  tovt vry  ötpooiaaöfitSa.  De  facie  in  orbe  lunae  p.  920 

F : TXavzi  fiäXXov  ftp^v  dyvoeiv  ( 001  ngoatjxoy  faxt  Xöyov  dio7ieg  dtp'  'Eozt'as 
rrjs  ytwficrglas  oouuujfiov.  De  primo  frigide  p.  948  B:  d«  ydg  tooneg  dtp’ 
'Eozla(  t ijt  T ü>y  oXtoy  ovota;  ag^ta&ai  z )}r  typtyfliv.  Adv.  StoicOS  de  COmmU- 
nibus  notitiis  p.  1074  E:  oi  8f  äöneg  dtp'  'Eazia;  ac^dtifyot  zd  xa&raziöza 
xiveiy  xai  nur gta  zd  x ziept  Setov  86%ty;  etc.  De  Hcrod.  malign.  p.  856 
C : TT  (ho  ra  dry  zidvztoy  £anep  dtp  ' Etxxiax  dp^duxyox  lovg  ztß  u.  S.  W. 

’ I,  16.  p.  11,  20  recogn.  Meineke. 

8 Orat.  XI.  p.  166  Morell.  p.  329  Reisk.  vermuthete  Wyttenbach 
(zu  Plutarch  de  amic.  mult.  p.  93  D.)  mit  Recht,  dass  ans  dtptxioSm  dtp 
'Eaztaf  herzustellen  sei,  was  Empcrius  (I.  S.  192)  nicht  hätte  zurück- 
weisen sollen,  L.  Dindorf  (I.  S.  182)  mit  bewährtem  Blick  in  den  Text 
aufgenommen  hat. 

* De  abst.  II,  5.  p.  106  Rhoer;  p.  83,  17  ff.  Nauck:  to  ye  zrdyzwy 

Xoyuäzazoy  yevog  — — rjffiazo  TtptZzoy  dtp  * Eazia ; 701;  ovgavwii  Sfoi;  Sveiv 
oj  aptvgyrji  ovße  xaotax  xai  Xtßavtozov  xgöxw  ynyiXtvztay  dnagjpdt;. 

6 Zu  Platon’s  Alkibiades  Th.  1.  am  Anf. 

• S.  Vetcrin.  Med.  1.  II.  ed.  ‘Grynaeus  Bas.  1537  p.  3.  Er  gebraucht 
das  Sprichwort  in  dem  Sinn,  dass  mit  der  Göttin  zu  beginnen  sei,  doch 
so,  dass  er  Hestia  erst  nennt,  nachdem  er  andere  Götter  vorher  ange- 
rufen hat.  Die  Stelle,  in  der  das  Sprichwort  vorkommt,  ist  übrigens 
corrupt  und  nicht  ganz  verständlich.  Ganz  klar  ist  der  Sinn  auch  bei 
Julian  (ep.  63.  p.  453  C.)  nicht.  Doch  wird  die  Stelle  am  besten  in 
dieser  Reihe  aufgczählt. 

7 Bei  Boissonade,  aneed.  II.  p.  447:  "Ex*;  « (S ? J?  Boiss.)  ßovXn, 
dtp * fozfas  zißtoi  zo  vagdßftyyia.  Übrigens  ist  hier  eine  verwirrende  Fülle 
von  Sprichwörtern  gehäuft. 
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wort  mit  bestimmtem  Bezug  auf  die  gewöhnliche  appellative  Be- 
deutung des  Worts  sich  findet. 

Der  erste  Gewährsmann  ist  bezeichnend  genug  kein  national- 
hellenischer Scribent,  sondern  der  Jude  Phiion  \ 

Der  Jude  hat  das  Sprichwort  gehört  oder  gelesen  in  einem 
Zusammenhang  vielleicht,  wo  auch  seine  Auffassung  möglich  war, 
wie  z.  B.  die  oben  behandelte  Stelle  des  Eutbypbron  irre  führen 
konnte,  kennt  aber  den  rituellen  Gebrauch  nicht,  schreibt  über- 
haupt nicht  unmittelbar  aus  dem  instinctiven  Verständnis  der  Sprache 
heraus  und  wendet  es  so  falsch  an,  indem  er  buchstäblich  übersetzt 

Der  Rhetor  Aristides  aus  Mysien  kommt  einmal  3 mit  der 
Anwendung  des  Sprichworts  dem  ursprünglichen  Sinn  ziemlich 
nahe.  Anderwärts  ist  der  Bezug  auf  die  Bedeutung  von  ioria  = 
Herd  offenbarer4. 

1 Dieser  erzählt  uns  z.  B.  adv.  Flaccum  opp,  II.  p.  534.  ed.  Mangey : 
Flaccus  wurde  durch  die  Soldaten  des  Bassus  vom  Symposion  weg  ab- 
geführt. *JZStt  yaq  dtp'  za  r tat  agaoftat  rrjv  Stxtjv  xarä  rov  fJvqCovt  avta  ztovt 
oixcu;  ovSfY  qStxijXÖTiav  ar&^idnüiv  ioyaaautrcu. 

3 Wäre  die  Lesart  an  einer  andern  Stelle  (de  virtutibus  II,  p.  549 
Mangey ; p.  995  ed.  Paris,  1640)  sicher,  so  würde  schon  bei  diesem  eine 
Stelle  zu  finden  sein , wie  sic  zu  der  späteren  Glosse  in  den  Scholien 
zu  Platon  und  bei  den  Paroimiographen  (vgl.  S.  21  f.)  Anlass  gegeben  hat. 
Er  sagt:  JEv&vt  yoZ~r  ovx  ttt  fiaxqdv  awTrjf)  xai  tvt^yzrry;  tirai  vouiotteii  (Gaius 
Caligula)  — T 6 ityoutrov  Sr]  tovto  aif  itftäf  (tortae  editt.)  zo^tro  Iifiafiailüy 
7tfög  to  artöaooov  — — . Tor  ya(  äviynor  xa\  xoi yioror  <rnoltup9trra  tZ{  äffijt 

— xTiirti.  Die  Lesart  der  codd.  a.  &.  0.  bei  Mangey  scheint  freilich  be- 
stätigt zu  werden  durch  (quod  a deo  mittantur  somnia  I,  p.  674  Mang.; 
p.  1124  ed.  Par.  und  de  virtutibus  II,  p.  661  Mang.  n.  1007  ed.  Par.)  Philo 
muss  das  Sprüchwort  «V'  iorlat  mit  dem  (t or)  «V  I t(ä(  (xtreir)  con- 
fundiert  haben,  während  letzteres  doch  so  ziemlich  den  entgegen- 
gesetzten Sinn  hat  (s.  paroemiogr.  Gr.  I,  221 ; II,  320),  als  die  ursprüng- 
liche Bedeutung  von  jenem  gewesen  sein  wird ; denn  dass  diess  aus  der 
bisherigen  Erörterung  jetzt  von  selbst  hervorgehe,  glaube  ich  annehmen 
zu  dürfen  und  es  wird  sich  noch  mehr  hcrausstellen. 

3 Jleqi  oyior.  rat(  nöXtaiv  I.  p,  518  Jebb.  I.  p.  770  Dind. 

4 So  Hy.  in  Here.  I.  p.  54  ed.  Dind. : agdfitrot  St  «V  iorlat  IxdSr^t 
ryy  ' EXXdSa , fnttra  St  xai  t d*  xoivdv  ytrot  rwr  uv&ihothov  xzX.  De  Pericle, 
IL  p.  199.  ed.  Dind. : o'  <T  aip  iorlat  dgdfitrot  rijt  adrdt  a VTOV  to  oiifiulTfzor 
Sftro  ttfö  rov  nltorot.  Ganz  ähnlich  wie  es  hier  von  Aristides  geschieht 
hat  Gregor  von  Nazianz  das  <V  iorta t — mit  Weglassung  von  — 
verwendet  (ep.  ad  Caesar,  jun.  fratrem.  opp.  ed.  Par.  1630.  p.  780,  a: 

2 * 
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Wenn  Herodian  (ITI,  15,  4)  sagt:  o S'e  'AnwXvoq  toü  nar^of  äno- 

xta vörros  laßopevos  t\ouoiat  ev&üf  atp  iaziat  nävTa;  tpovevftv  r^aro  tov(  ze 

laz^ovi  avflwv  u.  s.  w. , so  könnte  man  darin  fast  eine  Anwendung 
des  Sprichworts  in  der  anfänglichen  Bedeutung  finden,  wie  sie 
Anstoss  gegeben  haben  mag  zu  solchen  bestimmten  Umdeutungen, 
von  der  Beispiele  aus  Zosimos  beigebracht  werden  mögen.  Dieser 
sagt  so:  (Konstantin)  acf  rot  La;  ßeiv  afiao&ai  T ijt  aotßetaf.  Kqianov 

yäy  naiSa  — aytXU  (II , 29.  p.  94  und  ähnlich  II , 40.  p.  106.  ed. 
Bekker). 

Ausserdem  mag  in  dieser  Reihe  im  Allgemeinen  aus  Zosi- 
mos noch  anzuführen  sein  IV,  3.  p.  176.  ed.  Bekker,  wo 
man  jedoch  fast  mit  der  ursprünglichen  Erklärung  auskommen 
würde  oder  vielmehr  imla  mit  Anspielung  auf  die  appellative  Be- 
deutung Altar  gebraucht  ist.  Bestimmt  dagegen  in  der  von  uns 
als  die  spätere  aufgefassten  Anwendung  hatte  dasselbe  wiederholt 
Themistios  gebraucht 1 , stets  ohne 

Erklärungen  des  Sprichworts. 

Bei  dieser  Umwandlung  der  Bedeutung  des  Sprichworts  kommt 
nun  aber  noch  ein  anderes  Moment  in  Betracht.  Es  ist  diess  die 
Erklärung  desselben  durch  die  Grammatiker.  Wenn  nämlich  diese 
einerseits  abhängig  ist  von  dem  Gebrauch  der  Schriftsteller,  so  hat 
sie  selbst  hinwiederum  in  der  späteren  Zeit  des  gelehrten  Ge- 
brauchs der  Sprache  gewiss  auch  auf  diese  eingewirkt. 

Das  Beste  geben  die  unschätzbaren  Scholien  zu  Aristopha- 
nes s.  Das  Sprichwort  hat  nach  ihnen  seinen  Ursprung  von 
dem  sacralen  Brauch,  der  Hestia  die  Erstlinge  der  Opfer  dar- 
znbringen.  Und  dann  heisst  es  auffallender  Weise,  ein  Aristo- 
kritos  habe  einen  Mythos  verfasst  des  Inhalts,  nach  dem  Sturz  der 
Herrschaft  der  Titanen  habe,  auf  das  Anerbieten  des  nunmehrigen 

Königs  Zeus,  sie  möge  sich  wählen,  was  sie  wünsche,  Hestia  um 

* 

nc3$  3'  av  roif  aXXo  r<  (wohl  aXXotf)  TjlrjufitXovoiv  (7UTijurj<J€itv  at/rdf  dtp  itrrCas 
rrjv  napp^aicev  ovx  ’ 

1 Ed.  Dindorf  p.  91,  21.  151,  19.  203,  5.  206,  18.  402,  8.  Angeführt 
werden  soll  hier  nur  die  erste  Stelle  (p.  91),  weil  sie,  obwohl  gleich- 
falls in  diese  Reihe  gehörend,  auf  die  Anrufung  der  Hestia  an  erster 
Stelle  bei  Gebeten  und  Hymnen  zurückweist : q yd$  tpvaig  % nXeCarov 

aaaa  av&pumoy  i utv  XomtZy  £(ou)y  nöppio&fy  yjuag  nqdf  txncty  ovvdtoixja  r 6 o/uo- 
tpvXov  ix  twv  iyyv&ev  xat  dtp  eoTtag  xaraßtßXtjTai  rer  7 TQOoluia  x.  r.  a. 

* Vesp.  846.  ed.  Dübner.  Paris  1842. 
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(ewige)  Jungfräulichkeit  und  für’s  zweite  um  die  Erstlinge  aller 
Opfer  gebeten.  Die  Scholien  lauten  1 : 

(dtp*  eaxCag  ap^oytevogi  *Ev  yap  raig  an  ov  Saig  dtp  1 E.  aqyovxai^  xai  oüxtog 
ix  Tiov  aXXtoy  Setoy.  tdg  iv  xtojutoSCa  S'e  6 Sepanioy  naC£ei  tpqoag,  inixpiipto  nvd. 
btt  ydq  tov  ^oiqoxoueCov  jutXXei  Sixa£eiy  o tf*iloxZftoy  xai  xaxaSixa{tiy  wg  « piio- 
Sixog.  faxt  S'e  napoijuCa , dtp  'EaxCag  ap-you.  juexeyrjyexxai  S'e  and  Ttoy  nept  xd 
tffxx  xaSrjjutytoy.  xrj  ydp  * EaxCa  rag  dnapjydg  $Sog  t]v  notetoSai.  — xai  JEo- 
(poxXijg  Iv  Xpvorjt  io  nptopa  loißrjg  'EgrCa  xXveig  xdSe;  » V . — juöSoy  S'e  awtSrjxey 
Apioxoxptxog  ouxiog  f^ovxa.  juexa  yap  xo  xaxalvSrjyai  xrjv  xiuy  Tixaytoy  apyrjyy 
xoy  Ata  Se%ajuevoy  xtjy  ßaOileCav , buxpCneiy  EaxCa  Xaßeiv  oxi  ßovXoixo.  x rjv 
S'e  nqtoxor  .ju'ev  napSeyCay  aixrjaai , /Jtxd  S'e  rrjv  napSevCav  anapyag  Svoueytov 
avxrj  vtjueaSai  nptoxij  napa  Ttoy  aySptdntoy.  xe^prjxai  S'e  Xrj  napoiuCa  xai  JlXdrtor 
iy  EvSvtppoyi  [p.  3 A.\t  ßovloCfitjv  ay , to  JEioxpaxeg , aXX*  opptoSto  urj  xovycrr- 
xloy  yerrjxat.  axe^ytog  yap  dtp * ! EaxCag  Soxei  juoi  dp/eoSai  xaxoupyeiy  xqr  noXtr 
at  in  i/tiptoy  dStx rtiv.c)  — xiva : tov  xaxaS ixaaSCvxa  SrjXovdxi.  R. 

Man  sieht  leicht,  wie  völlig  das  zu  unsern  bisherigen  An- 
nahmen stimmt.  Vom  Herd  inmitten  des  Hauses  ist  keine  Rede, 
nur  von  der  Göttin  und  ihrem  Vorrang  bei  Opfern.  Leider  sehe 
ich  mich  aber  ausser  Stande,  bestimmteres  über  diesen  Aristokritos 
anzugeben.  Immerhin  zu  beachten  ist  es  daher,  dass  in  den  Scho- 
lien zu  Platon  derselbe  nicht  genannt,  sondern  nur  von  einem 
Mythos  gesprochen  wird,  der  im  Umlauf  sei. 

Sonst  aber  haben  diese  Scholien  * am  Anfang  und  Schluss  einen 

* 

1 Was  in  Klammern  steht,  fehlt  im  Ravennas.  R.  bedeutet  Ra- 
vennas, V.  Venetus. 

2 Zu  Euth.  a.  a.  o.:  'A<p  eaxCag]  bri  xtoy  ey  Swdpeti  yivojutytoy  xa't 
nptoxovg  dSixovyrtov  xovg  olxeCovg.  ene't  iSog  rp>  xrj  ' EaxCa  nptdxTj  xtoy  aXXtoy 
Set oy  Svetr.  tpepexat  Se  xig  xa't  nept  avxrjg  uv  Sog  xoioörog.  piera  yap  xd 
xaxaZvSrjyai  xrtv  xtoy  Tixaytoy  a p/tjy  tpaai  xoy  ACa  xrjv  ßaOileCtrv  napalaßdvxa 
inixptyat  xrj  'EaxCa  Xaßely,  dxt  ay  ßovXoixo.  xrjv  S'e  xrjy  TtapSfrCay  atxijoaoSai 
xa'i  xag  dnap%dg  naqd  xtoy  a ySpdmtoy. 

"AZZiog.  Atp  eoxCag.  napoiuCa  St  iaxiy.  pexevrjvexxai  S'e  dno  xtoy  nep'i  xd 
tfpd  Sptoutvtdy.  eSog  yap  rtv  xrj  'EaxCa  xag  dnaoyag  noieiaSat. 

r,  dtp  eaxCtrg.  rjxo*  dno  xtoy  oixeioxaxtoy.  eaxCa  yap  tj  otxCa. 

Auf  den  ersten  Blick  könnte  man  meinen , die  Scholien  stimmten 
zu  der  Stelle  wie  zu  der  Auffassung  der  Hestia  als  des  nahrunggebenden 
Feuerherds.  Ihr  werden  die  Erstlinge  gebracht,  sofern  sie  Nahrunggebe- 
rin ist;  jungfräulich  ist  sie  wegen  des  Feuers  auf  ihr.  Meietos  beginnt 
seine  unheilvolle  Wirksamkeit  gegen  den  Staat,  indem  er  ihn  gleich 
in  seinem  Innersten  verwundet,  in  einem  Manne  wie  Sokrates.  Wie 
die  Opfer  mit  der  Göttin  des  Herds,  dem  heiligen  Mittelpunkt  des 
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unorganischen  Zusatz  erhalten,  wo  lazta  als  der  appellative  Herd 
ja  das  Haus  gefasst  und  das  Sprichwort  als  ein  Beginnen  mit  den 
nahen  Angehörigen  — den  olxtioi  — erklärt  wird.  Nicht  genug. 
Das  fyxtoSat  wird  sofort  näher  bestimmt  als  ein  aSuuir,  und  die 
welche  beginnen , als  !v  Swapei  ytrojuixoi  mächtig  gewordene. 

Man  sieht  deutlich  genug,  dass  dieses  Scholion  vielmehr  zu 
Stellen  passt,  wie  die  eben  aus  Zosimos  angeführten. 

Entsprechende  Wahrnehmungen  wie  in  Betreff  der  Erklärung 
des  Paroimions  durch  die  Scholiasten  machen  wir  der  Natur  der 
Sache  nach  bei  den  Paroimiograpben.  Sie  geben  zunächst 1 den 
Inhalt  der  aristophanischen  und  der  hergestellten  älteren  platoni- 
schen Scholien  in  abgekürzter  Weise.  Dann  fällt  zuerst  der  Weg- 
fall des  Sex-  au^  *•  Dasselbe  bleibt  auch  in  der  Anwendung  bei  den 
Schriftstellern  — schon  bei  Aristophanes  — hie  und  da  weg,  und 
es  bat  diess  ohne  Zweifel  die  Umbildung  der  Bedeutung  sehr  be- 
fördert. Es  erleichterte  diess  die  Verquickung  des  <V  'Eozta;  Sq- 
Xto&cu  mit  dem  <*y  lazta;  fwilofr m 3 durch  Apostolios  und  Arsenios4. 

• 

Hauses  beginnen,  so  Meietos  mit  dem  heiligen  Mittelpunkt  Athens, 
mit  Sokrates.  Allein  das  sagt  der  Eingang  der  Scholien  eben  nicht 
Das  erste  Sätzchen  spricht  ja  von  zu  Macht  gekommen  seienden  und 
zuerst  die  ou«ibi  (offenbar  Verwandte  und  Freunde)  verletzenden.  Beides 
passt  hieher  nicht.  Es  ist  also  dieses  Sätzchen  eben  so  gut  späterer 
Zusatz,  wie  das  dazu  Stimmende,  was  wir  nun  am  Schlüsse  lesen:  >i 
atp  e.  rjm  Sn 6 riöx  oix.  u.  s.  w.  Dann  bleibt  dasselbe  übrig,  was  die 
Scholien  zu  Aristophanes,  nur  etwas  vollständiger,  bieten  — ich  meine  be- 
sonders den  Namen  des  Aristokritos,  den  Beisatz  thjouiru»  zu  Snaex« t-  — 
Es  sind  nicht  Erstlinge  der  Früchte  gemeint,  die  der  Opfer  gehören  der 
Göttin.  Damit  fällt  dann  jede  mögliche  unmittelbare  Beziehung  auf  den  Herd. 
1 Zenobios  I,  40.  par.  Gr.  ed.  Leutsch  u.  Schneidewin  I.  p.  14: 

aip'  E.  aqx o/azvcn.  utztvrtvfxiai  St  ano  ziov  nzpi  za  Ifpa  Sqü lut-ywv.  * Efro; 
yät>  rjv  zjj  'E.  za;  anaqxa;  nmtiaäai.  Ganz  ähnlich  bei  Hesych.  S.  V.  Öif' 
E.  Sex°p (rec.  M.  Schmidt  I.  p.  330). 

3 Im  cod.  Krameri  par.  Gr.  I.  p.  385  im  append.  I,  48:  mp  'E. 

I7ii  TW7  Tl  nQazzöyztüv . , 

3 Harpokration  hat  die  Glosse  mp  *Eozta;  uuttadai.  '/aaio;  lv  z>~>  npo; 
KaXuSä )va.  X)  atf  ‘ Eazta;  /uvovptvo;  \'l  th-y  alu;  ry  narzio;.  x Xfop  Sh  layaiy 

ipvtizo.  T.  I.  p.  69.  Dind.  Vgl.  lex.  Seguier.  in  Bekkers  anecd.  I.  p. 
204,  19. 

4 Apostol.  IV,  61  (par.  Gr.  t.  II.  p.  321  und  wörtlich  gleichlautend 
Arsenios  (viol.  ed.  Walz.  p.  86)  fügen  nun  zu:  S<p  ‘E.  in\  zü>r  e(  a’pxyf 
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Denn  wer  sieht  nicht,  dass  wir  es  hier  mit  einer  grundverschiedenen 
Redensart  zu  thun  haben1?  Wohl  aber  mag  diese  auch  auf  die 
Anwendung  des  <>y  'Eoria;  (<??*.),  d.  h.  auf  die  Umdeutung  eingewirkt 
haben. 

Diese  andere  Erklärung  des  Sprüchworts  «>’  'Eartat  (SfXta9a,) 
die  schon  oben  in  den  Scholien  zu  Platon,  wo  sie  unvermittelt 
genug  sich  mit  der  ursprünglichen  zusammengeflickt  findet,  uns  be- 
gegnete 8 und  auch  bei  einzelnen  Paroimiographen  auftaucht,  ist  jetzt 
zu  verfolgen.  Bei  Makarios  II,  67  (par.  Gr.  II.  p.  149)  heisst  es 

einfach : atp  f.  apXfa9ai.  int  twy  iv  Swa/utt  ytvoyttvwv  xat  71  (HOT out  a3t- 

kowtwy  Toüi  olxtloiK-  Gregorios  Kyprios  (cod.  Leid.  I,  63)  gibt  fast 
durchaus  wörtlich  gleichlautendes  mit  den  Scholien  zu  Platons  Eu- 
thyphron , nur  dass  was  diese  von  ’AUwt  an  haben  fehlt.  Es  kann 
keinem  Zweifel  unterliegen,  dass  diese  Erklärung  von  der  Bedeu- 
tung des  Worts  Herd  ausgeht  und  dabei  eine  Erinnerung  an 
jenen  Brauch  im  Geiste  des  Schreibenden  nicht  angenommen  wer- 
den kann.  Genau  entsprechen  jener  Erklärung  die  zwei  Stellen 
bei  Zosimos  *.  Hatten  sich  einmal  solche  Glossen  gebildet,  so 
wirkten  die  Erklärungen  dann  wie  natürlich  auch  auf  die  An- 
wendung 4. 

* 

Tt  ngaTTorTwr  das  bei  Harpokration  am  rechten  Platz  stehende : Tde«* 

iv  Ttp  77 ()öi  Kalv3.  'O  arp  vojCat  juvovyttros  A\hyvciio$  7]Y  nÜYTwg. 

1 Vgl.  über  dieselbe,  über  den  naif  dtp'  vor  tat  ywoifierot,  der  öfter  auch 
schlechtweg  dtp'  imtat  hicss,  einstweilen  immer  noch  besonders  Böckh  (C. 
I.  G.  I.  p.  445  f.).  Bei  Suidas  (I.  p.  894.  ed.  Bernh.  vgl.  z.  B.  bei  Bekk. 
aneed.  I.  p.  469,  wo  diese  Glosse  dann  ganz  isolirt  vorkommt),  ist  vor 
das  dtp  'Eoriai  ptvtiaüai  noch  die  Glosse  getreten : «V  ltntat,  dnö  oixiaf. 
Es  bedarf  hier  noch  keiner  weiteren  Erörterung  darüber,  wie  iax(a 
auch  zu  dieser  Bedeutung  schliesslich  durch  Metonymie  gelangte.  Das 
Sprichwort  dtp  'Eariat  dp/.  löst  sich  davon  von  selbst  ab. 

* Auch  Eustath.  zur  Od-  p.  1579,  43  gibt  eine  Glosse,  die  aus 
Scholien  ähnlich  den  platonischen  exccrpiert  scheint:  ijyow  ix  twy  xptnro- 

vtav  rj  xat  ix  twy  oixftwY.  ttf  Trjxrdl  de  xrl. 

3 II,  29.  p.  94.  ed.  Bekker  und  ähnlich  II,  40.  p.  106.  ed.  Bekker. 
S.  oben  S.  20. 

4 Schliesslich  mag  auch  noch  das  Scholion  zu  der  oben  S.  19.  Anm.  4 
angeführten  Stelle  aus  Aristides  hier  stehen : ö 3'  dtp'  imta;  dgd/jtvos  xijt 
avröt  avToii  to  avuMfzpov  jjfjero  7i vö  tov  TiXioYofj  weil  es  zur  weiteren  Beleuch- 
tung dieser  Erörterung  beitragen  kann  ed.  Dind.  III.  p.  510:  toDto 

n ni\nuiov  ioTiv  ent  twy  e£  dpXijt  dyaHtÜY  y novrßwv , tinnfp  xat  all ü yoaittiri- 
* oti  yjuryott  Y/Y  /tY  iytvoivro  oi  xaüaoo 1 'A dryyaioi.  So  B.  D ; ähnlich  die  Oxo- 
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Ergebnisse. 

Somit  fänden  wir  allerdings  Anwendungen  des  Sprich-' 
worts,  in  welchen  Hestia  als  Herd  inmitten  des  Hauses, 
im  Innersten  der  Wohnung,  als  Symbol  der  Familie  gefasst 
wird.  Es  sind  diese  aber  offenbar  nur  Auswüchse.  Der 
wirkliche  Sinn  des  Sprichworts  führt  uns  gleichfalls  nur 
auf  eine  Göttin,  der  die  erste  Stelle  bei  heiligen  Handlungen 
einzuräumen  rituell  war.  Als  diese  heiligen  Handlungen 
haben  sich  uns  die  Opfer,  die  Feuer-Opfer  1 vorzugsweise, 
öffentliche  so  gut  wie  private , herausgestellt.  Auch  die  Li- 
bationen  fanden  ja  gewöhnlich  ins  Feuer-  statt.  Das  Zeugnis 
des  homerischen  Hymnos  für  Libationen  gerade  bei  Fest- 
mahlen erschien  von  sehr  zweifelhaftem  Werthe,  und  auch 
diese  würden  sich  der  Regel  nach  an  ein  Opfer  anschliessen 
oder  ein  Weiuopfer  an  andere  Götter  einleiten  *.  Ebenso 
die  fhnjlai  ins  Feuer  vor  dem  Mahle  gelten  nicht  dem  nah- 
rungbereitenden Herde , sondern  sind  Opfer  an  die  Götter, 
durch  das  Feuer  des  Herdes  vermittelt. 

An  diesen  Brauch  knüpfen  sich  nun  in  der  mythischen 

* 

nienses  bis  yqruppßrji.  Dann:  xalto;  Sr  77 (oar'9r;xr  r *},-  auro;  avrou , Ira  SrO-q, 
Sn  ix  tpiarui;  tuioüto(  i )r.  Die  erste  Erklärung  ist  ein  für  uns  interessanter 
Versuch  mit  der  dem  Scholiasten  bekannten  ursprünglichen  Bedeutung 
des  Paroimions  auch  hier  durchzukommen ; die  zweite  ein  kaum  glück- 
licherer, die  Formel  <V  iorla uwi/itvot,  die  der  Scholiast  also  in  der 
oben  erörterten  Weise  mit  dem  S<p  ran'a;  d^.  confundiert  gefunden 
haben  muss,  zur  Erklärung  anzuwenden. 

1 Vgl.  noch  Scho],  zu  Aristophan.  av.  865:  rr,  'F.m(a  zij  otrnütlw.  iptt- 

prrflaro  ra  twv  ayttpiöncov  r;9rj.  xat  t9o(  ano  '/vjrt'a,'  anäp^ra9at 

rv  t aif  9un(ai;Y  Thesmoph.  299:  fixe  rrj  yrj  HZf  Tr;  faria^  ouoitt};  npo  tov 
xitos  9vovotv  nurr;. 

* Wäre  die  Vermuthung  (S.  6)  gegründet,  welche  aber  bloss  als 
solche  gegeben  werden  konnte,  dass  in  Kreta  die  erste  Spende  der 
Hestia  galt,  so  würde  sie  sich  ja  eben  wesentlich  darauf  gründen,  dass 
wenn  sie  bei  Eidschwüren  die  erste  Stelle  erhielt,  diess  daher  kommen 
wird,  dass  sie  dieselbe  bei  Opfern  hatte  und  folglich  auch  bei  jenen 
Libationen  gehabt  haben  mag. 
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Erzählung  zweierlei  Umstände  Der  homerische  Hymnus 
wie  der  Mythos  des  Aristokritos  — beide  ersichtlich  ätio- 
logischer Art  — verbinden  damit  die  Jungfräulichkeit.  Der 
Unterschied  ist  nur  der,  dass  Aristokritos  die  Jungfräulich- 
keit mit  dem  Vorrang  bei  Opfern  als  Belohnung  von  Zeus 
bezeichnet,  der  Hymnos  an  Aphrodite  dem  Wesen  dieser 
Göttin  entsprechender  das  Ehrenamt  in  allen  Tempeln  der 
Götter  und  die  Würde  der  nqkaßeiQa  &E<jjv  in  den  Augen 
aller  Sterblichen  ihr  vielmehr  als  Ersatz  für  die  verschmähte 
Ehe  zutheilt. 

Dass  die  Jungfräulichkeit  der  Göttin  zu  der  Auffassung, 
als  ob  sie  ursprünglich  der  heilige  Herd  inmitten  des  Hauses 
wäre,  wenig  stimmt,  braucht  nur  angedeutet  zu  werden. 
Wenn  irgend  eine  Göttin , müsste  sie  dann  vielmehr  ur- 
sprünglich mütterlich  sein.  Ohne  weiteren  Nachweis  dagegen 
springt  die  Analogie  zwischen  dem  jungfräulichen  Wesen 
der  Gottheit  und  der  unfruchtbaren  Natur  des  Feuers 
sofort  ins  Auge  *. 

Für’s  zweite  ist  die  Göttin  dem  homerischen  Hymnos 
die  erstgeborene  Tochter  des  Kronos  3.  Ohne  Zweifel  ist  auch 
diese  Bezeichnung  der  Göttin  aus  ihrem  Ehren-Recht  der 
anaQxai  frvo/u£van>  abgeleitet  Es  ist  daher  von  Belang,  dass 
dieselbe  auch  anderweitig  bezeugt  ist  von  Hesiod  wie  von 
Apollodor  4,  indem  so  auch  von  dieser  Seite  her  einleuch- 

* • 

1 Wenn  in  dem  Hymnos  an  Aphrodite  der  ‘Eoria  zugleich  das 
R>o»ai  inmitten  des  Hauses  angewiesen  wird,  so  verräth  sich  diese  An- 
gabe, von  welcher  der  Mythos  des  Aristokritos  nichts  weiss,  leicht  aus 
der  falschen  Etymologie  des  Namens.  S.  übrigens  u. 

1 Weiteres  darüber  s.  u. 

s Hom.  Hymn.  IV,  23  f. : lozlt)  r,v  n(x, rrrjv  ztxezo  K(>oroi  ByxvXofirjZt]t, 
[mrri;  3'  onXozäzrjv,  ßovlij  ziio$  aeyio^oioj;  vgl.  V.  32:  vor!  71  ‘ naat  ßqozoioi 

9twr  nqtaßeiQa  t/tvxioi).  V.  24  mit  Recht  von  Heyne  zu  Apollod.  I,  1,  5 
ausgeworfen.  Vgl.  Baumeister  z.  d.  St.  Er  ist  beigefügt  mit  Bezug 
auf  die  bekannte  Erzählung,  Kronos  habe  seine  Kinder  verschluckt 
und  nachher  den  letztverschlungenen  Stein  zuerst  wieder  von  sich  ge- 
speit  Hes.  Theog.  497  ff.  Apoll.  I,  1,  5;  2,  1. 

* Hes.  theog.  464.  Apoll.  I,  1 , 5.  Vgl.  Cornutus  § 208.  Mvthvirm 
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tend  wird,  von  wie  durchgreifender  Bedeutung  für  das 
Wesen  der  Hestia  dieser  Brauch  gewesen  ist. 

DER  BRAUCH  BEI  DEN  RÖMERN. 

Servius  (zu  Verg.  Aen.  I,  730)  sagt:  Apud  Romanos 
etiam  coena  edita  sublatisque  tnensis  primis  Silentium  fieri 
solebat,  quoad  ea  quae  de  coena  libata  fuerant,  ad  focum 
ferrentur  et  igni  darentur  acpuer  Deos  propitios  nuntiasset 
et  Düs  honor  haberetur.  Zur  Vergleichung  mit  dieser  Notiz 
drängen  sich  ausser  jenen  Homerischen  -d-vrjlal , welche 
Achilleus  den  Patroklos  ins  Feuer  werfen  heisst  *,  die  Verse 
des  Silius  Italicus  (Pun.  VII,  174  ff.)  auf*. 

cepere  volentem  ( Bacchum ) 
Furnosi  postes  et  ritu  pauperis  aevi 

Ante  focos  mensae. 

— — tum  lade  favisque 

Distinxit  (hospcs  Falemus)  dulces  epulas,  nulloque  cruore 
Polluta  castus  mensa  cerealia  dona 
Adtulit  ac  primum  Vcstae  decerpsit  honoreni 
Undique  et  in  mediani  iecit  libamina  flanmam. 

Es  könnte  scheinen , man  habe  hier  unmittelbar  zu 
combinieren.  Der  Vesta  galten  die  Libationen  vor  dem  Mahl 
bei  Silius,  also  wohl  auch  die  suhlatis  mensis  primis  ins 
Feuer  gegossenen  Libationen  des  Servius.  Wenn  es  nur 
bei  Servius  nicht  statt  Vestae  düs  hiesse  und,  um  von  den 
Spenden,  zu  welchen  die  Notiz  des  Servius  gehört,  weil 
hier  Dido  libiert,  nicht  zu  reden,  wenn  nur  nicht  z.  B.  in  3 

* 

S'r  nqtoTt]  xai  rt<x<*rl  ytriaSai  u.  s.  w.  S.  oben  S.  8.  Auch  Hygin.  p.  10. 
Staveren,  Diod.  V,  68  nennen  Vesta  wenigstens  an  erster  Stelle  unter 
den  Kindern  von  Saturnus  und  Ops.  Vgl.  Serv.  zu  Virg.  Aen.  IX,  259. 
1 S.  oben  S.  7.  24. 

* Ueber  die  Sage  von  der  Ocrisia,  welche  jedesmal  nniifyuara  xai 
Xoiß)]r  vom  königlichen  Tisch  zur  Hestia  brachte  und  ins  Feuer  warf 
(Plut.  de  fort.  Rom.  c.  10.  p.  323  B),  wird  später  die  Rede  werden. 

3 Virg.  Georg.  4 , 378  ff. : Dem  Aristäus  ist  von  den  Nymphen  ein 
Mahl  bereitet 
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einer  ähnlichen  Stelle  des  Vergil  wirklich  auch  wohl  andern 
Göttern,  nicht  aber  Vesta  gespendet  würde!  Es  liegt 
allzunahe,  unter  diesen  Umständen  dem  Dichter  es  zu- 
zuschreiben, dass  er  es  ist,  der  die  Libation  ins  Feuer 
als  eine  der  Vesta  erwiesene  Ehre  bezeichnet.  Keines- 
wegs zwar  soll  damit  in  Abrede  gezogen  werden , dass 
das  im  Sinn  und  Geist  römischer  Religion  gedacht  war, 
worauf  ich  weiter  unten  werde  zu  sprechen  kommen.  Nur 
das  soll  hier  abgewiesen  werden , dass  es  eine  durch- 
gängige Sitte  war,  der  Vesta  gerade  und  in  anderer  Weise 
als  sonst  J(s.  S.  28  f.)  beim  Beginn  des  Mahls  zu  opfern  *. 
Das  ist  nirgends  überliefert. 

Die  erste  Stelle  soll  der  Vesta  ferner  zugetheilt  worden 
sein  bei  Precationen.  Wie  gut  diess  zum  griechischen  Brauch 
stimmen  würde,  wo  ja  auch  ähnliches  vorkam,  daran  darf 
bloss  erinnert  werden.  Allein  die  Lesart  ist  allzu  unsicher, 
als  dass  die  Verse  des  Ovid  (Fast.  VI,  301  ff.)  als  sicheres 

Zeugnis  benützt  werden  könnten  *.  Und  auch  wenn  die 

* 

Pars  epulis  onerant  mensas  et  plena  reponunt 
Pocula;  Panchaeis  adolescunt  ignibus  arae. 

Et  mater , Cape  Paeonii  carchesia  Bacchi: 

Oceano  libcmtis,  ait.  Simul  ipsa  precatur 
Oceanumque  patrem  rerum  Nymphasque  sorores, 

Ter  liquido  ardentem  perfudit  nectare  Vestam, 

Ter  jiamma  ad  summum  tecti  subiecta  reluxit. 

Man  sieht,  wie  hier  die  Libation  dem  Oceanns  und  den  Nymphen 
dargebracht  wird,  dann  aber  Vesta  für  ignis  steht  (worüber  s.  unten), 
wie  häufig  Ceres  für  ihre  Gaben. 

Ganz  ebenso  ist  auch  das  Feuer,  in  welches  Patroklos  die  9uyiai 
wirft,  nicht  das,  welchem  die  Opfer  gelten,  sondern  Achilleus  9to!o i 
(<fi)  &VO61  dyojyfi  (11.  IX,  219). 

1 In  Rom  galten  die  in  Trank  und  Speise  bestehenden  Libationen 
vorzugsweise  den  Laren.  Vgl.  einstweilen  Preller,  röm.  Mythol.  S.  491. 

2 Sie  lauten  in  der  Recognition  Merkels  (Lips.  1861; : 

At  focus  a jlammis  et  quod  fovet  omnia  dictus, 

(Jui  tarnen  in  primis  aedibus  ante  fuit. 

Hinc  quoque  vestibulum  dici  reor , inde  precando 
Praejamur  Vestam,  quae  loca  prima  tenet. 
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Lesart  feststünde,  erhöben  sich  Zweifel,  die  auch  bei  den 
Fasten  nicht  unterschätzt  werden  dürfen,  ob  Ovid  wirklich 
römische  Sitte  berichte. 

Dagegen  gibt  es  nun  hier  auf  italischem  d.  h.  römi- 
schem Boden  ein  sehr  bestimmtes  Zeugnis  für  die  Stelle 
der  Vesta  am  Schluss.  Es  ist  die  bekannte  Aussage  von 
Cicero  (de  nat.  deor.  II,  27,  67):  Itaque  in  ea  den,  quae  est 
rerutn  custos  intimarum,  omnis  et  precatio  et  sacrificatio 
extrema  est.  Damit  ist  zu  vergleichen  Servius  (zu  Verg. 
Aen.  I,  292):  Vesta  significat  religionem,  quia  nullum  sacri- 
ficium  sine  igne  est,  unde  et  ipsa  et  Janus  in  Omnibus 
sacrißciis  invocantur. 

Reichliche  Beispiele  liefern  die  Tafeln  der  Arvalbrüder  '. 

• 

Praef.  ist  Conjectur.  Als  überlieferte  Lesart  muss  gelten : quae 
famur.  Fast  alle  besseren  codd.  bieten  es  bei  Merkel;  auch  der  Tre- 
viranus , dessen  Lesarten  Lörs  (de  tribus  P.  Ov.  N.  fastorum  codd.  mscr. 
Treviri  1857)  bekannt  gemacht  hat.  Die  andern  irren  zwar  mannigfach 
ab.  Alle  aber  weisen  auf  quae  famur  zurück. 

Merkel  las  noch  in  seiner  grösseren  Ausgabe  (von  1841)  unde  pre- 
camur  Et  famur  Vesta  est,  quae  etc. 

Nun  ist  zwar  das  praefamur,  was  Heinsius  zuerst  vorschlug,  kei- 
neswegs so  passend , als  jetzt  auch  der  um  Ovid  so  verdiente  Merkel 
anzunehmen  scheint.  Allein  die  wahrscheinlichste  Vermuthung  ist  diese 
Lesart  immerhin.  Die  patrona  virgo  bei  Catull  1,  9 ist  natürlich  Minerva. 

1 Auf  den  ersten  Blick  scheint  diess  freilich  keineswegs  der  Fall. 
Allein  was  Marini  gli  atti  e frammenti  de’  fratelli  arvali  Roma  1795. 
4.  II.  p.  365  oss.  XXIII.  mit  Recht  geltend  macht , die  vorausgehenden 
und  auf  Vesta  folgenden  Götternamen  sprechen  desshalb  nicht  dagegen, 
weil  aus  der  Combination  zunächst  von  tav.  XLIII  mit  XXXII  sich 
ergibt,  dass  verschiedene  Opfer,  an  verschiedenen  Orten  dargebracht, 
zu  unterscheiden  sind.  Ich  setze  aus  tav.  43  den  betreffenden  Absatz 
her : Item  ante  aed(em)  D(eae)  D(iae)  B(oves)  f(eminas)  a(uro)  iunct(as) 
n(umero)  II.;  item  ad  ar(as)  tempor(ales)  Dis  inf(ra)  s(ub)s(criptis) 
Jan(o)  Patr(i)  ariet(es)  II,  Icm  ver  | bec(es)  II  Marti  Patri  Ult(ori)  Ar- 
(ietes)  n(uniero)  II  sive  Deo  siv(e)  Deae  verb(eces)  II  Jun(oni)  D(eae) 
D(iae)  ov(es)  n(umero)  II  | Virginib(us)  Div(is)  ov(es)  n(umero)  II  Fam- 
(ulis)  Div(is)  verb(eces)  n(umero)  II  Larib(us)  verb(eces)  n(umero)  II 
Matr(i)  Lar  (um)  ov.  n.  II  | Font(i)  ver  b.  n.  II  Flur(ae)  ov.  n.  II  Sum- 
man(O)  Pat(ri)  verb.  atros  II.  Vestae  Matri  ov(es)  II  | Vestae  (Die  tav.: 
VESEÜR)  Deor(um)  Dear(um)q(ue)  ov.  II;  item  Adolend(ae)  Coinq(uen- 
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Literarische  Beispiele  bieten  Cicero  Vergil  * und  Vel- 
lejus  Paterculus  8;  vgl.  Juvgjial  4. 

Varro,  was  noch  nicht  beachtet  scheint,  schloss  mit  Vesta 
seine  Aufzählung  der  dii  selecti  im  letzten  (XLI.)Buch  der  Anti- 
quitates  (s.  Aug.  civ.  Dei  VII,  2).  S.  auch  noch  Ov.Fa.  VI,  286). 

Dass  so  wenig  wie  Hestia  bei  den  hellenischen  Opfern 
allemal  den  ersten,  ebensowenig  bei  den  römischen  Vesta 
allemal  den  letzten  Platz  bekam,  braucht  kaum  gesagt  zu  wer- 
den. Dass  aber  der  Ausdruck  des  Servius,  wenn  er  im  all- 
gemeinen sagt,  bei  allen  Opfern  sei  Vesta  angerufen  worden, 
dem  Gedanken  nach  das  Richtige  trifft,  indem  er  das  dem  hel- 
lenischen und  italischen  Brauche  gemeinsame  damit  angibt,  ist 
gleichfalls  selbstverständlich.  Noch  weiter.  Wenn  Servius  am 
angeführten  Ort  zugleich  den  Janus  nennt,  bedarf  es  nur  eines 
Worts,  um  darauf  hinzuweisen,  wie  eben  Janus,  der  aus 
einem  Gott  des  lichten  Himmels  in  Italien  zu  einem  Gott 
der  Anfänge  geworden  war,  als  solcher  auch  bei  rituellen 
Handlungen  den  Beginn  beschützen  zn  müssen  schien  (Ov. 
fa.  I,  171  ff.;  Cic.  de  nat.  deor.  II,  27;  vgl.  Varro  bei  Au- 
gustin de  civ.  Dei  VII,  9).  War  so  die  erste  Stelle  nicht 
mehr  möglich , konnte  Vesta  zum  Beginn  nicht  angerufen 

• 

dae)  ov(es)  II  et  ante  Caesar (eum)  Genio  | D(omini)  n(ostri)  Severi  AU- 
xandri  Aug(usti)  t(aurum)  a(uratum) ; item  Divis  n(umero)  XX.  ver- 
bec(es)  XX.  Man  sieht,  dass  das  item  ein  neues  verschiedenes,  wohl 
stets  auch  an  einem  andern  Altar  dargebrachtes  Opfer  einleitet.  Ähn- 
liches bieten  Tafel  XXXII.  zweimal  Marini  p.  CXLV  u.  CXLVII,  s.  Orelli 
1708  u.  2270.  Beide  Male  ist  auch  eine  doppelte  Vesta  unterschieden,, 
aber  anders  wie  tav.  XLI1I,  nämlich  Vestae  oves  IT  Vestae  matri  oves 
II.  Ebenso  tav.  XLI  (Orelli  n.  2270).  Ohne  Zweifel  richtig  ergänzt 
ist  in  derselben  Weise  von  Marini  Tav.  XLI,  a. 

Auch  Hesse  sich  die  Inschrift  vom  Mons  Albanus  Orelli  n.  1393  an- 
führen , wo  freilich  die  Stellung  an  sich  kaum  eine  andere  sein  konnte : 
Iovi  optimo  maximo  Minervas  Junoni  Vestae  Alban[ae]  sacrlum]. 

1 Pro  domo  57,  144. 

* Ge.  I,  498. 

5 II,  31. 

4 Sat.  VI,  385  f.  Wegen  Ovid  Fa.  IV,  828  s.  u. 
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werden,  so  war  nichts  übrig,  als  sie  --  und  zwar  auch  sie 
also  ebensogut  bei  öffentlichen  .wie  bei  privaten  Opfern  und 
durchaus  nicht  vorzugsweise  bei  Mahlspenden  — in  ähn- 
lichem Sinn  am  Schluss  zu  rufen.  Anfang  und  Schluss  zu- 
gleich ist  ja  aus  Hellas  für  sie  ebenfalls  bezeugt. 

Während  nun  aber  oben  für  Hellas  wenigstens  soviel  mit 
Bestimmtheit  sich  herausgestellt  hat,  dass  der  Begriff  des  Herds 
inmitten  des  Hauses  nicht  der  primitiv  dem  Sprichwort  zu 
Grunde  liegende  ist,  dass  dasselbe  dem  Cultus  der  Göttin 
Hestia  seinen  Ursprung  verdankt,  während  die  Angaben,  die 
auf  den  zur  Speisebereitung  dienenden  Herd  oder  dessen 
Feuer  zu  führen  schienen,  durch  andere  Zeugnisse  theils 
überwogen , theils  widersprochen  wurden , führt  uns  in  Rom 
Servius  viel  weiter.  Hier  ist  der  öffentliche  Cultus  in  weit 
höherem  Grade  ein  Gegenstand  wissenschaftlichen  Begreifens 
geworden,  und  es  ist  ja  bekannt,  welch  werthvolle  Reste 
römischer  Theologie  besonders  auch  die  Commentare  zu 
Vergil  enthalten.  Servius  berichtet  uns  nicht  bloss  einfach 
die  Thatsache  des  Brauchs,  er  gibt  den  Sinn  an,  der  zu 
Grunde  liegt  Er  sagt  (s.  S.  28):  Vesta  significat  religio- 
nem , quia  nullum  sacrificium  sine  igne  est,  unde  et  ipsa 
(Vesta)  et  Janus  in  omnibus  sacrificiis  invocantur. 

Es  enthalten  diese  Angaben  ein  doppeltes:  einmal, 
dass  für  Servius  jener  Brauch  sich  aus  der  Bedeutung, 
welche  die  Göttin  Vesta  im  Opfer  hatte , erklärte  , und  dass 
er  ihn  nicht  auf  dieselbe  als  Göttin  des  Herds  oder  Altars, 
sondern  als  die  Göttin  des  Feuers  zunächst  des  Feuers  beim 
Opfer  zurückführte. 

Auf  eine  unmittelbare  Beziehung  der  Vesta  zum  Opfer- 
feuer leiten  ferner  auch  die  Verse,  die  oben  1 aus  Vergil  an- 
geführt wurden  (georg.  IV , 384  ff.) : 

Ter  liquido  ardentem  perfudit  nectare  Vestam  : 
ter  flatnma  ad  summum  tecti  subiecta  reluxit. 

Omine  quo  etc. 

* 

1 S.  S.  27.  Anm.  1. 
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Ich  verfolge  das  jetzt  noch  nicht  weiter,  dass  Vergil 
hier  Vesta  überhaupt  geradezu  metonym  für  ignis  braucht. 
Es  ist  aber  das  omen,  welches  der  Römer  wie  der  Grieche 
im  Emporflackern  des  Feuers  beim  Opfern  erblickt  (s.  u.), 
doch  schon  dadurch,  dass  der  Dichter  das  Wort  Vesta  gerade 
hier  für  ignis  gebraucht,  in  engere  Beziehung  zu  Vesta 
gesetzt.  Eben  darauf  führt , dass , als  man  nach  dem  Opfer 
bei  dem  Fest  der  Bona  Dea  in  Ciceros  Haus  während 
seines  Consulats  glaubte,  das  Feuer  auf  dem  Altar  sei  er- 
loschen , dann  -aber  aus  der  Asche  von  neuem  eine  helle 
Flamme  emporstieg,  alle  andern  mitfeiernden  Frauen  es 
mit  Schrecken  sahen  und  nur  die  Vestalinnen  darin  ein 
günstiges  Anzeichen  erblickten.  Terentia  solle  ihrem  Gemahl 
melden , sagten  sie,  er  möge  vollbringen , was  er  beschlossen, 
die  Göttin  verbürge  ihm  Heil  und  Ruhm  Auch  Drumann 
bemerkt  zwar  sicher  mit  Recht,  dass  man  um  so  weniger 
daran  zweifeln  kann,  dass  der  Consul  dieses  mit  seiner 
Frau  verabredet  hatte,  um  auf  die  öffentliche  Meinung  zu 
wirken,  ,da  Fabia,  der  Terentia  Schwester,  als  Priesterin 
der  Vesta  den  Erfolg  sicherte1.  Allein  diess  ändert  hier 
nichts  an  der  Sache.  So  wie  so  sieht  man , dass  die  Hüte- 
rinnen der  ewigen  Flamme  im  Tempel  der  Vesta  es  sind, 
die  im  Aufflammen  des  Opferfeuers  das  günstige  Vorzeichen 
erblicken. 

Allerdings  könnte  man  auch  für  die  Auffassung  von  Vesta 
als  Herd-Altar  eine  Stelle  aus  des  Servius  Commentarien 
anführen  wollen  (zu  Verg.  Aen.  III,  134):  Varro  rerum  di- 

vinarum  libro  refert nec  Heere  vel  privata  vel  publica 

sacra  sine  foco  fieri.  Allein  auch  hier  sagt  er  diess  nur  so, 
dass  vorausgeht : Focum  auteni  dictum  a fovi , iit  colinam 

* 

1 S.  Plut.  Cic.  20;  Dio  XXXVII,  35;  vgl.  Drumann,  Gesch.  Roms  im 
Übergang  u.  s.  w.  Bd.  V,  S.  502.  Drumann  führt  mit  Recht  auch  Serv. 
zu  Verg.  bucol.  VIII,  105  für  die  Erscheinung  in  Ciceros  Haus  an,  nur 
dass  hier  — mit  Berufung  darauf,  dass  es  Cicero  bezeuge  ,in  suo  poe- 
matef  — die  Flamme  der  Terentia  eodem  anno  consulem  futurum  osUndtt 
cius  maritum. 
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ab  eo  quod  ibi  ignis  colatur , nec  Heere  etc  x.  Wir  weiden 
also  auch  durch  diese  Angabe  des  Varro  eben  wieder  auf 
den  obigen  Satz  zurückgewiesen:  Vesta  significat  religionem, 
quitt  nullum  sacrificium  sine  igne  est , unde  et  ipso,  et  Janus 
in  omnibus  sacrificiis  invocantur. 

In  dieser  Stelle  des  Servius,  die  man  schwerlich  mit 
Unrecht  auf  Varro  zurückführen  würde,  die  aber  leider 
jeder  Angabe  ihres  Ursprungs  entbehrt,  wird  also  Vestas 
Bedeutung,  weil  kein  Opfer  ohne  Feuer,  durch  das  Wort 
religio  erklärt*.  Dass  Vesta  selbst  Feuer-Gottheit  ist,  ist 
das  als  selbstverständlich  ausgelassene  nothwendig  zu  er- 
gänzende Mittelglied  und  zwar  das  Feuer  im  Opfer.  Denn 
nur  das  zum  Cultus  verwendete  Feuer  kann  auf  den  Begriff 
religio  führen , in  dem  Zusammenhang  vollends , wo  derselbe 
durch  sacrificium  vermittelt  wird. 

Der  Abschnitt  über  den  Brauch , der  Hestia  bei  Opfern 
die  erste  Stelle  zuzuweisen,  könnte  so  einfach  mit  der 
Adoption  dieser  Erklärung  geschlossen  werden.  Allein  es 
wäre  in  meinen  eigenen  Augen  diess  ein  unrichtiges  Ver- 
fahren. Selbst  wenn  sie  auf  Varros  Autorität  sich  stützen 
würde,  wäre  damit  der  ursprüngliche  Sinn  des  Brauchs  ja 
noch  keineswegs  erwiesen.  So  gewichtig  diese  ist,  wo  es 
sich  um  Eruierung  römischen  Glaubens  in  der  späteren  histo- 
rischen Zeit  handelt,  so  ist  aus  ihr  der  Rückschluss  auf  die 
alte  und  älteste  Zeit  doch  noch  nicht  unmittelbar  gestattet. 
Das  Ziel  aber  ist  für  uns  erst  erreicht,  wenn  auch  die  ur- 
sprünglich zu  Grunde  liegende  Vorstellung  aufgewiesen  ist. 
Dazu  sind  aber  hier  noch  nicht  alle  Daten  gesammelt.  Es 
erscheint  zweckmässig,  vorher  noch,  ehe  auf  die  Unter- 
suchung der  Bedeutung  dieses  Brauchs  im  Zusammenhang 
mit  der  der  Göttin  eingegangen  wird,  in  einem  zweiten  und 
dritten  Abschnitt  von  der  Hestia  im  Hause  und  in  den 
Prytaneen  zu  handeln. 

* 

1 Vgl.  Varro  a.a.  0.  XI,  21 ; Ovid  fa.  VI,  SOI.  Augustin  civ.  Dei  IV,  10 : 
cum  tarnen  saepius  Vestam  nonnisiignem  esse perhibeant pertinentem  ad focos. 

2 Auf  die  Erklärung  bei  Cicero  (oben  S.  28)  komme  ich  zurück. 
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ÜBERGANG. 

Der  vorausgehende  Abschnitt  ist  etwas  ermüdend  aus- 
gefallen. Allein  es  galt  der  Tradition  durch  ihre  verschie- 
denartigen Wendungen  und  auch  Irrgänge  aufs  sorgfältigste 
nachzugehen , um  das  Wahre  und  Gütige  so  richtig  und 
vollständig  als  möglich  zu  eruieren.  Es  galt  für  die  Fest- 
stellung der  Bedeutung  der  Hestia-Vesta  einen  sicheren  An- 
haltspunkt zu  gewinnen.  Die  Göttin  hatte,  fanden  wir,  in 
Rom  wie  in  Hellas  ein  Ehren-Recht  hei  Opfern , und  zwar 
durchaus  nicht  vorzugsweise  bei  Mahlen  und  im  häuslichen 
Cultus.  Doch  habe  ich  mich  noch  enthalten , aus  diesen 
Ermittelungen  schon  jetzt  ein  schliessliches  Resultat  zu 
ziehen.  Wohl  aber  möchte  nunmehr  eine  kurze  Übersicht 
über  die  wichtigsten  neueren  1 Auffassungen  des  Brauches  und 
im  Zusammenhänge  damit  des  Wesens  der  Hestia  am  Platze 
sein.  Diese  wird  uns  dann  zugleich  als  Brücke  zu  den  fol- 
genden Abschnitten  dienen. 

Am  eingehendsten  und  ausführlichsten  hat  in  der  letztver- 
flossenen Zeit  wiederholt  K.  Bötticher  über  Hestia  und  ihre  Be- 
deutung im  Cultus  gehandelt  *.  Zunächst  in  Beziehung  auf  das 
Ehren-Recht  der  Hestia  im  Cultus  lesen  wir  bei  ihm  folgendes  *: 
,Um  so  bedeutender  und  mächtiger  als  irgend  eine  jener  Per- 
sönlichkeiten (des  Zwölfgöttersystems)  mit  Ausnahme  des  Zeus 
tritt  sie  (Hestia)  eben  dieser  Natur  wegen  als  Flamme  des 

• 

1 Noch  weitere  auch  ältere  werden  ihre  Stelle  besser  aus  Anlass 
der  Etymologie  des  Namens  finden. 

* In  den  Andeutungen  über  das  Heilige  und  Profane  in  der  Bau- 
kunst der  Hellenen  , Berlin  1846.  4.,  und  in  der  Tektonik  der  Hellenen, 
Potsdam  1852.  4.,  vornämlich  Bd.  II.  S.  822  —360. 

» Tektonik  Bd.  H.  S.  323  f. 

'3 
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unsterblichen  Gottesfeuers  im  Culte  und  im  profanen  Leben 
hervor.  Denn  wenn  feuerlose  Anbetung  bei  den  Alten  kaum 
zu  denken  ist,  feuerlose  Speiseopfer  allein  immer  nur  zu 
den  grossen  Ausnahmen  der  Gottes  Verehrung  gehören , im 
allgemeinen  also  eine  Opferhandlung  an  heiliger  Stätte  eben 
so  wenig  ohne  heilige  Flamme  gedacht  werden  kann , als 
der  speisebereitende  Herd  des  Hauses  ohne  B'euer , so  wurde 
Hestia  deswegen  im  Tempel  wie  im  Hause  bei  jedem  Opfer 
und  Mahle  in  den  Precationen  stets  mit  Zeus  und  zwar 
noch  vor  Zeus  genannt1  1.  Es  folgt  der  Mythos,  doch  ohne 
als  ätiologisch  angegeben  zu  werden.  »In  der  That«,  fährt 
Bötticher  fort,  »hielt  man  Hestia  auch  für  älter  als  Zeus 
u.  s.  w.  Nicht  bloss,  weil  Hestia  während  des  Titanenkampfs, 
bei  welchem  alle  Götter  den  Olympos  verlassen  hatten,  allein 
zurückgeblieben  war,  um  das  himmlische  Feuer  vor  dem 
Erlöschen  zu  hüten , sondern  ihrer  Geburt  wegen  erkannte 
Zeus  sehr  wohl  auch  diese  Vorehre  ihrer  Primogenitur  an 
u.  s.  w.“  »Die  Gedanken,  welche  in  letzterer  Sage  die  vor- 
herrschenden sind , ewige  Parthenia  als  Hüterin  des  heiligen 
Feuers,  Opfer  der  Erstlinge,  Vorehre  beim  Opfer  vor  allen 
Göttern,  Zeus  nicht  ausgenommen,  dabei  die  innige  Ge- 
meinschaft mit  dem  letztem  2,  blicken  auch  aus  allen  Äusse- 
rungen des  religiösen  und  menschlich  sittlichen  Lebens  der 
Alten  hervor;  sie  sind  Cultgesetze  des  Alterthums  geworden.« 
Bötticher  nennt  so  zusammen,  was  ich  auf  das  schärfste 
auseinander  halten  zu  müssen  glaubte.  Die  Nennung  der 
Hestia  bei  jedem  Mahle  vor  Zeus  kann  ihm  um  so  weniger 
Schwierigkeit  machen , als  er  unmittelbar  neben  der  Bedeu- 
tung des  Feuers  im  Cultus  die  des  nie  erlöschenden  Feuers 
auf  dem  speisebereitenden  Herd  des  Hauses  nennt.  So 

spricht  er  dann  auch  von  dem  Opfer  der  Erstlinge,  während 

* 

‘ Vgl.  S.  325,  wo  ungleich  klarer,  aber  auch  unvollständiger  darüber 
gehandelt  wird. 

* Diese  geht  schwerlich  aus  dem  Mythos  an  sich  hervor,  wo  Zeus 
einfach  als  König  der  Götter  gedacht  ist.  Vgl.  aber,  was  unten  aber 
die  Beziehung  der  Hestia  zu  Zeus  gesagt  werden  wird. 
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ich  nachgewiesen  zn  haben  glaube,  dass  das  &voftivun>  stets  nur 
durch  die  Nachlässigkeit  der  Grammatiker  ausgefallen  sei. 
Ferner  greift  er  zu  den  ewigen  Feuern  hinüber,  von  deren 
Bedeutung  ich  eben  besonders  auch  wegen  Böttichers  nach 
meiner  Ueberzeugung  irrigen  Auffassung  unten  ausführlicher 
werde  handeln  müssen.  Sie  sind  ihm  nämlich  nicht  sowohl 
Opferfeuer  als  Symbol  des  Lebens  und  der  Anwesenheit  der 
Gottheit  im  Hedos  1 , also  auch  nicht  bloss  der  Hestia  speciell. 
In  dem  Mythos  des  Aristokritos  ist  nun  aber  eben  von 
ewigen  Feuern  keine  Rede.  Die  Angabe , Hestia  habe  wäh- 
rend des  Titanenkampfs  das  ewige  Feuer  vor  Erlöschen 
behütet,  beruht  auf  der  Combination  der  Angabe  jenes 
Mythos,  Hestia  habe  sich  nach  Besiegung  der  Titanen  jene 
Ehrengeschenke  von  Zeus  erbitten  dürfen , wo  von  ewigem 
Feuer  keine  Rede  ist,  und  des  von  Platon  * gedichteten 
philosophischen,  in  welchem  sie  bei  dem  Auszuge  aller  Götter 
allein  zurückbleibt,  wo  an  den  Titanenkampf  nicht  gedacht 
werden  kann.  Vermöge  einer  solchen  mehr  geistreich  com- 
binierenden  als  kritisch  sondernden  Behandlungsart  fasst 
Bötticher  S.  322  f.  gleich  zum  Beginn  seine  Ansicht  über 
die  Göttin  in  folgenden  Worten  zusammen:  »Hestia,  die 
Gottheit  des  ewig  flammenden  und  lebennährenden  Feuers, 
ist  in  der  Hellenenwelt  die  älteste  der  olympischen  Gott- 
heiten , die  alle  lebenden  Geschlechter  zu  einer  Einheit 
verbindende  Macht,  alles  Gesetzten  einträchtiger  Zusammen- 
halt, aller  Gründung  Uranfang  und  Ende.  Gleichwie  die 
Sage  das  All  der  Natur,  den  ganzen  Kosmos  um  die  ewige 
Hestia  in  seiner  Mitte  herum  so  geordnet  und  gegenseitig 
verbunden  nennt,  dass  alle  seine  einzelnen  Körperwärme, 
Glanz  und  Leben  von  ihr  empfangen , so  wiederholt  sich 
dieser  Gedanke  für  den  Himmel,  wo  die  Götter  wohnen; 
für  die  Ordnung  der  Dinge  auf  der  Erde,  als  dem  grossen 
Wohnhause  aller  Menschen;  für  den  Lebenskreis  des  Helle- 

* 

1 Vgl.  einstweilen  a.  a.  0.  S.  322. 

* Phädrus  p.  247  A.  S.  u. 

3* 
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nengeschlechts , wie  für  den  seiner  einzelnen  Stämme;  für 
'jede  Stadt,  wie  für  das  Haus  jedes  einzelnen  Bürgers  u.  s.  w. 
u.  s.  w.«  Wahrlich  eine  grosse  Göttin,  wenn  — das  alles 
zu  erweisen  wäre.  Noch  merkwürdiger , wenn  Hestia  sofort 
von  Anbeginn  an  diess  alles  gewesen  wäre.  Denn  ziemlich 
merklich  weht  uns  doch  hieraus  speculative  pythagoreische 
Luft  entgegen  *.  Bötticher  freilich  behauptet  eben  2,  dass 
, Begriff  und  Wesen  der  Hestia  keiner  Wandlungen  und 
Umgestaltungen  im  mythologischen  Bewusstsein  fähig  waren; 

. Deshalb  wird  Hestia  im  Gegensatz  zur  Vielheit  solcher 

(andern  göttlichen  Gestaltungen)  als  die  Einheit,  das  Wesen 
des  Feuers  (das  doch  auch  , lebennährend1  ist) , als  unfrucht- 
bar und  zur  Weitererzeugung  unfähig  bezeichnet.«  Nichts- 
destoweniger ist  Böttichers  in  die  Tiefe  dringendem  Blick 
doch  auch  die  Sage  von  Hestia  als  Amme  des  Zeus,  die 
Gedanken  Verwandtschaft  mit  der  Fortuna  zu  Präneste,  die 
Sage  von  Cäculus,  von  Servius  nicht  entgangen,  und  so 
sagt  er  S.  334 : , Überhaupt  geht  manches  priapische  Zeichen 
im  Sinne  eines  Apotropaion  so  in  den  Cult  des  Feuers 
hinein , dass  es  sich  wohl  lohnen  würde , den  Zusammenhang 
mit  demselben  aufzuklären.« 

Gerade  einer  so  reichen  und  geistvollen  Darstellung 
gegenüber  bin  ich  überzeugt,  nicht  auf  eben  viel  Widerspruch 
zu  stossen,  wenn  ich  es  ausspreche,  dass  gerade  sie  ein 
um  so  stärkeres  Bedürfnis  nach  einer  kritischen  Prüfung 
und  historisch-genetischen  Darstellung  in  uns  hervorruft. 
Es  springt  die  Aufgabe  ihr  gegenüber  um  so  lebhafter  in 
die  Augen , den  Nachweis  zu  liefern , wie  aus  einer  ur- 
sprünglich gewiss  einfacheren  Idee  im  Fortgang  der  Geschichte 
eine  reichere  und  mannigfaltigere  sich  bildete,  wie  daraus 
eine  Fülle  von  Trieben  hervorsprosste , während  einzelne 

hinwiederum  abstarben,  wie  damit  endlich  andere  sich  be- 

• . 

1 Vgl.  Bötticher  selbst  S.  325  f.  Ich  komme  unten  darauf  zu 
sprechen,  wo  dann  auch  untersucht  werden  soll,  was  wirklich  Pytha- 
goreische Ansicht  war. 

* Tektonik  H.  S.  323. 
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rührten  und  zusamraenwuchsen.  Bötticher  selbst,  sahen  wir, 
drängt  sich  eine  ähnliche  Frage  da  besonders  auf,  wo  die 
phallischen  Ideen  in  das  unfruchtbare  und  keusche  Wesen 
der  Göttin  hereindringen. 

Worüber  aber  im  allgemeinen  der  beredte  und  begei- 
sterte Strom  der  Bötticherschen  Entwicklung  rascher  und 
leichter  hinwegführen  konnte,  über  die  Klippen  und  Wider- 
sprüche in  der  Darlegung  des  unveränderlichen  Wesens  der 
Göttin,  das  tritt  weit  schroffer  und  unvermittelter  in  der 
übersichtlichen  nach  Paragraphen  gegliederten  Darstellung 
Gerhards  vor  unsere  Augen.  Dieser  so  höchst  verdiente 
und  bewährte  Gelehrte  sagt  in  seinem  ersten  Paragraphen 
über  die  Göttin  1 folgendes:  .Hestia  oder  Vesta,  ihres  Namens 
der  Herd  und  dessen  Feuer,  eine  mit  Zeus  und  Hera  ver- 
schwisterte,  als  Kronoskind  von  Hesiod,  in  Ilias  und  Odyssee 
aber  nirgend  erwähnte,  im  unpersönlichen  Dienst  des  Altars 
vielleicht  nicht  selten  verdunkelte  Göttin,  geht  in  Alter  und 
Anselm  ihres  Dienstes,  so  oft  er  erwähnt  wird,  allen  oder 
den  meisten  Gottheiten  voran , steht  aber  in  Ausdehnung 
ihres  Begriffs  und  Mythos  allen  übrigen  Gottheiten  nach, 
deren  durchgebildeter  Persönlichkeit  sie  als  verkörpertes 
Sinnbild  des  Opferfeuers  verknüpft  blieb.1 

Dagegen  scheint  Gerhard  diese  Idee  aus  dem  Vorrecht 
der  Göttin  bei  Opfern  nicht  zu  folgern  2.  Es  ist  ihm  Hestia 
die  älteste  und  zugleich  die  jüngste  Göttin  als  Erdfeuer  und 
Erde  s.  Die  der  Hestia  vor  und  nach  allen  andern  Göttern 
gewidmeten  Opfer  werden  einfach  an  der  Spitze  des  der 

♦ 

1 Gr.  Mythologie.  2 Bde.  Berlin  1854  f.  Bd.  I.  § 285. 

* Er  sagt  § 286  nur:  Ausgegangen  von  diesem  Feuerdienst,  lässt 
Hestias  — Wesen  vom  ältesten  Dienst  des  pelasgisehen  Zeus  sich  nicht 
trennen,  und  in  der  Anm.  dazu:  >,Pelasgisch'  ist  Hestia  als  a)  Altarfeuer 
zu  ,Dodona‘  (vgl.  Ztus  r<ptar«K,  Zinzow,  de  hist.  gr.  primord. , Berol. 
1843  , p.  19  f.)*  , eine  Schrift,  die  mir  leider  nicht  zu  Gebote  steht. 

’ § 288,  1.  2.  3.  Ich  werde  über  diese  Umbildung  der  Göttin 
unten  sprechen. 
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Hestia  gewidmeten  Cultus  genannt  *.  Zudem  ist  Gerhard 
Hestia  zugleich  der  Herd  und  Herdstein  *,  der  Altar  8,  »ihr 
Naturbegriff  4 das  im  Innern  der  Erde  als  Erdgeist  waltende 

Feuer,  vermöge  dessen  sie  in  unantastbarer  Jungfräulichkeit, 
aber  doch  auch  selbst  als  Erde  5 und  in  deren  Innerstem 
als  Göttin  des  sie  durchdringenden  unverlöschlichen  Zeu- 
gungstriebes gedacht  wird «.  Wie  die  Erde  ein  Herd 

der  Götter  genannt  wird,  gilt  auch  der  zur  Göttin  gewor- 
dene Herd  als  Mutterschooss  der  Götter  sowohl  als  der 
Menschen  6 u.  s.  w.  »Von  diesem  mütterlichen  Herd  geht 
denn  auch  die  ethische  Bedeutung  aus,  nach  welcher  Hestia 
in  stiller  Mütterlichkeit  den  Prytaneen  des  Staats  und  der 
Stadt  sowohl  als  jedem  Haus-  und  Familienherde  als  alles 
Lebens  Mittelpunct  vorsteht  7«  u.  s.  w.  Dem  entsprechend 
ist  »Hestias  eigenstes  Symbol  die  reine  Flamme  und  deren 
Behälter  die  Lampe« , aber  »auch  der  Phallus  und  ein  ihm 
entsprechendes  Thiersymbol , der  Esel , ist  ihr  heilig.«  »Im 
übrigen  war  ihre  Bedeutung  als  Erdmutter  und  kosmisches 
Centrum  anerkannt  genug,  um  ein  Tympanum  als  Weltrund 
oder  auch  Säulen  auf  die  atlantischen  Pfeiler  der  Erde 
bezüglich  ihrer  bildlichen  Darstellung  beizüfügen  8«.  Diess 
sei  der  Sinn  der  Tholen.  Endlich  ward  Hestia  »im  Cultus 

* 

1 § 292,  1.  Die  Anmerkung  nennt  diesen  Vorrang  dann  nur  my- 
thisch begründet  im  homerischen  Hymnos1. 

1 A.  a.  0.  § 285.  S.  S.  37  n.  d.  Anm.  dazu  1 : »Der  Name  iorta 
bedeutet  Herdstein  (Klaus.  Aen.  166),  womit  die  Ableitung  von  toriy«, 
araui  (Vesta:  ßtat  vi  terra  sua‘,  Ov.  Fa.  VI,  293.  Stata  Mater)  nicht 
unverträglich  ist.« 

• A.  a.  0.  § 286,  1.  § 287  ff. 

‘ § 288,  1.  2. 

6 Vgl.  dazu  § 294.  , Hestias  Gleichsetzung  mit  weiblichen  Gottheiten 
beruht  meist  auf  später  Vermischung  ihres  Begriffes  mit  dem  der  Erd- 
göttin ; doch  zeigt  in  gleicher  Geltung  bereits  ein  Kunstwerk  der  besten 
Zeit  sie  in  Verbindung  mit  Amphitrite.1 

• § 288,  4. 

7 § 289,  1.  2. 

8 § 290,  1.  2.  4. 
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lange  Zeit  nur  als  flammender  Herdstein  (also  nicht  als 
Flamme  oder  Lampe),  nachgehends  aber  auch  statuarisch 
— dargestellt 1 u.  s.  w.  u.  s.  w.«  Ich  gestehe,  dass  in  mei- 
nen Augen  durch  eine  solche  Darstellung  die  am  An- 
fang angegebene  Bedeutung  nicht  sowohl  ergänzt  und  fort- 
gebildet , als  aufgehoben  scheint.  Es  war  Gerhard  hier 
nicht  sowohl  um  genetische  Entwicklung , als  um  möglichst 
vollständige  Aufzählung  des  wichtigsten  Materials  zu  thun. 
Man  sieht  aber  leicht  eben  diesem  Material  gegenüber, 
welche  Aufgabe  dadurch  einer  Specialarbeit  gestellt  ist.  Es 
muss  vervollständigt,  kritisch  gesichtet,  die  historisch-gene- 
tische Entwicklung  aufgewiesen  werden. 

Dass  diess  noch  nicht  geleistet,  wird  aus  dem  Schwan- 
ken eines  so  gewiegten  und  kenntnisreichen  Mythologen, 
wie  Preller  2 war,  nur  allzu  deutlich.  In  der  ersten  Auflage 
der  griechischen  Mythologie  war  ihm  Hestia  eigentlich  die 
Erde1,  ,ihr  Name  bedeutet  das  Ruhende,  das  Feste1  s.  Schon 
in  der  römischen  Mythologie  4 nennt  er  Vesta  einmal  und 
zwar  so,  dass  er  den  Vorrang  bei  Opfern  daraus  ableitet: 
,die  Göttin  des  heiligen  Feuers  überhaupt,  d.  h.  jeden 
Altarfeuers1,  während  er  freilich  nichtsdestoweniger  von  der 
Etymologie  aus  Sanskrit  was  wohnen  und  einer  dieser 
mehr  entsprechenden  Bedeutung  ausgeht 5.  Auch  in  der 
zweiten  Auflage  der  griechischen  Mythologie  6 ist  Preller 
jetzt  zu  ähnlichen  Ergebnissen  gekommen.  »Eigentlich 

* 

1 § 201,  1.  2. 

1 Vgl.  auch  noch  Maury,  hist,  des  relig.  de  la  Gr£ce  antiq.  Paris 
1857.  ]>.  100  f . : »Les  premiers  Grecs,  ainsi  que  les  Aryas,  avaient  di- 
i'inise  la  flamme  du  sacrifice;  ils  adoraient  comme  un  dieu  le  feu  sacre, 
qui  etait  en  meme  temps  celui  du  foyer  domestique,  'Enrta.  Parfois  aussi 
on  invoquait,  non  le  feu,  le  foyer  lui-meme,  mais  un  dieu  qui  etait 
suppose  presider  au  feu , Hephaistos  it.  s.  w. 

’ Gr.  Mythol.  Leipz.  1854.  I.  S.  266. 

* Berlin  1858.  S.  646. 

s Vgl.  S.  532  ff. 

• • Bd.  I.  Berlin  1860.  S.  327  ff.  Sie  unterscheidet  sich  von  der 

ersten  auch  in  diesem  Abschnitt  sehr  zu  ihrem  Votheile. 
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ist  Hestia  wie  die  italische  Vesta  das  Herdfeuer  als 
Symbol  der  Wohnung,  der  Ansiedlung  — — . Hestia 

ist  insofern  eine  Gottheit  des  Feuers  so  gut  wie  Hephästos 

und  Prometheus . Nur  dass  im  Dienste  der  Hestia 

neben  der  Idee  des  wärmenden,  nährenden,  reinigenden  und 
veredelnden  Feuers  gerade  dieser  Begriff  der  festen  An- 
siedlung um  den  Mittelpunkt  des  Herdes  im  Gegensätze  zu 
dem  nomadisierenden  Leben  vergangener  Zeiten,  also  das 
Leben  in  Häusern  und  Städten  in  solchem  Grade  die  Haupt- 
sache ist,  dass  ein  eigener  Gottesdienst  der  Hestia  eben 
deshalb  erst  mit  diesem  Leben  entstehen  konnte;  daher 
bei  Homer  die  Heiligkeit  des  Herds  zwar  anerkannt,  die 
Göttin  Hestia  aber  noch  nicht  genannt  wird.« 

Duncker  in  seiner  grossartigen  Geschichte  des  Alter- 
thums 1 leitet  seine  Schilderung  der  Göttin  mit  den  Worten 
ein:  »Der  Feuergott  ist  bei  den  Indern  der  Opferer,  der 
Vorsteher  aller  Opfer;  bei  den  Griechen  ist  diess  die  Hestia, 
die  Herdgöttin.  Wie  dem  Agni  stets  zuerst  geopfert  wurde, 
auch  wenn  das  Opfer  andern  Gottheiten  galt,  so  sollte  auch 
die  Hestia  bei  allen  Opfern  zuerst  angerufen  werden  u.  s.  w.« 
Wenn  nun  aber  oben  die  Angabe  der  römischen  Antiquare 
einstweilen  angeführt  wurde,  Vesta  sei  das  Feuer,  sofern 
ohne  dieses  kein  Opfer  stattfinde,  so  fährt  D.  fort:  »Es  ist 
nicht  das  Feuer  überhaupt,  es  ist  das  Feuer  des  Herdes, 
es  ist  der  Schutzgeist  des  Herdfeuers,  welchem  bei  den 
Griechen  diese  Ehre  zu  Theil  wird.«  Es  ist  bewiesen 
worden,  dass  diese  Einschränkung  irrig  ist.  Auch  im  öffent- 
lichen Cultus  erhielt  Hestia  die  erste  Stelle.  Jene  Sitte 
führt  daher  noch  nicht  auf  das  Herdfeuer.  Man  erkennt 
diess  schon  daran , dass  der  Zwischensatz  den  Zusammen- 
hang mit  dem  folgenden  stört:  »In  diesem  Sinne  heisst 
Hestia  die  älteste  Göttin,  die  älteste  Tochter  des  Zeus, 
welche  Antheil  an  allen  Opfern  habe.«  Mit  dem  nächsten 
Satze  aber  kehrt  dann  Duncker  ohne  Vermittlung  zum 

* « 

1 Bd.  III.  2.  Aufl.  Berlin  1860  S.  26. 
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,Herd‘  zurück.  ,Da  der  Herd  das  Haus  gründet,  sollte  Hestia 
den  Bau  der  Häuser  erfunden  haben.  Der  Herd  ist  der 
älteste  und  einfachste  Opferaltar  der  Familie.«  Für  die  zum 
Stamm  verbundenen  Familien  opfert  das  Stammhaupt  auf 
seinem  Herd.  Dort  »wurde  der  Hestia  ein  ewiges  Feuer 
unterhalten.«  Dieses  bildet  nun  wieder  den  Uebergang  zum 
Schlusssatz:  ,Der  Schutzgeist  des  Herdfeuers  ist  den  Griechen 
eine  wohlthätige,  segnende  und  schützende  Macht,  als  das 
Abbild  des  reinen  und  reinigenden  Feuers  eine  reine  Jungfrau 
— ; auf  die  Reinheit  und  Reinhaltung  des  heiligen  Feuers, 
des  Opferfeuers,  wurde  bei  den  Griechen  stets  grosses  Ge- 
wicht gelegt  u.  s.  w.«  So  gelangt  Duncker  von  selbst 
gleichsam  schliesslich  auch  noch  auf  das  Opferfeuer.  Aber 
auch  hier,  sieht  man,  liegen  Herdfeuer,  Herd,  Altar, 
Opferfeuer  mehr  nur  unvermittelt  neben  einander.  Der 
treffende  Blick  des  Historikers  führt  Duncker  auf  das  Opfer- 
feuer, allein  er  kann  das  nicht  festhalten.  In  der  Tradition 
scheint  Hestia  doch  eher  Herdfeuer,  als  Opferfeuer;  sie 
ist  immer  wieder  zugleich  Herd  und  Altar,  nicht  das  Feuer 
darauf..  Eine  so  späte  und  schlechte  Notiz , als  welche  sich 
die  des  Diodor,  Hestia  habe  den  Häuserbau  erfunden,  noch 
heraussteilen  wird,  kommt  dabei  zu  unverdienten  Ehren, 
indem  sie  hier  steht,  wo  viel  wichtigere  Momente  in  dem 
Wesen  der  Hestia  nicht  genannt  werden  wollten  oder  konn- 
ten, ein  Umstand,  der  im  übrigen  Duncker  es  bedeutend 
erleichterte,  consequenter  die  Idee  des  Feuers  zu  beto- 
nen , als  die  andern , wie  er  denn  auch  auf  eine  Etymo- 
logie verzichtet. 

Welcker,  gewiss  der  feinste  und  gründlichste  Kenner 
hellenischer  Mythologie,  erklärt  in  der  griechischen  Götter- 
lehre II.  S.  691,  indem  er  von  der  Etymologie  aus  earävai, 
laröcvai  ausgeht,  Hestia  wieder  mehr  für  den  Herd,  den 
Feuerherd,  um  den  die  Hausgenossen  sich  niederlassen  — 
als  gegründeten  Wohnsitz.  S.  698  sagt  er:  ,Von  der  römi- 
schen Vesta  muss  Hestia,  was  die  Wortbedeutung  betrifft, 
unterschieden  werden.  Jene  ist,  worauf  das  gleiche  Wort 
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im  Indischen  leitet,  das  Element  des  Feuers,  und  sie  wurde 
in  einem  runden  Tempel,  der  mit  den  Prytaneen  nichts 
gemein  hat,  verehrt,  als  Flamme  ohne  Bild,  wie  Ovid  be- 
zeugt, und  ohne  den  bedeutsamen  Herd,  dessen  Stiftung 
und  Verehrung,  die  Hestia  in  zweiter  Bedeutung,  dem  Numa 
zukommen  wird.  Nach  den  Veden  »brennt  im  Hause  das 
ewige  Feuer  des  heiligen  Herdes;  um  ihn  schaaren  sich  die 
Hausgenossen.«  Umgekehrt  ist  bei  den  Griechen , die  ausser 
dem  Feuer  der  Athene  den  Hephästos  zum  Gott  nicht  bloss 
des  Schmiedens,  sondern  auch  des  Feuers  hatten,  den  sie 
auch  am  Herd  aufstellten , Histia  als  der  Herd,  der  Begleiter 
des  Ackerbaus  geheiligt  und  erst  in  der  Zeit  der  Wissen- 
schaft in  der  Bedeutung  erweitert  worden , wenn  man  näm- 
lich in  ihr  als  Erdfeuer  nicht  bloss  den  Begriff  des  Mittel- 
punkts , sondern  auch  den  des  Elements  verstehen  will. 
Aber  die  Möglichkeit  ist,  wie  es  sehr  oft  vorkommt,  dass, 
nachdem  die  Idee  des  ursprünglich  gemeinsamen  Worts  er- 
loschen , in  Griechenland  ein  neues  ähnlich  klingendes  aus 
der  eigenen  Sprache  an  die  Stelle  gesetzt  worden  ist.« 

Mommsen  dagegen  sagt  auch  wieder  in  der  3.  Auflage 
seiner  genialen  römischen  Geschichte  (I.  S.  21):  »Das  Haus 
und  der  feste  Herd,  den  der  Ackerbauer  sich  gründet  anstatt 
der  leichten  Hütte  und  der  unsteten  Feuerstelle  des  Hirten 
werden  im  geistigen  Gebiete  dargestellt  und  idealisirt  in 
der  Göttin  Vesta  oder  'EoTta,  fast  der  einzigen,  die  nicht 
indo-germanisch  und  doch  beiden  Völkern  von  Haus  aus 
gemein  ist.«  Es  soll  hier  natürlich  nicht  eine  Übersicht 
aller  Meinungen  und  Ansichten  über  das  Wesen  der  Göttin 
gegeben  werden.  Das  angeführte  mag  zur  Orientierung  über 
den  gegenwärtigen  Stand  der  Frage  genügen.  Nachdem 
Preller  noch  die  Göttin  des  heiligen  Opferfeuers  und  der 
festen  Ansiedlung  um  den  Mittelpunkt  des  Herds  zusammen 
genannt  hatte,  will  nunmehr  Welcker  die  altangenommene 
sprachliche  Einheit  aufheben.  Vesta  ist  ihm  Feuergöttin, 
Hestia  Göttin  des  , Herds,  des  Begleiters  des  Ackerbaus.1 

Uns  hat  die  Erörterung  des  Vorrangs  der  Hestia-Vesta 
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bei  Opfern  schliesslich  wie  gesagt  auf  die  Angabe  der  rö- 
mischen Theologie  geführt,  Vesta  sei  das  Opferfeuer.  Audi 
hat  sich  nicht  bloss  eine  der  neueren  Auffassungen  dahin 
gedrängt  gesehen.  Aber  dabei  macht  sich  in  diesen  Darstel- 
lungen sofort  auch  die  Vorstellung  des  nährenden  Herdfeuers, 
die  des  Herds,  des  Altars,  auf  welchem  das  Feuer  brennt,  über- 
wiegend geltend.  Und  in  der  That  kann  man  Welcher  nicht 
Unrecht  geben,  wenn  er  nicht  ohne  weiteres  die  bisherige  Be- 
deutung des  Worts  'Eozia  = Herd  aufgibt,  so  lange  er  nicht 
im  Stande  ist,  eine  andere  Erklärung  des  Namens  der  Göttin 
zu  begründen,  sowie  das  Verhältnis  der  Idee  des  Opferfeuers.zu 
der  des  Herdfeuers,  und  der  des  festgegründeten  Herds 
inmitten  des  Hauses  zu  der  des  Altars  aufzuweisen.  Und 
wenn  diese  Frage  gelöst  wäre,  so  erheben  sich  neue  gegen- 
über der  Bedeutung  der  Göttin  in  der  Speculation,  wo  sie 
theils  Feuer,  theils  Erde  heisst.  Das  Eindringen  der  Ideen 
von  Zeugung  und  Geburt  in  die  des  reinen  und  reinigenden 
Feuers  heischt  seine  Erklärung.  Ja  schon  darnach  wird 
eine  exacte  Forschung  fragen,  ob  Hestia,  angenommen  sie 
sei  Vorsteherin  der  Opfer,  als  Herdfeuer  zugleich  rein  und 
reinigend  wie  das  Opferfeuer  sein  könne.  Was  ist  die  Be- 
deutung des  Opferfeuers  selbst,  was  die  der  ewigen  Feuer, 
zunächst  derer,  welche  der  Hestia  brannten  ? Diese,  die  ewigen 
Feuer  in  den  Prytaneen , sind  ja  die  zweite  am  meisten  in 
die  Augen  fallende  Seite  in  der  öffentlichen  Verehrung  der 
Göttin.  Allein  ich  gehe  nicht  sofort  zu  diesen  über. 

Die  Gründung  der  Prytaneen  fand  erst  nach  Homer 
statt,  sie  fällt  bereits  in  die  Zeit  der  aufdämmernden  Ge- 
schichte. Sie  hängt  zusammen  mit  politischen  Reformen  und 
Revolutionen , mit  dem  friedlicheren  oder  gewaltsameren 
Untergang  des  Königthums.  • An  die  Stelle  des  alten  Kö- 
nigspalastes sind  ja  jedenfalls  die  Prytaneen  getreten. 
Mag  desshalb  die  Bedeutung  der  Hestia  dieselbe  in  diesen 
wie  in  jenem  geblieben  sein  oder  nicht,  wir  haben  zuvor 
nach  der  Hestia  im  homerischen  Königshause  zu  fragen. 
Diess  führt  einen  Schritt  weiter.  Es  ist  die  Bedeutung  der 
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Hestia  im  Hause  und  für  das  Haus  überhaupt,  welche  vor 
der  in  den  Prytaneen  eruiert  sein  will.  Denn  die  Bedeutung 
der  Hestia  im  Königshause  selbst  kann  ja  nur  klar  werden, 
wenn  wir  uns  die  in  jedem  Hause  deutlich  machen.  Und 
dann  das  homerische  Königshaus  ist  nicht  das  letzte  Ziel 
der  Forschung.  Das  gewöhnliche  italo-gräkische  Wohnhaus, 
wie  es  in  Griechenland  in  der  Hauptsache  heute  noch  be- 
steht, ist  gewiss  um  Jahrhunderte  älter,  ja  die  homerische 
Königswohnung  erscheint  vielmehr  als  Singularität,  wie  sie 
weder  lange  vor  noch  lange  nach  der  homerischen  Zeit 
bestanden  haben  wird.  Die  nächste  Frage  also  ist  die:  was 
ist  die  Hestia  im  italo-gräkischen , im  römischen  und  helle- 
nischen Hause  überhaupt? 

Es  kann  keinen  Augenblick  die  Frage  sein,  ob  die 
Hestia  des  Hauses  ursprünglich  dessen  Feuerstätte  war,  wie 
sie  zum  Bereiten  der  Speisen  wie  zum  Opfern  in  den  Hütten 
der  Italo-Gräker  diente. 

Aber  hier  erheben  sich  nun  eben  die  Fragen.  Da 
gewiss  ist,  dass  diese  Hestia  zugleich  heilig  war,  ja  Göttin 
wurde,  was  rief  diese  Verehrung  hervor?  War  es  die  Natur 
des  reinen  und  reinigenden  Feuers,  war  es  die  wohltbätige 
Verwendung  der  karla  im  Dienste  der  Menschen  zur  Berei- 
tung der  Speisen,  das  lebennährende  Feuer,  war  es  ihr 
religiöser  Gebrauch  im  Cultus  aus  Anlass  der  Opfer?  Ist 
es  ihre  Bedeutung  gewesen , die  sie  hatte  als  Mittelpunct 
des  Hauses  und  eben  damit  der  Familie?  Ist  es  endlich 
der  Herd  oder  das  Feuer  darauf,  der  Altar  oder  die  Flamme 
des  Cultus,  worin  ursprünglich  die  Göttin  waltete?  Die 
leichteste  Antwort  auf  die  obigen  Fragen  und  die  zugleich, 
welche  offen  sich  darzubieten  scheint,  ist  die,  alle  diese 
Momente  hätten  zusammengewirkt.  Allein  damit  kann  sich 
die  Forschung  nicht  begnügen.  Was  ist  das  Prius,  fragt 
sie,  was  die  vorherrschende,  die  durchschlagende  Idee,  in 
welchem  Verhältniss  stehen  alle  zu  einander?  Ich  unter- 
lasse noch  — ich  wiederhole  es  — die  Aufstellung  einer 
Grundbedeutung.  Nicht  aus  einem  Brauch  allein  heraus  darf 


Digitized  by  Google 


DIE  GÖTTIN  HESTIA  UND  HOMER. 


45 


dieselbe  aufgestellt  werden , nur  aus  der  vergleichenden 
Betrachtung  und  kritischen  und  historischen  Erwägung  der 

verschiedenen  Momente. 

% 

DIE  GÖTTIN  HESTIA  UND  HOMER. 

Eine  historische  Untersuchung  hat  natürlich  stets  zu- 
nächst die  älteste  Quelle  aufzusuchen.  Diese  ist  für  uns 
auf  griechischem  Boden  Homer.  Ich  bin  der  Frage  nach 
der  Stellung  der  homerischen  Poesie  zu  unserer  Göttin  schon 
einmal  ausgewichen.  Die  Untersuchung  darf  aber  nicht  zum 
zweiten  Mal  über  dieselbe  hinweggleiten.  Oben  konnte  und 
musste  Homer  noch  einfach  übergangen  werden.  Homer 
kennt  jenen  religiösen  Brauch  einfach  nicht.  Nun  aber  hat 
die  Uebereinstimmung  gerade  in  Verbindung  mit  der  Diffe- 
renz, dass  in  Griechenland  die  erste,  in  Rom  die  letzte 
Stelle  ihr  Plate  war,  mit  Nachdruck  auf  einen  ursprünglich 
gräco-italischen  Brauch  hingewiesen.  Mit  um  so  grösserem 
Nachdruck  kehrt  daher  jetzt,  wo  von  der  Hestia  im  Wohn- 
haus gehandelt  werden  soll,  nachdem  eine  gräco-italische 
Gottheit  Hestia-Vesta  wenigstens  höchst  wahrscheinlich  ge- 
worden ist,  die  Frage  nach  dem  Verhältnise  der  homerischen 
Poesie  zu  unserer  Göttin  zurück.  Ist  ja  doch  in  der  That 
die  homerische  Unbekanntschaft  für  die  Erforschung  der 
Hestia  in  mehr  als  einer  Hinsicht  der  Stein  des  Anstosses 
gewesen  *.  Allerdings  hat  man  den  rechten  Grund  hie  und 
da  wohl  errathen,  aber  man  hat  ihn  noch  nicht  evident 
genug  angeben  können  2.  Es  scheint  rathsam , hier  etwas 

* 

1 Vgl.  z.  B.  Pctersen,  Z.  f.  Alterthums-W.  1851.  S.  196  f.  Preller, 
Gr.  Mythol.  2.  Anfl.  I.  S.  327.  Nitzseh , erklärende  Anmerkgg.  zu 
Homers  Odyssee  III.  S.  98  f.  (vgl.  Schümann,  Gr.  Alterth.  II.  S.  170. 
Anm.  5)  meint  sogar  Od.  X,  62  ff.  und  XVII,  339  f.  gebe  den  Beweis, 
dass  der  Herd,  die  taxia,  in  Homers  Zeitalter  noch  keine  heilige 
Stätte  war. 

* Vgl.  z.  B.  Welcker  (Gr.  Götterl.  II.  S.  691  i.) : »Im  homerischen 
Olymp  hätte  Hestia,  auch  wenn  sie  im  Volk  schon  bestand,  keine  an- 
gemessene Stellung  gefunden.«  Duncker  (Gesch.  des  Alterth.  2.  Aufl. 
Bd.  III.  S.  26  A.  7)  erkennt  wenigstens  die  Thatsache  an , dass  Hestia 


Digitized  by  Google 


46 


DIE  GÖTTIN  HESTIA  UND  HOMER. 


weiter  auszuholeu.  Die  hellenische  Religion  hat  durch  die 
homerische  Poesie  die  tiefgreifendste  Umbildung  erfahren. 
An  die  Stelle  der  pelasgischen  Naturreligion  — man  gestatte 
einstweilen  diesen  Ausdruck  — ist  durch  Homer  vor  allen 
die  hellenische  Religion  der  Schönheit  und  der  Kunst  ge- 
treten. Statt  der  tiefen , aber  unklaren  und  irregehenden 
Sehnsucht  nach  wirklich  religiöser  Sühnung  ist  durch  ihn 
jene  Richtung  in  Hellas  herrschend  geworden , welche  sich 
begnügt,  im  Kunstideal  dieselbe  als  vollzogen  anzuschauen. 
Der  wasserklare  und  leichte  jonische  Sinn  gestattete  dem 
grössten  künstlerischen  Bildner  aller  Zeiten  die  tiefsinnigen 
symbolischen  Mythen  der  alten  Religion  in  heitere  Spiele 
der  Poesie  umzusetzen.  Was  ist  bei  ihm  aus  dem  uqos  yct^tos 
von  Zeus  und  Here  geworden?  Wie  sehr  tritt  Demeter 
zurück , in  deren  Natur  doch  schon  damals  die  Keime  gelegen 
haben  müssen  zu  den  tiefsinnigen  Ideen,  welche  hernach  in 
den  Mysterien  — befruchtet  allerdings  durch  den  Mysti- 
cismus  des  Orients  — aufgeschossen  sind!  Ich  sage  nicht, 
dass  Homer  das  mit  Absicht  gethan , dass  er  ein  bewusster 
Reformer  war.  Er  ist  nichts  als  eine  Stimme  seiner  Zeitj 
ihr  Ausdruck,  aber  ihr  vollendeter  Ausdruck,  so  vollendet 
wie  ihn  keine  andere  Periode  mehr  fand  oder  hat  finden 
können.  Ich  sage  auch  nicht,  dass  durch  Homer  nicht 
zugleich  ein  grosser  religiöser  Fortschritt  gemacht  wurde. 
Es  ist  diess  geschehen , so  gewiss  eine  ethische  Kunst- 
religion höher  ist,  als  eine  symbolische  Naturreligion. 
Aber  manches  vom  tieferen  Grunde  des  religiösen  Le- 
bens blieb  liegen  und  trieb  später  neue  Gestaltungen, 
wenn  sich  auch  keine  Äusserung  des  hellenischen  Lebens, 
sobald  sie  ans  Licht  trat,  fortan  der  Umbildung  durch 
die  homerische  Poesie  ganz  entziehen  konnte;  so  gleich 
die  hesiodische  Poesie.  Zu  den  tiefsten  religiösen  Gei- 
stern, zu  denen,  welche  in  die  dunkelsten  Irrgänge  der 

* 

, durch  die  Poesie  der  Griechen  in  den  Hintergrund  gedrängt  worden 
ist1.  Freilich  werden  wir  sehen,  dass  Duncker  nicht  von  der  Poesie 
im  allgemeinen,  sondern  von  der  homerischen  hätte  sprechen  sollen. 
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Mythen  hinabgestiegen  sind,  hat  Aischylos  gehört,  aber  ist 
nicht  er  es  gewesen,  welcher  seine  gewaltigen  Tragödien 
Brosamen  von  der  reichbesetzten  Tafel  des  Homer  ge- 
nannt hat  x? 

Übrigens  steht  es  auch  bei  Homer  mit  Hestia  nicht 
so  schlimm,  als  es  den  Anschein  hat.  Allerdings  kommt 
auch  das  Wort  hxia,  nicht  bloss  die  Göttin  nicht,  in  der 
Ilias  gar  nicht  vor.  In  der  Odyssee  erscheint  das  Appella- 
tivum , nicht  aber  die  Göttin.  Und  zwar  erscheint  das 
Wort  auch  hier  nur  in  einer  Schwurformel  drei  Mal  ! mit 
Zeus  und  dem  gastlichen  Tische,  ein  Mal  3 mit  Zeus  allein. 

Es  ist  also  richtig,  dass  das  Wort  vorkommt,  aber 
nicht  als  Göttin.  Allein  auffallend  bleibt  es  denn  doch,  dass 
es  bloss  in  der  Schwurformel  erscheint.  Man  weiss,  dass 
auch  bei  Dingen  geschworen  werden  kann , nicht  bloss  bei 
Göttern.  Steht  ja  doch  der  gastliche  Tisch  daneben,  der 
gewiss  keine  Gottheit  war.  Allein  derselbe  fehlt  auch  ein- 
mal, zwar  bloss  einmal.  Aber  er  kann  fehlen.  Was  ist 
da  wohl  das  ältere,  das  ursprünglichere'4?  Ist  es  der  Schwur? 
iarw  vvv  Zeug  nQwta  &eaiv  ^evlrj  re  ryane^a 
iax'vq  x Odvffrog  df.wf.tomg , tjv  äq>ixavw. 

Oder  ist  es  der? 

iaxui  vvv  Zeig  nqtZxa , d-ewv  vnartog  xal  äqioxog, 
iaxirj  x ’Odvorjog  dftvfiovog , t]v  ctqnxdvio. 

Ich  dächte,  die  Hinzufügung  des  Tisches  sähe  sehr  nach 

epischer  Ausmalung  aus  5.  Dazu  kommt,  dass  wir  später 

• 

1 Athen.  VIII,  18.  p.  347  E.  F. 

* Od.  XIV,  159.  XVII,  156.  XX,  231. 

» Od.  XIX,  303  f. 

4 Durch  diese  Unterscheidung  werden  auch  die  Einwendungen 
Putaches,  de  vi  et  natura  iuramenti  Stygii  etc.  Lipsiae  1832.  p.  9 f . 
gegen  die,  von  denen  er  sagt:  ,erunt  fortasse  qui  quoniam  primis  iura- 
menti verbis  tamquam  testis  invocatur  Jupiter,  etiam  larb/v  tamquam 
deam  hoc  loco  appellari  censeaht,  theils  beseitigt,  theils  eingeschränkt. 

* Vgl.  z.  B.  oben  den  kretischen  Schwur  bei  Hestia  und  Zeus,  und 
was  weiter  unten  über  den  häufigen  Gebrauch  der  Hestia  in  Eidschwüren 
bemerkt  wird. 
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gerade  auf  die  enge  Zusammengehörigkeit  von  Zeus  und 
Hestia  zu  reden  kommen  werden,  wie  diess  schon  in  den 
oben  angeführten  Sätzen  *,  freilich  schwerlich  am  rechten 
Ort,  durch  Bötticher  ausgesprochen  wird.  Endlich  kommt 
totla  eben  nur  in  der  Schwurformel,  nicht  auch  sonst  als 
gewöhnliches  Appellativum , in  der  Odyssee  vor.  Woher 
diess? 

Allerdings  kommt  das  Wort  auch  in  der  Zusammen- 
setzung itpiottos  vor,  drei  Mal  in  der  Odyssee  2,  ein  Mal  3 
in  der  Ilias.  Schon  die  Anwendungen  dieses  Worts  bei 
Homer  aber  weisen  gleichfalls  auf  eine  besondere  Bedeutung 
der  tattu  zurück.  Noch  mehr  ist  diess  bei  dem  absoluten 
Gegensatz  von  itpeattog,  bei  aviottos  der  Fall.  Sieht  man 
genauer  zu , weist  dieses  selbst  geradezu  über  das  appella- 

tive  Wort  katia  hinaus.  Wir  lesen  in  der  Ilias4: 

* • 

1 S.  34. 

* Od.  III,  234.  (Menelaos  möchte  lieber  nach  vielen  Leiden  erst 
heimkehren)  ( iXthür  anoXto9ai  hpiorioi,  tat  'Aya/jt'/iruiv  xrX.  VII,  248 
erzählt  Odysseus : äXl'  ijj'e  röv  Svortpov  iifianor  (zu  Kalypso)  nyay>  Saiftwv. 
Endlich  XXIII , 55  heisst  es  von  demselben : i/X9e  pir  aüroi  tum;  iiptanot. 
In  letzterer  Stelle  wird  Odysseus  offenbar  als  ein  Mann  bezeichnet,  der 
nunmehr  zu  seiner  tarlu  gekommen  ist,  sie  wieder  hat.  In  der  zweiten 
möchte  ich  fast  an  den  Flüchtling  denken,  der  hülfeflehend  zur  iarta 
der  Göttin  kommt  (Schob  ed.  Buttmann  z.  d.  V. : in i rfe>  oixiar  dürfe 
iml-tvto9->ioöfitror.  Eustath.  Z.  d.  V.  p.  1579,  40:  iifiarioi,  o bii  rfe 
avrfe  Ftjrtai.  o{  xai  <pi Xrjrot  ijv  Su r ror  ecpfariov  /Ua.  Bei  der  ersten  darf 
man  wohl  daran  denken , dass  Agamemnons  Ermordung  dadurch  als  an 
der  heiligen  Hestia  des  Hauses  geschehen  dargestellt  wird.  Die  blosse 
Übersetzung  ,zu  Hause“  würde  ja  schlecht  zu  dem  plastischen  Charakter 
der  epischen  Poesie  stimmen.  Die  Unächtheit  der  Verse,  zu  denen 
dieser  gehört,  ist  für  uns  nicht  von  grossem  Belang. 

3 II.  125  ff.  unterscheidet  Agamemnon  die  Troer  itpüoru*  oaaoi  taa,r, 
welche  V.  130  ihm  diejenigen  sind  oV  raiovoi  xarä  nzoiiv,  von  den  int- 
xovoo £.  Eustath.  p.  190,  13  erklärt:  o xarä  noJUv  olxwv  xai  iorCav  i^wv. 
Letzteres  ist  natürlich  der  Sinn,  doch  nicht  ganz  genau.  Richtiger 
wäre  eiptoT.  ist  der,  welcher  an  seiner  Hestia  ist.  Denn  den  Gegensatz 
bilden  ja  hier  nicht  die  ariano •,  sondern  die  difionot , wie  Eustath.  selbst 
die  mix.  bezeichnet,  nicht  diejenigen,  welche  überhaupt  keine  Hestia 
haben , sondern  diejenigen , welche  fern  von  ihrer  Hestia  sind. 

* II.  IX,  63. 
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'AqtQT/cwQ , aO-E/uiozog , aveoriös  ianv  ixeivog, 
og  nokkfiov  EQcccui  imdr^dov  oxQvoevrog- 
Nägelsbach  1 erklärt:  »aus  der  Geschlechtsgenossenscbaft 
und  dem  hiedurch  bedingten  Rechtsverband,  ja  sogar  aus 
der  Herd-  d.  i.  Familiengemeinschaft  ist  auszuschliessen, 
wer  u.  s.  w.«  Allein  abgesehen  davon,  dass  er  zu  der  Ein- 
schiebung des  , hiedurch  bedingten1  kein  Recht  hat,  warum 
die  Geschlechtsgenossenschaft  voraus,  dann  das  Recht,  dann 
die  Familie?  Und  ich  frage  geradezu,  warum  in  diesen 
Zeiten  zumal  nichts  von  Religion?  Ich  erkläre  sonach  — 
ohne  Verwandtschaft,  ohne  Recht,  ohne  Feuer(herd)  ist 
(verdient  zu  sein) , wer  u.  s.  w.  Da  aber  die  Familie  schqn 
genannt  ist,  wird  man  mehr  an  das  heilige  Opferfeuer 
als  an  das  zur  Bereitung  der  Speisen  für  die  Familie  die- 
nende Herdfeuer  zu  denken  haben.  Der  Mangel  eines 
solchen  ist  für  jene  Zeit  das  wichtigste,  das  entscheidende 
Moment  im  Begriff  der  Heimatlosigkeit. 

Es  liegt  offenbar  eine  Gradatio  vor.  Der  gewichtigste 
Accent  liegt  und  muss  auf  dem  avioziog  liegen.  Wie  be- 
stimmt erinnert  uns  dasselbe  dann  aber  an  die  aquae  et 
ignis  interdictio  bei  den  Römern , die  sicher  auch  eine 
sacrale  Bedeutung  hatte? 

Endlich  weist  die  Parallele,  in  der  das  Wort  mit 
giozog  steht,  nicht  auch  wieder,  wie  jenes  auf  die  Göttin 
Themis  führt,  über  das  Appellativum  hinaus? 

Einen  Cult  der  Göttin  Hestia  selbst  kennt  nun  freilich  Homer 
nicht;  aber  eine  Hestia,  welche  dicht  daran  ist,  Göttin  zu 
sein.  Und  wenn  nun  einerseits  das  Wesen  der  Hestia  von 
der  Art  war,  dass  sie  im  homerischen  Olymp  immer  eine 
fremdartige  Erscheinung  geblieben  wäre,  indem  sie  schon 
darum,  weil  sie  in  dem  religiösen  Cultus  ihre  Wurzeln  hatte, 
zu  einer  poetischen  Kunstschöpfung  sich  weniger  eignete, 
wenn  sie  andrerseits  zum  Theil  eben  desshalb  fortwährend 


* 


' Nachhomer.  Theol.  2.  Aufl.  bearbeitet  von  Autenrieth. 
1861.  S.  275. 
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auf  der  Schwelle  stand  zwischen  anerkannter  göttlicher 
Persönlichkeit  und  der  Heiligkeit  ihrer  Substanz  T aus  wel- 
cher sie  sich  zur  Persönlichkeit  erhob  1 , wie  kann  man 
dann  aus  dem  Nichtvorkommen  der  Göttin  bei  Homer  einen 
Schluss  auf  ihr  Alter  machen? 

Im  Gcgentheil.  Die  hohe  Rolle  derselben  bei  den  Ita- 
lern, verbunden  mit  solchen  Spuren  bei  den  Griechen,  und 
vor  allem  der  im  ersten  grundlegenden  Capitel  besprochene 
Brauch  führen  auf  eine  uralte,  hoch  angesehene  italo-grä- 
kische  Gottheit  zurück.  In  der  Zeit,  da  die  hellenische 
Nation  jenen  grossartigen  Aufschwung  nahm,  in  jener  viel- 
leicht schönsten  Jugendzeit  irgend  eines  Volks,  da  allent- 
halben aus  den  dunkeln  pelasgisehen  Keimen  das  saf- 
tige Grün  und  die  üppige  Blumenfülle  der  poetischen 
Mythen  aufschoss  und  zuletzt  der  blüthenbedeckte  Baum 
der  homerischen  Poesie  erwuchs,  da  wurde  Hestia  vernach- 
lässigt. Es  fehlte  ihr  vor  allem  durchaus  an  einer  Seite, 
welche  ihr  gestattet  hätte,  unter  Göttern  eine  Rolle  zu 
spielen,  welche  der  Reflex  einer  Zeit  waren  voll  von  ritter- 
licher Tapferkeit,  von  plastischer  Poesie,  von  leichtlebigem 
heiterem  Genuss,  von  Liebeshändeln  und  See-  und  Kriegs- 
Abenteuern.  War  aber  einmal  kein  Platz  für  Hestia  im 
homerischen  Olympos,  so  verlor  sie  naturgemäss  denselben 
bei  Homer  auch  im  Cultus.  Denn  dass  der  oben  erörterte 
Brauch  nie  ganz  allgemein  herrschend  war,  wurde  ja  schon 
gesagt,  und  so  mag  er  in  den  Kreisen,  wo  die  homerische 
Poesie  vorzugsweise  blühte,  sehr  zurückgetreten  oder  er 
mag  zeitweilig  auch  ganz  verschwunden  sein , wenD  man 
nicht  statt  letzterer  Annahme  die  vorzieht,  Homer  habe  ihn 
nur  nicht  erwähnen  wollen  und  als  zurückgetreten  nicht 
erwähnen  müssen. 

Auf  die  homerische  Zeit  folgt  eine  andere  wesentlich 

* 

1 Die  Ausführung  dieser  Ansicht  siehe  im  Verlauf  der  folgenden 
Untersuchungen. 
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verschiedene  Epoche,  das  hellenische  Mittelalter1,  eine  Zeit, 
in  welcher  die  Tiefen  des  hellenischen  Gemüthes  und  Geistes 
heftig  und  nachhaltig  aufgewühlt  waren , und  nach  neuer 
Gestaltung  rangen,  wenn  auch  durch  Homer  dem  Hellenen- 
thum ein  für  alle  Male  eine  Grundfarbe  gegeben,  ein  Grund- 
ton angeschlagen  war,  der  stets  wieder  durchklingt,  stets 
von  neuem  der  herrschende  wird.  Es  ist  diess  jene  Periode, 
in  der  die  Hellenische  Theosophie,  auf  welche  die  Speculation 
folgte,  und  die  Lyrik,  die  Vorläuferin  der  Tragödie,  empfan- 
gen ward.  Damals  als  auch  die  Mysterien  immer  bedeu- 
tender wurden,  traten  die  dunkleren  und  tieferen  Seiten  des 
hellenischen  Wesens  wieder  mehr  in  den  Vordergrund,  in 
jenen  z.  Th.  schwärmerisch  erregten  Zeiten  machte  das 
specifisch  religiöse  Leben  sich  wieder  stärker  geltend.  Und 
bei  Hesiod  2 wie  bei  Pythagoras  3 und  Platon  4,  bei  Pindar 5 
wie  bei  den  Tragikern 6 finden  wir  nun  auch  sofort  eine  hoch- 
heilige Hestia,  zwar  z.  Th.  bereits  wesentlich  aber  doch  nicht 
bis  zur  Unkenntlichkeit  umgestaltet,  und  nicht  ohne  bestimmte 
Hinweise  auf  die  ursprüngliche  Bedeutung  der  Göttin.  Auch 
Herodot 7,  wo  er  jene  berühmte  Behauptung  von  dem  aegyp- 
tischen  Ursprung  fast  aller  griechischen  Götter  aufstellt, 
nimmt  als  Gottheiten  pelasgischen  Ursprungs  neben  Here, 
Themis,  den  Chariten  und  Nereiden  Hestia  aus. 

Ebenso  erscheint  Hestia  merkwürdigerweise  sehr  bald 
(zuerst  um  Olympiade  77  oder  78,  also  gleich  nach  den  Perser- 
kriegen) auch  in  der  Sculptur.  Gerade  die  plastische  Kunst 
sank  nach  unbestreitbar  glänzenden  Anfängen  in  der  ho- 
merischen Zeit  in  einen  jahrhundertelangen  tiefen  Schlummer, 
bis  die  von  neuem  in  Gährung  gerathenen  Geister  abermals 

* 

' Tgl.  Welcker,  gr.  Götterl.  II,  S.  5 f. 

s S.  o.  S.  26,  A.  4. 

3 8.  u. 

4 S.  o.  S.  1Ö. 

3 S.  o.  S.  9. 

■*  Wegen  Sophokles  s.  o.  S.  10. 

7 II,  50. 

4* 
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sich  beruhigten.  Nie  zwar,  auch  in  Griechenland  nicht,  ist 
wieder  eine  so  absolut  vollkommene  Kunstschöpfung  gelun- 
gen, als  es  die  Homers  ist.  Aber  auch  die  hellenische 
Plastik  ist  unerreicht.  Ihr  Einfluss  auf  die  griechische  Religion 
rivalisiert  mit  dem  Homers.  Dass  auch  sie  ein  verhältniss- 
mässig  so  frühes  Zeugniss  für  Hestia  ablegt,  ist  von  Gewicht. 

Und  man  kann  nicht  etwa  sagen,  dass  die  Göttin  ihren 
späten  Ursprung  verrathe,  indem  sie  zunächst  mehr  als  unter- 
geordnet erscheine.  Wo  sie  erscheint,  ist  sie  sofort  eine  der 
Schwestern  des  Zeus,  ja  die  älteste  derselben.  1 

Also  Homer  hindert  uns  nicht  von  einem  gräco-italischeu 
Cult  der  Göttin  Hestia-Vesta  zu  sprechen  und  auf  sie  unser 
Augenmerk  zu  richten. 

Welches  ist  nun  aber  die  Bedeutung  dieser  Göttin? 
Dabei  ist  stets  ein  doppeltes  zu  unterscheiden.  Wie  fassen 
die  Männer  der  Poesie  und  Wissenschaft  selbst  die  Göttin 
auf  und  was  lässt  sich  aus  ihnen  für  unsere  Kenntniss  des 
Cultus  und  des  Glaubens  des  Volkes  entnehmen?  In  diesem 
Abschnitte  handelt  es  sich  wesentlich  um  das  letztere.  Es 
gilt  zunächst  die  Bedeutung  und  den  Umfang  der  Verehrung 
der  Göttin  Hestia  im  Privathause  festzustellen.  Man  geht 
an  die  Untersuchung  des  Cultus  der  Göttin,  der  heiligen 
Bräuche,  welche  sich  au  die  Hestia  knüpfen,  unter  der  Vor- 
aussetzung bei  Familienfesten  doch  jedesfalls  ihr  eine  her- 
vorragende Stelle  zugewiesen  zu  sehen. 

DIE  AMPHIDROMIEN. 

Entschieden  als  Göttin  der  Familie  scheint  Hestia  bei 
den  Amphidromien  zu  erscheinen,  dem  Fest,  bei  welchem 
das  neugeborene  Kind  um  den  Herd  getragen  wurde.  Und 

* 

1 Vgl.  oben  S.  25  f.  Es  ergab  sich  dort  allerdings,  dass  die  Erst- 
geburt der  Göttin  ihre  Wurzeln  in  dem  Cultgebrauche  habe,  ihr  zuerst 
zu  opfern.  Allein  dieser  Brauch  hätte  ihr  eine  solche  Stellung  nicht 
verschaffen  können,  wenn  man  nicht  in  ihr  eine  grosse  und  altheilige 
Göttin  erblickt  hätte. 
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in  diesem  Sinne  wird  das  Fest  auch  gewöhnlich  in  den 
Mythologien  erwähnt» 

Um  so  überraschender  musste  es  bei  näherer  Betrach- 
tung erscheinen,  dass  von  der  Göttin  Hestia  dabei  so  gut 
wie  gar  keine  Bede  ist,  dass  allerdings  ein  Lauf  um  die 
Hestia  1 statt  fand,  aber  auch  die  Bedeutung  dieses  Laufs 
nicht  sowohl  auf  die  ernährende,  erhaltende,  gewissermaassen 
fortzeugende  Kraft  des  Familienherdes  führt,  als  «auf  die 
heiligende  Kraft  des  reinen  Feuers. 

Das  Fest  der  Amphidromien  8 imhm  ungefähr  folgenden 
Verlauf3:  die  Frauen,  welche  bei  der  Geburt  mit  Hand 
angelegt  hatten,  reinigten  sich  durch  Händewaschen,  natür- 
lich gemeinschaftlich  mit  der  Wöchnerin  4,  dann  trug  man 
das  Kind  um  die  Hestia  im  Kreise  laufend  5.  Es  folgte  die 

• 

1 Irrig  spricht  Welcker  a.  a.  0.  S.  694  von  einer  Hestia  der  Phrctrien. 

’ Auch  hierüber  hat  neuerdings  Petersen  (über  die  Geburtstags- 
feier bei  den  Griechen  nach  Alter,  Art  und  Ursprung.  Ein  Beitrag 
zum  Hausgottesdienst  der  alten  Griechen.  Fleckeisens  Jahrbb.  Supplem.- 
Bd.  II.  18M/w.  S.  283—350)  in  seiner  bekannten  gründlichen  Weise 
gehandelt.  Vgl.  aber  Schöm  an  ns  Darstellung,  des  ersten,  der  darauf 
Bezug  nehmen  konnte,  gr.  Alterth.  n,  S.  498  ff. 

5 Fast  alles  findet  sich  zusammengestellt  in  den  Scholien  zu  Platons 
Theaetet.  p.  122,  b (p.  215  Bekker,  p.  21  Ruhnk.):  vV'e®  (so 

hier  also)  voTc  ßpApeair  ix  yextofixp.  ovrto  xb/9eTo«  71  ap  ooox  iv  TavTrj  xaüatQouoi 
ras  al  ovxetpayxiyiexai  ri Je  /uauPottog  xa)  t 6 ß(6fOf  7ieq't  T\x  iortcrx  epß- 

eovrt  jQt'xouacu  xvxho  xat  ToCroua  xC9tvrai  tovtio  Stogä  Ti  ne'ymovat  Tip  naidtio 
»C  ?7iV  to  Ti XetOTOx  noXunoSa c xa't  OrjTttag  üV  Ti  ipiiot  xat  oixfJoi  xai  ajiltog  ol 

ajoc'JxoKTfc.  Fast  gleichlautend  hat  Eudokia  auch  dieses  Scholion  wie 
die  Glosse  des  Harpokr.  und  die  des  Et.  M. 

4 Euripides  Electra  654:  Xty  tjitoug,  ix  oTotx  nyxeuet  le/ti.  Vgl.  v.  1124  ff. 

5 Die  Scholiasten  und  Lexikographen  variieren  hier  in  etwas.  In 
den  Platonischen  Scholien  heisst  es : tö  ßt>t'tpot  m pti  r rjx  im  tax  fffoooi 
rp'x ovo a t xtixXio,  bei  Harpokration  nach  den  besseren  codd.  der  Epitome: 
tö  ßoitpog  7lt(ji  Ttyx  iortav  irpfpoy  1 ptynvl  fp,  bei  Hesych. : aytyidfi.  — ix  ij  TO 
ßot'tpog  nf(H  Trrx  imtax  itpfpcv  tqi '%oxTt;  xvxho  xa\  eTterißeuax  aunp  oxojua 

».  r.  i.  j bei  Suidas  u d.  A. : tö  de  flaeipo;  tt Hncf'novoi  rrv  ioTiax  (Hemsterh. 
tttf’i  lar.  tpSfovoi)  Tpi/orTf; ; Apost.  II,  56  in  den  paroem.  Gr.  II. 
p. 278  f.  und  gleichlautend  Arsenios  viol.  ed.  Walz  p.  52  f.  u.  d.  A.:  tö  4» 
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Namengebung  x.  Möglich,  dass  man  ursprünglich  nackt  um 
den  Herd  lief  8. 

Der  Zusatz  bei  Petersen  dagegen:  „ja  sie  scheinen 
hernach  um  das  Kind  selbst  im  Kreise  herumgelaufen  zu 

* 

ßq/tpos  napmpt'povtn  Tjjr  rmlay  TQf/orTfg  und  am  Schluss,  wo  die  Glosse  des 
Harpokration  mit  sonst  nichtssagenden  Änderungen  wiederholt  wird, 
ebenso  napä  statt  ncgf.  Schon  diese  blosse  Übersicht  zeigt  aber,  dass  auf 
die  Abweichungen  von  ncpi  kein  Gewicht  zu  legen  ist  und  dass  das  zm/ovaat 
in  den  Platonischen  Scholien  die  Folge  der  unmittelbaren  Verbindung 
(durch  xa)  statt  Sc,  wie  Suidas,  Apost.,  Arsen,  haben)  mit  dem  voraus- 
gehenden ist. 

1 Amphidromien  und  Namengebung  am  10.  oder  7.  Tag  (s.  Ari- 
stoteles hist.  an.  VII,  12  p.  588,  vgl.  Harpokration  s.  v.  ißSo/icuoucrou 
p.  102  f.  ed.  Dindorf)  sind  nicht  zu  trennen.  Vgl.  Petersen  a.  a.  0. 
S.  288  ff.  Es  folgt  diess  mit  besonderer  Evidenz  aus  den  oben  citierten 
Versen  der  Elektra  des  Euripides,  wo  v.  1124  ff.  eben  der  zehnte  Tag, 
der  im  Fall  der  Unterscheidung  als  Tag  der  Namengebung  erscheint, 
als  Tag  der  Reinigung  und  des  Reinigungsopfers  bezeichnet  wird. 
Einer  solchen  Autorität  aus  klassischer  Zeit  gegenüber  hätten  sich 
Becker  und  C.  F.  Hermann  (Charikles  2.  A.  Bd.  II,  S.  6)  nicht  durch 
das  Zeugniss  des  Suidas  (unter  äfjtpiSpcum  I , l 800  f. ; wo  der  Schluss 
heisst:  ri}  Scxirt]  Sc  zuZrouu  t(&cvtcu),  der  allerdings  ausdrücklich  trennt, 
beirren  lassen  sollen.  Wenn  sonst  das  eine  Mal  dieser,  das  andre  Mal 
jener  Tag  genannt  wird,  so  lesen  wir  bei  Bekker  Anecd.  I,  p.  207,  13 
einfach : Id.  carlaou;  ayoucvrj  «ri  Tot;  ßpczpcat  tiCZ  oXtyui  tjyit’pai  tou  zt yjfhvai 
u.  s.  w. 

1 Diess  ist  durch  eine  Glosse  des  Hesych.  überliefert.  /Ipo/na/aiptor 

Tjuaf}  • äfitpiSpöuttt.  c an  Sc  ijuc/HÖy  in  Ta  ano  Tr$  ycryijaca>f,  Cr  yj  rö  ßpfipoi 
ßaariZorrcf  ncp'i  rfy  caifar  yuurui  tq^/oxmu.  Petersen  übersetzt:  leicht- 
bekleidete Frauen.  Aus  dem  obigen  sieht  man,  dass  Petersen  Unrecht 
hat,  mit  Rücksicht  auf  die  platonischen  Scholien  bloss  von  Frauen  zu 
reden.  Die  Sitte  mag  später  abgekommen  sein;  daher  die  vereinzelte 
Kunde. 

Übrigens  hätte  M.  Schmidt  gewiss  besser  daran  gethan,  die  Conj. 
des  Casaubonus  Spoiuautfior  in  den  Text  aufzunehmen.  Es  scheint  ihm 
die  feine  Bemerkung  des  Valesius  entgangen  zu  sein,  die  derselbe  zum 
Harpokration  (hei  Dind.  II,  p.  42)  macht : ,Sic  poeta  quidam , Callimachus 
forte,  in  hcxametro  postierat  metri  causa  transponens  compositum  a,uipi- 
Spo/jia}  Eine  solche  Übereinstimmung  der  Laute  und  der  Bedeutung 
wäre  doch  merkwürdig,  wenn  ihr  nicht  die  Identität  der  nur  umgestell- 
ten Worte  zu  Grunde  läge. 
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sein“,  beruht  offenbar  auf  einer  Confusion  bei  den  Scholiasten l. 
Verwandte  und  Bekannte  gaben  Geschenke  zu  dem  Feste, 
namentlich  Polypen  und  Tintenfische.  Diese  wurden  hier- 
auf neben  andern  bevorzugten  Delikatessen  bei  dem  ge- 
bräuchlichen Festmahl  mitaufgetragen  *,  das  wenigstens  zur 
Zeit  der  mittleren  Komödie  3 oft  bis  tief  in  die  Nacht  hinein 
gedauert  haben  muss  und  durch  Tanz  und  Spiel  erheitert 
war,  wobei  dann  die  %a(>iotoi  genannten  Kuchen  auch  als 
Preis  genannt  werden  4.  Dass  ein  Opfer  statt  gefunden 

* 

1 Petersen  hat  sich  dazu  durch  das  Scholion  zu  des  Aristophanes 
Lysistrate  757  verleiten  lassen : äuifiS^öfua  3g  i)  Sgxär/j  ^uf^a  rtZr  t.xto- 

fitvtov  TiatSCtav , gy  rj  Ta  ovöuata  aurots  Tt&f'aoi  ntnulna  i/nyrtf  ttttjutrotf.  In 

der  An m.  8 bemerkt  er:  ,doch  ist  diess  vielleicht  die  eigenthümlich 
römische  Sitte  gewesen,  denen  der  freistehende  heilige  Herd  unbekannt 
war.1  Hievon  wissen  wir  nichts.  Der  Scholiast  spricht  von  griech. 
Sitte.  Im  altrömischen  Haus  üherdiess  hatte  der  Herd  gewiss  dieselbe 
Stelle  wie  im  griechischen  (s.  u.)  und  wie  die  Varianten  schon  zu  zeigen 
scheinen  (s.  S.  53  f.  A.  5),  wusste  man  sich  da  zu  helfen,  wo  die  Hestia 
nicht  frei  in  der  Mitte  stand.  Es  ist  das  eben  einer  der  zahlreichen  Fälle, 
wo  man  den  Math  wird  haben  müssen,  Angaben  deren  Entstehung  aus 
Nachlässigkeit  sich  zu  verrathen  scheint,  einfach  abzulehnen. 

2 Ephippos  in  seinem  Geryones  bei  Athen.  IX  p.  370  c vgl.  II 
p.  65  c,  wo  dieselben  Verse  vom  4ten  an  (es  sind  noch  acht)  dem  Eubulos 
zugeschrieben  werden.  Meineke  (fr.  com.  Gr.  III  p.  325)  meint  zwar: 
«quidni  iisdem  utrumque  poetam  versibus  usum  credamus?»  Allein  ich 
glaube  kaum,  dass  der  berühmte  Kritiker,  dessen  Autorität  auf  diesem 
Felde  freilich  die  erste  ist,  auf  diese  Frage  allseitig  eine  bejahende  Ant- 
wort erhalten  wird. 

3 Lange  vor  der  Zeit  der  neuen  Komödie  fand  diese  geräuschvolle 
Feier  keinesfalls  statt,  vgl.  Platon  Ale.  1.  p.  121  ijimr  3g  ytvouiyar  (im 
Gegensatz  zum  Geburtstag  des  Kronprinzen  von  Persien),  to  toC  xm/wo- 
Sonotoü  ou3'  ol  ygfrores  oipdJga  n alo&üvovTai.  Daraus  möchte  man  fast 
schliessen,  dass  auch  die  Bekränzung  des  Hauses  (a.  Eubulos  bei  Athe- 
näos  IX  p.  370)  erst  um  diese  Zeit  aufgekomraen  sei. 

4 Petersen  S.  231  sagt:  «die  Sklaven  und  Sklavinnen  backten  (sic) 
in  heisser  Asche  ein  Festbrot  aus  Resten  früherer  Mahlzeiten  auf  dem 
heiligen  Herde  ( iarCa ),  um  den  sie  dabei  hcrumliefen.  Der  Kuchen  hiess 
XaQUuos,  wahrscheinlich  weil  er  zum  Geschenk  bestimmt  war;  denn  was 
sollten  arme  Sklaven  anders  schenken?  Vgl.  Eubulos  bei  Athen.  XIV  p. 
616  und  XV  p.  668  mit  Pollux  VI,  73.  Etym.  M.  u.  auifi3i>iuia.»  Diese 
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* 

Angabe  hat  Schümann  Alterth.  II,  S.  499  mit  Recht  ausgelassen.  Hier 
aber  bedarf  es  gegen  einen  Mann  wie  Petersen  der  Gründe. 

Im  Etym.  M.  a.  a.  0.  (und  wörtlich  ebenso  mit  unbedeutenden  Varian- 
ten bei  Eudokia  ’lanä  p.  39  ed.  Villoison)  lesen  wir:  'A.  toq rij  fanr  fr 

’A9rJr. ijoi  jflovutri)  xa9'  tjr  fyxqvipiov  a(Tou  dnrai/utrou  fn'i  ritf  ffln'aj  netHTftt- 
jfoixu  (Sylburg  im  Text  und  Eudokia : Inirpt-^ouat).  Tu  S'  adro ' notoüoi  xai 
utTa  axeufj;  [ft{]  ro!  ßoHft]  na(xi  Tijr  iarlar  ntpuptporref,  fntiSij  xov^orpotpof 

ij  3 rät  (Gaisford  hat  diess  im  Text;  ob  aus  Conjectur  oder  auf  Grund 
handschriftlicher  Autorität,  kann  ich  nicht  sagen,  da  seine  Ausgabe 
hier  mir  nicht  zu  Gebot  steht.  Eudokia  hat  rqotpdf  im  Text  wie  die 
Ausgabe  Sylburgs)  fnC  nn»  nKpqpiunai.  Mturr/rat  lUdrtor  fr  8*airqr<a. 
Von  den  Resten  früherer  Mahlzeiten  ist  die  Rede  bei  Hesych.  (s.  v. 

Xapfoior)  nfaxovrrtor  ttSof.  ol  di  a i>T  o r and  twv  X.  u mntuy  (1.  Ifty/uaTtor 
nach  Toup  emend.  vol.  II  p.  369,  und  Suidas : äraararot  nlaxnvvTwr  fiSof. 
'EXtyorTü  St  Ti rfi  nfaxovrres  xat  yyaplotot.  Ouioi  St  and  Twr  xaraXfmoiityojr 
avfi/nyrv/j(roi  lydrorro.  Allein  man  mag  diese  Stellen  betrachten  wie 
man  will  und  die  andern  Erwähnungen  vergleichen,  von  Sklaven  und 
ihren  Geschenken  ist  nirgends  die  Rede,  noch  weniger  davon,  dass  sie 
den  Charisioskuchen  buken.  Becker  beruft  sich  für  die  Geschenke 
der  Sklaven  auf  die  Citate  im  Gallus  B.  II  S.  54.  Bestimmt  bezeugt 
finde  ich  sie  nur  bei  Terenz  (Phormio  V.  46  ff.) : porro  autem  Geta 
ferietur  alio  munere,  ubi  era  pepererit:  porro  autem  alio,  ubi  erit 
puero  natalis  dies : ubi  initiabunt , omne  hoc  mater  auferet.  Die  Be- 
weiskraft der  Verse  für  griechische  Sitte  wird  anzunehmen  sein  (vgl. 
Petersen  a.  a.  0.  S.  294  f.  Dagegen  hat  er  Unrecht,  daraus  Fol- 
gerungen für  die  jährliche  Feier  des  Geburtstags  zu  ziehen.  Schü- 
mann folgert  daraus  die  Feier  des  ersten  Geburtstags.  Gewiss  auch  mit 
Unrecht.  Der  natalis  dies  soll  (vgl.  C.  F.  Hermann’s  Rec.  v.  F.  G.  Schöne 
de  veterum  solennibus  nataliciis  Halberstadt  1832,  4.  in  Allg.  Schulztg. 
1833.  II  S.  1010)  die  griechischen  Amphidromien  wiedergeben).  Dieses 
Zeugniss  ist  aber  vereinzelt.  Und  auch  die  Geschenke  zugegeben, 
reicht  das  Mittelglied  — «was  sollten  arme  Sklaven  anders  geben?»  — 
weit  nicht  aus,  um  als  ihr  Geschenk  nunmehr  den  Charisioskuchen  zu 
betrachten.  Mag  auch  der  Vers  des  Eubulos  im  Ankylion  (bei  Athe- 
naeos  XIV  p.  646  und  XV  p.  668  = Meineke  fr.  com.  Gr.  III  p.  203) : 
licnySijo'  doTi'u);  ntrrouoa  r or  /apfoior  (Meineke , fr.  com.  Gr.  I p.  359 
sagt  mit  Recht  vom  Ankylion:  ubi  (bei  Athenaeos  IX  p.  369  d.  XIV 
p.  646  b.  XV  p.  668  d)  qui  asservati  sunt  versus , natalicia  pueri  in 
fabula  celebrata  fuisse  docent)  einer  Sklavin  in  den  Mund  gelegt  wer- 
den können,  so  ist,  um  von  der  abweichenden  Erklärung  des  Worts 
durch  Athenaeos  nicht  zu  reden  (XV  p.  668:  fytrero  St  xa\  nt/tjuand 
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hat,  versteht  sich  von  selbst,  ist  aber  zudem  ausdrücklich 
bezeugt  l. 


* 

ti ra  iv  ratt  nayvu)(Caiy . fr  aff  nUfaray  baoy  y'Qovov  SojyttvTtyovv  /ooeboyrtf. 
rat  diutyouä^tro  Ta  ntftpärut  Ton  yapCaioi  ano  rt]t  rtöv  ayaiovv.uivtor  /a^a(. 

fryijuoytvti  Evßovlos  x.  r.  ä.  Pollux  VI,  72  zählt  bloss  zunächst  den 
xafioios  unter  den  Arten  des  Brots  auf  und  setzt  dann  (78)  bei : 

ro'r  utvrot  %a(>(oioy  nlaxovrra  t'tyat  Ityovotv.  Ähnlich  führt  Athen.  XIV 
p.  646  b den  xtt e-  unter  den  Kuchen  auf  und  fügt  dann  bei:  ESßovlot 

<T  tv  b'iyxvlCiovi  u;  7it(ti  ocrou  aurov  oxrot  ovrcoa'i  Ityti , t+tTtijStjo'  u.  S.  w: 

Sollte  in  «e rCwt  nicht  doch  irgendwie  ä^rot  stecken,  da  man  sonst  die  bei 
Athenaeos  vorausgehenden  Worte  sich  kaum  wird  zurecht  legen  können, 

etwa:  VitnryStya  aQToy  tot  nfxftovaa  rby  yapfaior  ?).  bei  dem  nlaxovt  ya(lmot 

in  des  Aristophanes  /Janahfit  (Athen.  XIV,  646,  b — Meineke,  fr.  com. 
Gr.  II  p.  1027 : XaqCotot.  toCtov  uvt-uovrult  ‘A^tarotfäytjt  iy  Aairaltvaiv 
iyä  3'  Iwy  nifii/tai  jilaxooyT  tlt  iaiu^ay  yaoiatoy.  Meineke  hat  hier  seine 
Conjectur  ntyai,  wie  er  in  den  Fr.  com.  a.  a.  0.  las , mit  Recht  zurück- 
gezogen und  die  Verse  sprechen  somit  allerdings  für  den  Gebrauch 
des  Kuchens  zu  Geschenken)  jedesfalls  nicht  an  Amphidromien  zu 
denken  und  höchst  schwerlich  an  einen  Sklaven.  Mögen  übrigens  auch 
wirklich  Sklaven,  was  an  sich  ja  das  nächstliegende  ist.  sie  gebacken  haben, 
unterliegt  es  ferner  keinem  Anstand  anzunehmen,  dass  solche  Kuchen  gerade 
auch  bei  Geburtstagen  wirklich  gebacken  worden  sind,  so  ist  dagegen  die- 
ser Kuchen  als  das  übliche  Geschenk  der  Sklaven  nirgends  bezeugt  und 
die  Notiz,  welche  dieses  Backen  als  einen  ceremoniösen  Act  darstellt, 
während  dessen  man  um  den  Herd  herumging,  mehr  als  zweifelhaft. 
Das  ntqiTQtxtty  beim  Backen  desselben  findet  sich  im  Etymologicum, 
aber  während  die  Bräuche  bei  den  Amphidromien  so  vielfach  sonst 
erwähnt  und  auseinandergesetzt  werden,  nur  bei  diesem.  Was  sollte 
das  für  einen  Sinn  gehabt  haben?  Es  liegt  hier  offenbar  eine  Ver- 
wirrung vor,  in  Folge  der  in  dem  Etym.  M.  das  nt(HTQtxi‘r  auch  zu 
dem  Kuchenbacken  gerathen  ist.  Der  Grund  für  das  Herumtragen  der 
Kinder  na?*  njy  iartay.  der  hier  angegeben  wird,  wird  sich  uns  als 
ebenso  apokryph  heraussteilen. 

1 Es  gilt  diess  allerdings  mehr  für  die  Stuart],  als  für  die  Amphi- 
dromien ; so  Z.  B.  Suidas  S.  V.  Stxartjr  tonSoai  vgl.  bei  He8ych.  Stxirrjy 
96ofiev ; besonders  aber  Aristophanes  aves  923  f. : »<!*  5% n 9ino  rijv  Stxa- 
Try  ravitjt  fyoi,  ||  xa'i  zovvott  uitntQ  ttaiSlto  yvy  3tj  9tftt]v.  Aber  dass  eben 
auf  die  Stuart]  auch  die  Amphidromien  "zu  fallen  pflegten,  damit  iden- 
tisch waren,  ist  schon  oben  S.  54  A.  1 nachgewiesen.  Ohnehin  ist  das 
Opfer  bei  solchen  aus  sacralem  Anlass  gehaltenen  Festmahlzeiten  selbst- 
verständlich. Doch  ist  Schömann  (gr.  Alterth.  II,  S.  499  Anm.  5)  immer- 
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Die  Heiligung  der  Wöchnerin  fand  nach  Euripides  am 
lOten  Tage  statt,  und  zwar,  während  Scholien  und  Lexiko- 
graphen von  einem  Reinigen  durch  Händewaschen  sprechen  \ 
zunächst  durch  das  Opfer,  von  dem  in  den  entsprechenden 
Versen  1225  ff.  die  Rede  ist.  Allein  dass  das  Opfer  gleich- 
wohl nicht  der  Hauptact  bei  der  Feierlichkeit  war,  bedarf 
ja  keines  Beweises  2.  Die  Reinigung  erfolgt  nicht  sowohl 

durch  das  Opfer  als  eben  durch  das  Herumtragen  um  die 
Hestia  des  Hauses.  Und  zwar  galt  die  Reinigung  durch 
das  Herumtragen  um  das  Feuer  zunächst  und  in  erster 
Linie  sicher  dem  Kind , aber  ohne  Zweifel  auch  allen  bei 
der  Geburt  und  nachher  bei  dem  Herumtragen  betheiligten 
Personen. 

Das  Fest  der  Amphidromien  ist  demnach  ein  Fest  der 

* 

hin  zuzugeben,  dass  auch  hier  der  Satz  Anwendung  erleidet:  «In 
Dingen  dieser  Art  banden  sich  die  Griechen  schwerlich  mit  peinlicher 
Gewissenhaftigkeit  an  eine  feste  Regel.»  Nur  wird  er  selbst  damit 
am  wenigsten  der  Forschung  Pflicht  und  Recht  absprechen,  nach  dem, 
was  als  das  Gebräuchliche  sich  heraussteilen  lässt,  zu  suchen. 

1 Apostolios  II,  56,  bei  v.  Leutsch,  paroem.  Gr.  II  p.  278  f. 

4 C.  F.  Hermann,  Privatalterth.  § 32  sagt  somit  richtig:  «erst  am 
fünften  Tag  nach  der  Geburt  (darüber  s.  o.)  erfolgte  die  gottesdienst- 
liche Lustration  aller  dabei  betheiligten  Personen  durch  einen  Umgang 
um  den  Hausaltar,  dem  das  Kind  selbst  vorausgetragen  wurde.»  Allein 
man  ersieht  dabei  erstens  nicht  deutlich,  ob  auch  das  Kind  selbst 
mit  lustriert  wurde,  zweitens  wird  nicht  angegeben,  inwiefern  dieses 
Herumtragen  und  Herumlaufcn  eine  Lustration  in  sich  schloss.  Petersen 
dagegen  unterscheidet  zu  scharf  (a.  a.  0.  S.  291)  zwischen  «dem  Reinigungs- 
opfer für  die  Wöchnerin  und  deren  Bett,  die  Hebamme  und  deren  Amme» 
und  «der  Weihe  des  Kinds,  das  von  leichtbekleideten  Frauen  im  Lauf  um 
den  Altar  getragen  ward.»  Allein  in  dieser  Weise  darf  man  doch  schwer- 
lich trennen,  dass  das  Opfer  nur  der  Wöchnerin  und  ihren  Helferinnen,  das 
Tragen  um  die  Hestia  nur  dem  Kinde  gegolten  habe.  Scliömann  endlich  (gr. 
Alterth.  II  S.  499)  gibt  an:  «Einige  Tage  nach  der  Geburt,  doch  nicht 
früher  als  am  5.,  wurde  dann  mit  dem  Kinde  die  Reinigungsceremonie 
der  sogenannten  Amphidromien  vorgenommen,  indem  es  entweder  von 
der  Grossmutter  oder  von  einer  andern  der  um  die  Wöchnerin  beschäf- 
tigtenFraucn  um  den  häuslichen  Herd  getragen  und  unter  Gebeten 
durch  Bestreichung  mit  Reinigungsmitteln  lustriert  wurde. 
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Reinigung  (und  Weihe)  fiirMutter  (mit  ihren  Helferinnen  bei 
der  Geburt)  und  Kind.  Daher  sagte  man  auch  sprich- 
wörtlich: aft(fidQO/.ilccv  äyeig,  eni  rwv  xaÖcnQOfdvuiv  \ Die 
Hestia  also  ist  auch  hier  nicht  sowohl  als  Symbol  der  Familie, 
noch  weniger  mit  irgend  welchem  Bezug  auf  die  Vermehrung 
und  Fortpflanzung  derselben  gedacht,  sondern  es  ist  viel- 
mehr das  auf  dem  Herd  brennende  heilige  Feuer  nach  seiner 
reinen  und  reinigenden  Natur,  das  als  wirkend  erscheint  *. 

Gerhard  8 wollte  die  Amphidromien  auch  in  gewissen 
bildlichen  Darstellungen  erkennen.  Es  fallen  aber  einmal  die 
von  Gerhard  in  den  antiken  Bildwerken  unter  diesem  Namen  zu- 
sammengefassten Darstellungen  überhaupt  nicht  unter  6inen 
Begriff.  Auf  Tafel  L ist  weder  Altar  noch  Feuer  überhaupt 
ersichtlich , aber  auch,  auf  Tafel  LI  ist  die  kleine  Figur, 
welche  Gerhard  für  das  zu  weihende  Kind  hält,  bekleidet. 
Auf  Tafel  LII  befindet  sich  ein  Kind  fast  nackt  in  einem 
Kessel,  davor  eine  Frau,  aber  gleichfalls  ist  nun  hier 

* 

1 Apostol.  II,  56,  bei  Leutsch,  paroem.  Gr.  t.  II,  p.  278  sq. 

1 Petersen  versucht  ferner  die  jährlichen  Genethlien  mit -den  Amphi- 
dromien  dadurch  zu  vermitteln,  dass  er  sagt  (S.  292),  die  Opfer  an  den 
Amphidromien  trugen  denselben  Namen  mit  dem  jährlich  wiederkeh- 
renden Geburtstag  (yer/M «*)  und  der  Dämon  des  Festes  der  Amphi- 
dromien wird  auch  rtyf'9hoi  genannt.  Letzteres  bezieht  sich  auf  eine 
Angabe  des  Hesychio8  unter  duipiüpouoy  Ata/vla;  AVi/flij  tnlaar  Sai uora 
xaivcv  7if(n  ra  dutpudqöuta , löpn  f/tyf;  tov  yevWhov.  Wir  haben  also  hier 
einen  vom  Dichter  erdichteten  Daimon  Amphidr.  und  mit  diesem 
vergleicht  dann  erst  Hesychios  den  nri&kof.  Es  ist  demnach  die  Ansicht 
eines  Gelehrten,  nicht  alte  Tradition,  mit  der  wir  es  zu  thun  haben. 
Auf  solche  Erklärungen  ist  aber  gewiss  weniger  Gewicht  zu  legen,  als 
häufig  geschieht.  Was  dann  den  Ausdruck  ytrtöha  9unr  betrifft,  so 
gebraucht  diesen  Euripides  im  Ion  651  ff.  804  ff.  Allein  gerade  hier 
war  es  ja  natürlich,  statt  von  Amphidromien  und  Je xanj  von  der  Feier 
des  Geburtstags  zu  reden.  Petersens  feiner  Sinn  für  diese  Dinge,  scheint 
mir,  hat  ihn  hier  denn  doch  nicht  auf  die  rechte  Auffassung  der  Am- 
phidromien geführt,  nachdem  er  einmal  von  diesen  stets  auf  den  Ge- 
burtstag hinübersah. 

3 Antike  Bildwerke  I,  6o — 52.  Griech.  Vasenhilder  Taf.  LXIX 
und  LXX,  5.  6.  Bd.  I.  S.  196. 
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wieder  weder  Altar  noch  Feuer  sichtbar.  Es  kann  also 
nirgends  mit  Grund  an  Amphidromien  oder  Feuerreinigung 
eines  neugeborenen  Kindes  gedacht  werden. 

Auf  der  Darstellung  in  den  Vasenbildern  befindet  sich 
Feuer  unter  dem  Kessel,  und  sehen  rechts  wie  links  je 
eine  sitzende  Frau  und  dahinter  ein  stehender  Mann  zu. 
Welcker  1 erkannte  darin  den  uralten  Gebrauch,  der  im  My- 
thos des  Athamas  dargestellt  ist,  wornach  dieser  einen  seiner 
Söhne  in  den  Kessel  des  über  dem  Feuer  befindlichen  Drei- 
fusses  warf.  Diese  Erklärung  zieht  Gerhard  a jetzt  selbst 
seiner  Deutung  auf  Amphidromien  vor. 

Immerhin  liegt  ein  ähnlicher  Gedanke  wie  den  Amphi- 
dromien, nur  mythisch  ins  Wunderbare  gesteigert,  der  Feuer- 
läuterung des  attischen  Königssohns  durch  Demeter  s zu 
Grunde,  oder  der  Sag«  dass  Achilleus  ins  Feuer  gelegt  wird  um 
unsterblich  zu  werden  *.  Selbst  die  Verbrennung  des  Hera- 
kles auf  dem  Oeta  fällt  unter  einen  ähnlichen  Gesichtspunct. 
Welcker  6 hat  die  Amphidromien  noch  in  einer  andern  Dar- 
stellung auf  einer  Terracotte  des  brittischen  Museums  erkannt. 
»Ein  nackter  Satyr  bekränzt  und  mit  grösserer  Panther- 
haut, als  gewöhnlich  ist,  festlich  geschmückt  und  eine  Mä- 
nade  als  Amme  ebenfalls  festlich  angethan  tragen  im  freudigen 

, • 

1 Alte  Denkm.  III,  S.  142  f. 

’ Vasenbilder  Bd,  IV,  S.  114  (Nachträge  und  Berichtigungen).  0. 
Jahns  Deutung  auf  Iasons  Verjüngung  durch  Medea  (Archäol.  Beiträge 
S.  157)  wird  sich  nicht  halten  lassen. 

s hy.  Hom.  in  Cer.  V.  239  sqq.  Apollod.  1,  5,  1,  4. 

4 Vgl.  Preller,  griech.  Mythol.  II,  S.  400  f.  Anm.  1.  Dagegen 
glaube  ich  nicht,  dass  man  mit  Gerhard  (Vasenbilder  I.  S.  196)  auch 
das  Kochen  des  zerstückten  Leichnams  von  Dionysos , der  ja  nachher 
begraben  wird,  als  Feuerläuterung  fassen  darf. 

5 Vgl.  Welcker,  Nachtrag  zu  der  Schrift  über  die  Aeschyl.  Trilogie. 
Frankfurt  1826.  S.  122  f.  festgehalten  in  Neuester  Zuwachs  S.  17.  Anm. 
und  in  Götterl.  Bd.  III  (1862),  S.  216,  Anm.  1.  Panofka,  Bilder  antiken 
Lebens  I,  1.  Eine  ganz  ähnliche  Reliefplatte  nach  Wieseler,  D.  d.  a. 
K.  II,  n.  414  in  Campanas  op.  ant.  in  Plastica  t.  II.  Wieseler  gibt  auch 
eine  Übersicht  über  abweichende  Erklärungen. 
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Tanz  das  Kind  in  seiner  Wanne,  als  gewöhnlicher  Wiege 
oder  Wiegenform,  davon;  er  einen  Thyrsos,  sie  eine  Fackel 
gegen  dessen  Haupt  hinhaltend.«  Wieseler  meint  zwar,  er 
möchte  bezweifeln,  dass  das  Liknon  bei  dem  Dionysos  noth- 
wendig  und  immer  den  neuaufgelebten  Gott  anzeige.  Aber 
jedesfalls  beinahe  immer.  Und  dann  sagt  er:  »Was  ferner 
den  Gedanken  an  den  Herdumlauf  anbelangt,  so  spricht 
dagegen  erstens,  dass  niemals  ein  Herd  zum  Vorschein 
kömmt;  dann,  dass  auch  kein  Umlauf  dargestellt  ist,  sondern 
ein  Tanz.«  Aus  der  vorliegenden  Auseinandersetzung  wird 
hinreichend  erhellen , wie  sich  die  Auffassung  der  Amphi- 
dromien  als  Feuerreinigung  und  die  dieses  offenbar  eine 
Feuerreinigung  des  neugeborenen  Dionysos  darstellenden  Bil- 
des als  der  Amphidromien  des  neuaufgelebten  Gottes  gegen- 
seitig decken. 

Fasst  man  das  alles  ins  Auge,  so  ist  es  gewiss  auffallend, 
dass  nur  in  dem  Etymologicum  Magnum  und  den  daraus 
geschöpften  Angaben  von  der  Göttin  selbst  die  Bede  ist, 
und  zwar,  was  sehr  zu  beachten  ist  und  so  selten  in  ähn- 
lichen Fällen  gehörig  beachtet  wird,  nicht  in  einer  Angabe, 
die  eine  Thatsache  des  Cultus  berichtet  — und  selbst  hierin 
erwies  sich  der  Bericht  des  Etymologicum  corrurapiert  — , 
sondern  in  einem  Nebensatz,  der  die  eigene  Weisheit  des 
Urhebers  der  Glosse  in  Gestalt  eines  jener  so  oft  irregehen- 
deu  und  irreführenden  Gründe  enthält.  Die  Amphidromien 
finden  statt,  heisst  es,  weil  die  Göttin  »bei  einigen  xovQorQog>oe 
heisst.«  Es  ist  diess  die  einzige  1 Erwähnung  derKurotro- 
phie  der  Göttin,  und  dieselbe  ist  offenbar  eben  aus  dem 
Gebrauch  der  Amphidromien  herausgesponnen,  deren  richtige 
Deutung  die  Gelehrten  nicht  kannten. 

DER  DIES  LDSTRICUS. 

Völlig  stimmt  zu  dieser  Auffassung,  dass  an  dem  den 
Amphidromien  entsprechenden  Tag  bei  den  Römern,  dem 


1 Der  Berufung  auf  die  tw'k  ist  schwerlich  Werth  beizulegen. 
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dies  lustricus  *,  dem  9ten  für  Knaben , dem  8ten  für  Mäd- 
chen, gleichfalls  die  Kinder  gesühnt  und  ihnen  die  Namen 
gegeben  werden , wie  ihn  denn  Tertullian  auch  nominalia 
nennt i.  Einen  Grund  für  die  Festsetzung  nach  dem  7ten 
gibt  Aristoteles  an  s.  Mau  glaubte  nach  ihm  der  7te  sei 
von  entscheidender  Wichtigkeit  für  die  Erhaltung  der  Kin- 
der. Die  Griechen  wählten  wohl  einfach  den  Tag  mit  Rück- 
sicht auf  die  ihnen  geläufige  Zehn ; die  Römer  mussten  auch 
diess  superstitiöser  ausgrübeln,  den  neunten  Tag  als  ungerade 
Zahl  erhielten  die  Knaben,  den  achten  als  gerade  die  Mäd- 
chen. Plutarch4  wird  Recht  haben,  wenn  er  die  Wahl  der 
Tage  dadurch  bestimmt  glaubt,  dass  die  ungerade  Zahl  für 
männlich,  die  gerade  Zahl  für  weiblich  galt.  Er  sagt  gleich 
selbst,  dass  diess  auch  pythagoreischer  Glaube  sei,  und  so 
stossen  wir  schon  hier  auf  eine  der  zahlreichen  Berührungen 
römischer  und  pythagoreischer  Superstition. 

Mommsen  (röm.  Chronol.  S.  228  f.)  erkennt  darin  Spuren 
des  alten  Schwankens  zwischen  der  sieben-  und  achttägigen 
Woche.  Allein  eben  weil  es  gewiss  ist,  dass  dieser  Ansatz,  wie 
dieNundinae,  die  feriae  novendiales,  auf  eine  Bedeutung  der 
Zahl  acht  für  uralte  Zeiteintheilung  in  Italien  hin  weist,  möchte 
ich  bei  der  Annahme  bleiben,  dass  man  mit  Rücksicht  auf  jene 

* 

1 Paulus  Diac.  p.  120.  Lnstrici  dies  infantium  appellantur , puel- 
larum  octavus,  puerorum  nonus,  quia  bis  lustrantur  atque  eis  nomina 
imponuntur.  Vgl.  Macr.  1,  16,  36.  Ulpian  15,  2.  16,  1 a wird  statt 
post  nonum  diem  post  nominum  diem  gelesen.  Mommsen  röm.  Chronol. 
2.  A.  S.  229  Anm.  2 sagt,  dass  man  hier  nonum  diem  nicht  in  nominum 
diem  ändern  sollte.  Gewiss  mit  Rocht.  Aber  einmal  bietet  ja  der 
cod.  selbst  , nominum1.  Auch  der  Name  nominalia  ist,  soviel  ich  weiss, 
nur  durch  Tertullian  und  griech.  u.  lat.  Glossen  (Gloss.  vet.  nach  Pontan. 
zu  Macrob.  a.  a.  0.)  bezeugt.  Erwähnt  wird  der  dies  lustr.  Suet. 
Calig.  25.  Nero  6.  Arnob.  adv.  gent.  UI,  4. 

* De  idolol.  c.  16  (nicht  6): 

? S.  o.  S.  54  A.  1.  Vgl.  auch  Plut.  qu.  Rom.  102. 

* Plut.  a.  a.  0.,  wo  er  sich  freilich  zugleich  in’s  Abenteuerliche  ergeht. 

6 Von  den  Römern  sagt  es  Plutarch  nur  fragweise.  Aber  s.  Plin. 

h.  n.  U § 129.  Macr.  somn.  Scip.  I,  6,  1;  II,  2,  7. 
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Superstition  die  Mädchen  am  Schluss  der  ersten  acht,  die 
Knaben  am  Beginn  der  neuen  acht  Tage  lustrierte. 

DIE  PERISTIEN. 

Auch  auf  eine  öffentliche  Lustration  fällt  Licht  aus  der 
Reinigungsceremonie  der  Atnphidromien,  auf  die  Peristien  *, 
welche  der  Peristiarchos  vornahm.  Es  ist  diess  ein  reli- 
giöser Ritus,  welcher  schon  desshalb  hier  anhangsweise  be- 
sprochen werden  muss,  weil  auch  von  ihm  aus  umgekehrt  die 
Bedeutung  der  Amphidromien  beleuchtet  werden  kann. 

Der  Name  Peristien  erinnert  bestimmt  an  Hestia  *.  Es 
wurde  bei  denselben  allerdings  nicht  das  zu  reinigende 
Volk  um  die  Hestia,  d.  h.  das  Opferfeuer  geführt,  sondern 
man  trug  Ferkel  um  das  versammelte  Volk  herum.  Und 
dann  folgte  erst  noch  eine  weitere  diö  Reinigung  des  Volk’s 
erst  vollendende  Handlung,  die  Räucherung  durch  den  He- 
rold 3.  Es  fragt  sich  nun  aber  eben,  woher  der  Name? 
Gerade  dieser  erklärt  sich  aus  den  Angaben  der  Scholien 
ja  keineswegs  4.  Nur  Hesychios  gibt  eine  Erklärung  mit  Rück- 
sicht auf  die  earia,  die  aber  ungenügend  ist  Das  Richtige 
gibt  Istros,5  wenn  wir  uns  von  der  beigegebenen  Scho- 
liastenweisheit  nicht  irren  lassen.  Nach  ihm  hiessen  eben 
die  zur  Reinigung  dienenden  Thiere  n bqIoticc,  und  die 
welche  die  Reinigung  vollbrachten,  neQioriciQxoi.  Dieselben 
werden  wohl  zuerst  um  das  Herdfeuer  und  dann  erst,  nach- 

* 

1 Harpokration  Ka&dgotoy.  Ala/lvtjg  xara  Tiudg^ov.  tjv  'A&rtvtjai 

xafratgetr  Ttji  IxxXrplav  xai  ra  & tarnet  xai  oho;  rer;  tov  dtj/uov  ouvoSou;  mxQoig 
narv  /oigiSioig.  antg  uJv6ua{,ov  xaSdgma.  touto  S'  inoCow  oi  ityoi/eroi  ntgi- 
arCag^Oiy  ointq  covoudo&ryfay  out ioi  ijroi  and  tou  neoiart^eiy  rj  and  rr/$  torCaq. 

Ebenso  Suidas  8.  v.  Vgl.  Schol.  Aristoph.  Ach.  44.  Pollux  VIII,  104. 

2 Vgl.  Schömann,  de  comitiis  p.  91:  neque  obscura  est  huius  no- 
minis  derivatio,  a negl  et  torfa.  itaque  proprie  designat,  quae  circum 
forum,  lustrandi  causa  feruntur. 

3 Vgl.  die  Schol.  Bernardina  zu  Aisch.  adv.  Timarch.  § 23. 

4 Hesych  S.  V.  xafraq/ua.  to  %oi(ildiov , u)  r rjv  toxi'ar  ixä&aiqov  Xy  ra7$ 
f KT(xm(i)aig . o Se  huTtXtüy  örj/iooiioi  nfqiöT^aq/og  XXtyrro. 

6 Fr.  hist.  Gr.  ed.  C.  Müller  vol.  I,  p.  422,  fr.  32. 
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dem  sie  so  geweiht  waren,  um  das  Volk  herumgetragen 
worden  sein  x.  Indem  man  diesen  doppelten  Act  nicht 
unterschied,  entstand  die  Verwirrung  bei  den  Scholiasten  und 
Glossographen. 

Eine  Anspielung  auf  die  Reinheit  und  reinigeude  Kraft 
dieser  Ceremonie  liegt  auch  darin,  dass  es  gerade  *oJpot 
sind,  welche  geopfert  werden.  Denn  bei  der  Wahl  des  Thiers 
wirkte  gewiss  auch  die  andere  Bedeutung  des  Worts  mit  *. 

Die  lustrierende  Bedeutung  des  Feuers  braucht  nicht 
aus  Riten  erschlossen  zu  werden , sie  ist  gewissermaassen 
als  dogmatischer  Lehrsatz  wiederholt  ausgesprochen.  To 
jivq  xcc&cUqu , zo  de  id wq  dyvi£ei,  das  Feuer  reinigt,  das 
WTasser  heiligt,  sagt  Plutarch  3.  Und  schon  etymologisch 
weist  uvq  ja  wohl  auf  W.  pü  reinigen  zurück  4.  Es  be- 
darf hier  nicht  weitefer  Beispiele  von  der  reinigenden,  lu- 
strierenden Kraft  des  Feuers  5.  Ich  erinnere  nur  noch  an 
die  Palilien  in  Rom,  bei  denen  die  Menschen  durch  einen 
Sprung  über  das  Feuer  gereinigt  wurden 6,  dieselbe  Lustra- 

* 

1 Auch  vom  römischen  Lustrum  sagt  Dionys.  IV,  22:  (Servins  Tullius) 

xelfuaa;  roug  noXCrag  anarra;  auvtl9f\v  — , — xa9aouöv  aurwr  tnouloaro  ravqro 
xai  xquo  xai  rqayip.  ra  de  Uqeia  rairra  t qtg  n e q ta % 9 qv a t 1 1 eqt  r o oxqa- 
toneSor  xelevoag  e9ue  ini  xcrrt^oyit  ro  neSlov  ’Aqei. 

8 Dass  die  Hoden  der  Frischlinge  bei  dem  Lustrationsact  zur 
Reinigung  hingeworfen  wurden,  hat  man  aus  Demosthenes  (adv.  Con. 
54,  39  p.  1269  u.  das.  Reiske,  app.  crit.  ad  Demosth.  ÜI,  p.  1614  mit 
Berufung  auf  Hemsterh.  zu  Luc.  I,  p.  330)  schliessen  wollen.  Der  Text 
wird  allerdings  richtig  hergestellt  sein : xobtovg  — rovg  oq% eig  rovg  ix  rür 
jyoiqtay,  oTg  xa9atqovaiy  oray  naUvai  utlXioaLV,  ovXXtyoyrag  ixäaroif  ouySfmveiy 

äUijitug.  Allein  -die  Supplierung  — ol  nqvrayeig  — ist  dort  völlig  willkürlich. 

8 Plut.  qu.  Rom.  1.  xaSaqoiov  nvq  Eur.  Here.  für.  927.  Vgl.  C.  F. 
Hermann  gottesd.  Alterth.  § 23,  7 ff. 

4 Vgl.  Pott,  etymolog.  Forsch.  I,  217;  Curtius,  gr.  Etymol.  Il,  317. 

8 Vgl.  nur  z.  B.  Odyss.  XXII,  4SI  f.,  wo  Odysseus  sagt : Oloe  9tt,or, 
yqrju,  xaxäy  axo; , olaf  St  uui  nvq,  | “Otpqa  9eeubott)  utyaqoy.  Eurip.  Helena 
865  ff.  Here.  für.  1145.  Iphig.  in  Taur.  1186. 

8 Ovid.  fa.  IV,  727.  781 ; Tibull.  H,  5,  89 ; Prop.  V,  4,  77 ; Dionys. 
I,  88;  Prob,  zu  Verg.  georg.  HI,  1;  Schol.  Pers.  I.  72.  Vgl.  Marquardt, 
röm.  Alterth.  IV  S.  165;  Mommsen,  C.  I.  L.  vol.  I,  p.  391. 
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tionsceremonie,  welche  auch  beim  Todtencult  in  Rom  statt- 
fand l * 3,  und  an  den  griechischen  Brauch,  dass  in  das  Wasser, 
mit  dem  man  die  Hände  der  Opfernden  besprengte,  ein 
Feuerbrand  vom  Altar  getaucht  wurde  * 

Dieselbe  lustrierende  Macht  des  Feuers  bewährt  sich 
auch  in  den  Sühnungen  und  Reinigungen,  die  gleichfalls 
entweder  an  den  Altären  der  Tempel  oder  an  der  Hestia 
in  den  Häusern  vorgenommen  wurden  8.  Der  Mörder  Ixion 
am  Herde  des  Zeus  ist  ja  nicht  bloss  das  Vorbild  der  Hilfe- 
flehenden, sondern  auch  das  der  durch  Zeus  Gnade  Gesühn- 
ten. 4 Wie  diese  am  Herde  bittend  sich  niedersetzten,  so 
wurden  sie  ganz  ohne  Zweifel  auch  daselbst  gesühnt,  ver- 
möge der  lustrierenden  Macht  des  Feuers.  Am  Herde  war 
es  also  auch  ohne  Zweifel,  wo  Adraät,  der  dort  seine  Zu-  * 
flucht  gesucht  hatte , von  Krösos  gesühnt  wurde. 5 

Ausser  der  Geburt  eines  Kindes  hat  das  häusliche  und 
Familienleben  noch  zwei  besonders  wichtige  und  feierliche 
Momente.  Es  ist  die  Gründung  der  Familie  durch  Schlies- 
sung der  Ehe,  und  der  Verlust  eines  Gliedes  durch  den  Tod. 

DIE  HESTIA  BEI  DEN  GRIECHISCHEN  HOCHZEITSGEBRÄUCHEN. 

Welche  Rolle  spielt  dabei  die  Göttin  der  Familie,  der 
Häuslichkeit?  Doch  gewiss  eine  sehr  bedeutende?  Auch 
bei  der  griechischen  Ehe  6 soll  Hestia  unmittelbar  betheiligt 


1 Paulus  Diac.  p.  2 sq. : Aqua  et  igni  tarn  interdici  solet  damnatis, 
quam  accipiuntur  nuptae,  videlicet  quia  hae  duae  res  vitam  humanam 
maxime  continent.  Itaque  funus  prosecuti  redeuntes  ignem  supergra- 
diebantur  aqua  aspersi;  quod  purgatiuuis  genus  vocabant  suffitionem. 

“ C.  F.  Hermann  gottesd.  Alterth.  § 28,  7. 

3 Vgl.  Bötticher  derOmphalos  des  Zeus  zu  Delphi.  1859.  4.  S.  11. 

* Aisch.  Eumen.  439  ff.  Dindorf;  Schol.  zu  Pindar  Pyth.  II,  39; 
Eurip.  Phoeniss.  1192  cum  notis  Valck. ; Schol.  zu  Apollon.  III,  62. 

6 Herodot  I,  35. 

6 Vgl.  über  die  Ehegebräuche  besonders  Becker-Hermann  Charikles 
UI,  S.  292  ff.,  Hermann  Privatalterthümer  1852.  S.  149 ff.  Lasaulx  zur 
äesch.  u.  Phil,  der  Ehe  bei  den  Griechen  1852.  A.  Rossbach  Unter- 

5 
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gewesen  sein.  So  sagt  nach  C.  F.  Hermanns  Vorgang  1 
einer  der  gründlichsten  und  dabei  nüchternsten  Kenner 
griechischen  Altcrthums,  Schümann  2:  »es  wurden  (bei  dem 
Brautzug)  Fakkeln  getragen , welche  die  Mütter  der  Braut 
und  des  Bräutigams  an  dem  Herdfeuer  der  elterlichen 
Häuser  angezündet  hatten«.  Allein  eben  das  Entzünden 
derselben  gerade  am  Feuer  der  Hestia  ist  durchaus  nicht 
überliefert 3,  sondern  beruht  theils  auf  einer  blossen  Voraus- 
setzung, theils  auf  der  Combination  der  von  den  Müttern 
der  Braut  und  des  Bräutigams  getragenen  Fakkeln 4 und 
einer  Vorschrift  der  Pythagoreer : man  dürfe  der  Frau,  welche 
der  Mann  als  Hilfeflebende  und  von  der  Hestia  weggeführt 
habe  , in  keiner  Weise  Unrecht  thun  5.  Die  religiöse  Be- 
• deutung  dieser  Fakkeln  war  offenbar  keine  andere  als  die, 
welche  sie  bei  den  andern  Pompen  auch  hatten,  wo  Fakkeln 
getragen  wurden,  und  wo  nicht. zugleich  ein  specieller  Bezug 
auf  die  Licbtnatur,  das  Wesen  des  Gottes  statt  fand  6.  Die 

* 

suchgg.  über  die  röm.  Ehe  S.  212  ff.  Schömann  griech.  Alterth.  II 
S.  492  ff. 

1 Privatalterth.  § 31  A.  20. 

8 a.  a.  0.  S.  494. 

3 Auch  Rossbach  a.  a.  0.  S.  226  A.  700,  wagt  nur  mit  einem  »wie 
es  scheint»  Hermann’s  Vermuthung  beizutreten. 

4 Die  Hauptbelege  für  diese  Fakkeln  s.  bei  Eurip.Phoen.  344;  Apollon. 
Rhod.  IV,  808  und  zu  Aisch.  Septem  v.  103:  vopipiov  yüi>  «m 
daSovxtiv  fr  roit  yajuoit  riör  Svyari^toy  vgl.  Iphig.  Aul.  739.  Weiteres 
bei  Jungermann  zu  Pollux  IH,  43.  Böttiger  Aldobr.  Hochz.  S.  142. 
Kunstmythol.  II.  S.  264.  411.  Welcker  im  Rhein.  Mus.  N.  F.  I.  S.  425. 
Stark  in  Zeitschr.  f.  Alterth.  1862.  S.  76.  Becker-Hermann  Charikles  IU. 
S.  306. 

3 Bei  AriStOt.  oecon.  I.  C.  4 : tou&*  viprjyti rat  3f  xai  o xotrot  yöuo;,  (yvraixa) 
xaSänfQ  oi  Ilu9ay6(tiüi  Ityouair,  waneg  ixf'rtr  xai  ätp  torCac  fyyfifrryv  wt  ijxarra 
J«V  [Jo*«»]  adtxfir.  Vgl.  Jamblichos  vita  Pythag.  sect.  48:  hi  H rgr 

yvraixa  voiiC'if  an o t ?fi  tax tct(  rUr/ipoxa;  fiträ  anorSwr  xafhintg  ixerir  fror- 
T tor  t<2 v 9twr  tifijx9ai  ngöt  avrrjr,  und  Sect.  84  : C jraixa  ou  Sri  diaixfir  rrjr 
avToü.  Iirtr K yag  ■ <5tö  xai  mp  iaxlat  äyout&a.  Vgl.  auch  Göttling,  Ges. 
Abhandlgg.  Bd.  I.  Halle  1861.  S.  292  n.  IX. 

c Euripides  l’roades  v.  349  sagt  Qekabe:  "iftpannt  Judou/eit  für  fr 
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Entzündung  am  Herd,  wo  sie  statt  fand,  war  nicht  von 
sacralem  Belang.  Rossbach  sagt  l,  indem  er  die  Angabe  des 
Jamblichos  als  historisch  gelten  lässt : »Der  Mann  hat  seine 
Gattin  unter  Opfern  von  ihrem  Hausherde  und  Altäre  ge- 
nommen , und  wie  eine  Schutzflehende  in  Gegenwart  der 
Götter  in  sein  Haus  eingeführt«  *.  »Diess  ist  die  Situation, 
in  welcher  auch  zu  Sparta  und  sonst  bei  den  Doriern  der 
Raub  stattfand.«  Letzteres  war  aber  schwerlich  der  Fall  3. 
Ob  »in  den  dorischen  Colonien  Unter-Italiens  die  Ehe  unter 
Opfern  am  Hausherde  geschlossen  wurde«  (S.  214),  Hesse 
sich  eher  fragen.  Allein  Aristoteles  4 spricht  allgemein  von 
den  Pythagoreern,  freilich,  wie  wir  sahen,  nur  von  einer  An- 
sicht derselben.  Ich  möchte  desshalb,  wenn  von  der  zweiten 
Stelle  des  Jamblichos  zuzugeben  ist,  dass  er  eine  positive 
Sitte  berichtet,  diess  daraus  erklären,  dass  dieselbe  sich 
eben  aus  der  buchstäblichen  Auffassung  jenes  Spruchs  bei 
den  späteren  Pythagoreern  gebildet  habe.  Rossbach  fügt' 
endlich  noch  bei : »Auch  in  Athen  hat  sich  der  Raub  we- 
nigstens als  Symbol  und  ohne  Bewusstsein  seines  Ursprungs 
und  seiner  Bedeutung  erhalten,  auch  hier  nämlich  flüchtete 
die  Braut  an  den  Hausaltar,  wurde  von  diesem  weggenommen 
und  heimgeführt.«  5 Aber  er  hat  sich  hier  durch  die  Freude 
über  einen  neuen  Beleg  für  seine  Grundvoraussetzung  sicher 

■ * 

ya/Aoi;  flfOTmr.  Durch  diesen  Vers  wird  zwar  eine  ritnelle  Beziehung 
der  Hochzeitsfakkeln  auf  Hephaistos  nicht  erwiesen,  aber  doch  auch 
eine  solche  auf  die  Hestia  ausgeschlossen. 

1 Röm.  Ehe  S.  215. 

* Dabei  zieht  Rossbach  <Wri«  zu  flar^flai , während  es  nach  der 
Aristotelischen  Stelle  zu  rU^fora}  gehört.  Die  Frau  ist  wie  eine  Schutz- 
flehende [nach  unserer  Auffassung  wie]  vom  Herd  weggeführt. 

s Auch  Schümann  gr.  Alterth.  II  S.  498  A.  8 spricht  sich  gegen 
Rossbach  aus. 

4 Rossbach  nennt  die  Angabe  bei  Aristoteles,  so  viel  ich  sehe,  nicht. 

4 Rossbach  citiert  Harpokration  s.  v.  fjfiiorixov  levyo;.  Ich  finde 
aber  in  Dindorfs  Ausgabe  (Oxonii  1853)  diese  Glosse  nicht.  Rossbach 
meint  wohl  die  betreffende  Glosse  des  Stiidas  (I,  2 S.  714  ed.  Bern- 
hardy)  und  Photius  lex.  p.  44  Hermann. 

5 * 
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zu  weit  führen  lassen  l.  Sofern  aber  endlich  für  die  Pytha- 
goreer  ein  Wegführen  der  Braut  vom  Herde  wirklich  bezeugt 
ist,  fällt  derselbe  nach  des  Jamblichos  Zeugniss  selbst 2 
jedesfalls  unter  den  Gesichtspunct  des  Altars. 

Dagegen  ist  dieser  nicht  anwendbar  bei  einer  an- 
dern Seite , deren  symbolischer  Gehalt  aber  auch  kaum 
religiöser  Natur  ist  und  wobei  der  Herd  nur  in  seiner 
appellativen  Bedeutung  als  Mitte  des  alten  Hauses  ge- 
dacht ist,  ja  nicht  einmal  ein  notliwendiger  Bestandtheil 
des  Brauches  war.  Ich  meine  die  Katachysmata,  das  Aus- 
streuen von  Naschwerk  nach  der  Ankunft  im  Hause  des 
Bräutigams  „naqa  tr-v  iariav“,  eine  Sitte,  die  überdiess 
durchaus  nicht  blos  auf  die  Hochzeitsgebräuche  eingeschränkt 
war*.  Mit  Recht  sprechen  daher  Becker,  C.  F.  Hermann, 


1 Sllidas  (a.  a.  0.)  sagt:  na^alaßoyTtg  St  ctvrrjv  (rqy  vvuyrjv)  ex  x ijg 
naiQwaz  eazCag  bii  xqy  ajua^ay  ayovoty  U.  8.  W.  Schon  das  ix  beweist,  dass 
hier  iax(a  in  der  Bedeutung  ,Haus‘  gebraucht  ist,  wenn  gleich  schon 
Valesius  (zu  Harpokr.  bei  Dind.  t.  II.  p.  51)  Rossbach  in  seiner  Auf- 
fassung vorausgegangen  ist. 

* Man  Vgl.  sein  tvarxloy  T(ar  9*<ar  und  juexa  anoySdoy. 

3 Vgl.  die  SchoL  zu  des  Aristophanes  plut.  v.  768  f. : 

'loua  (lau)  xojuCou)  xd  xara^uauara^ 
tuen eo  ytcavtjTOiOiy  oiffralpoiq  tyto. 

(und  ebenso  Suidas  xaxa^ua/uaxa  2t e Glosse)  : — xdoy  yaq  vitayrjTioy  Sovhov  Ttay 
n{HOTu>z  elmdvTujy  eig  rijy  olxCav  rj  dnldog  nov  eip  wv  oitovCaao&aC  n aya9ov  eßov- 
lovro  xai  t ou  vvuipdov  nct(xi  r tjy  eaxCay  xfHxyrjpaxa  xart/eoy  elg  oqjutiay  euei^tag. 
tag  xai  Qtonounog  ipyöiv  ey  'HSu^a^ti 

au  za  xerza^üa^ara 

t a^foyg  xaxa^ei  xou  vuuiptou  xai  xrjg  xoqrfi. 

Ev  navv  Zf'ytig. 

PTtii  ovy  xai  6 Ulouxog  ey  nQtOTOig  tigt^^txai , xouxo  tptjat,  oüyxtixai  St  xd 
x.  ano  ipoivCxioy  — ameq  rj^na^ov  ol  ovy  Soulot.  xupiiog  St  th-yovzo  oxt  Soulov 
fjyo^a^oy.  Üiptgov  yd(>  auxov  nafxx  rrjv  iaxCay  xai  xa9d^orreg  xara  xry;  xttpalijg 
xaxd/toy  xolXvßa  xai  ta^aSag  xai  ipotvixa;  u.  S.  W.  (vgl.  dazu  He8ycll.  8.  V.). 

Man  sieht,  Theopompos  spricht  wenigstens  in  den  erhaltenen  Versen 
nicht  von  der  Hestia,  Aristophanes  (wie  auch  die  erste  Glosse  bei 
Suidas)  und  ebenso  Demosthenes  (adv.  Steph.  I,  §74  p.  1128  f.)  weder 
von  der  Hestia  noch  von  Hochzeitsgebräuchen.  Den  Herd  erwähntauch 
eine  andere  Glosse  nicht,  welche  uns  Harpokration  (der  Text  ist  aus 


Digitized  by  Google 


HERD  UND  FEUER  BEI  DER  EHESCHLIESSUNG  IN  ROM.  69 

Rossbach,  Schömann  bei  der  Erwähnung  der  Sitte  gar  nicht 
von  der  Hestia. 

HERD  UND  FEUER  BEI  DER  EHESCHLIESSUNG  IN  ROM. 

Auch  ist  in  Rom,  wo  »unter  lautem  Toben  und  Schreien, 
uuter  dem  Singen  der  Fescenninen  und  dem  Schalle  der 
Flöten  die  Knaben  mit  Ungestüm  und  Stichelreden  ver- 
langten, dass  der  Bräutigam  Nüsse  ausstreuen  sollte,«  vom 
Herde  überall  nicht  die  Rede  l.  Dagegen  ist  für  die  Römer 
die  Entzündung  der  Hochzeitsfakkel  am  Herde  bezeugt  *. 
Und  von  hier  aus  könnte  man  dann  freilich  zu  der  Ver- 
muthung  kommen,  sie  habe. auch  in  Griechenland  ursprüng- 
lich dort  stattgefunden.  Allein  jedesfalls  war  sie,  wie  ge- 
sagt, bei  der  hellenischen  Hochzeit  kein  Moment  von  sacraler 
Bedeutung.  Und  auch  in  Rom  ist  erstens  zu  beachten, 
dass  dabei  von  Vesta  keine  Rede  ist.  Nur  der  focus  wird 
genannt,  nicht  seine  Göttin ; nicht  der  Herd  ferner,  sondern 
das  Feuer  darauf  ist  es  allein,  was  in  Betracht  kommt.  ~ 
Dann  aber  fragt  es  sich  allerdings , in  welcher  Bedeutung 
nun  eben  hier  der  focus  und  sein  Feuer  vorkommt.  Mit 
Feuer  und  Wasser  wird  die  junge  Frau  von  ihrem  Gemahl 
empfangen  3,  es  ist  die  Gemeinschaft  des  Feuers  und  Was- 
sers4, in  welche  die  Neuvermählten  dadurch  treten,  dass 

• 

Photios  zu  ergänzen)  überliefert  hat:  xara At)ftoa9ir>jt  fr  t«  xarä Zre- 
tpärov  d.  07 Ttor  retorryrtov  oi  Seonorai  i cayrunTa  xar^for  'Aqurrotfartjt 
nlovru,  SrjloZ.  on  3i  xal  Ttör  and  {huptet  * * * (äUa  xa)  r.  o 9.  fX9ir- 
Ttor  Photios)-  xare/firo  3f  xa)  Ttör  yvutfZwy,  tot  &tönofinot  * 

1 Vgl.  besonders  Rossbach  a.  a.  0.  IV,  7,  4 S.  347  ff. 

3 Vgl.  besonders  Rossbach,  röm.  Ehe  S.  361  ff. 

3 Vgl.  Novins  Virg.  praegn.  bei  Non.  s.  v.  puriter.  Seqnere  me.  Pu- 
riter  volo  facias ! Igni  atque  aqua  volo  hunc  (lies  hanc)  accipier  (Ribb.  Com. 
Lat.  p.  228  v.  96  f.  Varro  bei  Serv.  zu  Verg.  Aen.  IV,  167 : Aqua  et  igni 
mariti  uxores  accipiebant.  Festus  ep.  p.  2 aqua  et  igni.  Scävola 
Dig.  XXIV,  1,  66.  Vgl.  Varro  de  1.  1.  V,  61.  Ovid  Fa.  IV,  787.  Plu- 
tarch  qu.  Rom.  1.  Stat.  silv.  1,  2,  5.  Valer.  Flacc.  Argon.  VIII,  244. 
Serv.  zu  Verg.  Aen.  IV,  103.  339. 

4 Vgl.  DionyS  II,  30:  bi)  xo  tr  tor  (a  nvf>ot  xa)  vdarot  fyyvtov  t out  yä/uovf 


Digitized  by  Google 


70  HERD  UND  FEUER  BEI  DER  EH  ESCH  MESSUNG  IN  ROM. 

die  Fakkel  aus  Weissdorn,  am  Herde  im  mütterlichen  Hause 
der  Braut  entzündet,  von  freigeborenen  Knaben  getragen, 
von  Seiten  der  Neuvermählten  herbeigebracht  wurde,  wäh- 
rend der  Manu  ebenso  von  seinem  Herde  in  einem  Scheit 
aus  dem  Holz  von  einem  glücklichen  Baum  Feuer  und  in 
einem  Wassergeschirr  Wasser  herbeitrug  1. 

Vor  allem  muss  in  die  Augen  springen,  dass  in  dieser 
Symbolik  eine  ganz  andere  Luft  weht  als  in  den  hellenischen 
Bräuchen.  Es  ist  das  nicht  die  religiös  erregte  Phantasie, 
die  gleichsam  unmittelbar  und  unwillkürlich  einen  Leib  für 
ihre  Gedanken  und  Empfindungen  sich  schafft,  es  ist  der 
superstitiös  grübelnde  Verstaud  vielmehr,  der  mit  Reflexion 
und  Bewusstsein  seinen  Gedanken  einen  symbolischen  Aus- 
druck verleiht.  Gewiss  dürfen  wir  hier  auch  daran  den- 
ken, dass  Wasser  und  Feuer  als  die  Grundelemente  wie 
alles  Daseins  überhaupt,  so  insbesondere  des  neugegrün- 
deten Hauswesens  betrachtet  wurden  2.  Allein  zugleich 
handelt  es  sich  doch  wesentlich  um  den  religiösen  Ge- 


* 

xrl.  Festus  ep.  p.  87 : Facem  in  nuptiis  in  honorem  Cererig  praeferebant, 
aqua  aspergebatur  nova  nupta ; sive  ut  casta  puraque  ad  virutn  veniret, 
sive  ut  ignem  atque  aquam  cum  viro  communicaret. 

1 So  scheint  es,  sind  zwei  Stellen  des  Varro  bei  Nonius  zu  combinieren : 
die  eine  s.  v.  faxs  — Cum  a nova  nupta  ignis  in  face  adferretur,  foco 
ejus  sumptus,  cum  fax  ex  pinu  (1.  spiua)  alba  esset,  ut  eam  puer  in- 
genuus  adferret  Die  andre  s.  v.  felix  u.  s.  v.  titionem  fustem  ardeu- 
tem.  Contra  a novo  marito  cum  item  e foco  in  titione  ex  felici  arbore 
et  in  aqnali  aqua  allata  esset. 

’ Vgl.  Fest.  ep.  p.  2.  Ovid.  fa.  IV,  787  ff.:  An  quia  cunctarum 
contraria  semina  rerum  sunt  duo  discordes,  ignis  et  unda,  dei  iunxerunt 
elemeuta  patres  (bei  den  Parilien)  aptumque  putarunt  ignibns  et  sparsa 
tangere  corpus  aqua?  An  quod  in  his  vitae  causa  est,  haec  perdidit 
exsul,  his  nova  fit  coniunx,  haec  duo  magna  putant?  Serv.  zu  Verg. 
Aen.  IV,  103:  quae  (in  manum)  conventio  eo  ritu  perficitur,  ut  aqua  et 
igni  adhibitis,  duobus  maximis  elementis,  natura  coniuncta  habeatur. 
Vgl.  Varro  de  1.  1.  V,  61  und  Plutarch  qu.  Rom.  1.  Besonders  aus 
diesen  Stellen  ist  ersichtlich  genug,  wie  sehr  sich  die  Römer  der  späteren 
Zeit  selbst  durchaus  aufs  Rathen  angewiesen  sahen. 
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brauch  derselben.  Als  Priesterin  des  neuen  Hauses  1 wird 
auch  in  dieser  Handlung  die  neue  Frau  geweiht.  »Die 
Fakkel  trug  man  bei  Hochzeiten  zu  Ehren  der  Ceres  voran, 
mit  Wasser  ward  die  Neuvermählte  besprengt;  sei  es  auf 
dass  sie  keusch  und  rein  zum  Manne  käme,  sei  es  um 
Feuer  und  Wasser  mit  dem  Manne  zu  theilen.«  So  sagt 
Festus  2.  Eben  in  diese  Gemeinschaft  des  Feuers  und 
Wassers  traten  nun  aber  Mann  und  Frau  wesentlich  auch 
wegen  des  gemeinsamen  häuslichen  Cultus.  Die  Fakkel 
lodert  der  Ceres,  und  das  Feuer  reinigt,  das  Wasser  heiligt, 
sagt  Plutarch  3.  Von  letzterem  giebt  Varro  bei  Servius  4 
noch  weiter  an,  dass  es  von  reinem  Quell  durch  glück- 
liche (natürlich  sind  patrimi  et  matrimi  gemeint)  Knaben  oder 
Mädchen  geholt  wurde  und  dass  sich  die  jungen  Frauen 
die  Füsse  damit  wuschen.  Also  auch  das  Wasser  ward 
wesentlich  als  heiliges  und  reinigendes  Element  verwendet 
und  so  finden  wir  auch  hier,  sobald  wir  genauer  hinsehen, 
die  Bedeutung  des  heiligen,  des  reinen  und  reinigenden 
Feuers  als  die  Grundfarbe  durchschlagen  5. 

Von  wem  wir  aber  keine  Silbe  hören , das  ist  die 
Göttin  Hestia,  das  ist  Vesta.  Ja  allerdings  ein  Mal  wird 
Hestia  als  eine  Göttin  genannt,  unter  deren  Schutz  die 
Ehe  sich  befinde.  Der  Rhetor  Menander6  gibt  die  Vor- 
schrift, der  neuvermählte  Bräutigam  (xeUmv  talg  riQct- 
S-saiv  im%eiQEiv  solle  zu  Eros,  Hestia,  den  Genethlioi 
beten.  Allein  was  folgt  daraus  anderes , als  dass  die 
griechische  Religion,  wäre  ihr  Hestia  das  wirklich  gewesen, 
was  der  Rhetor  Menander  in  ihr  erblickte,  derselben  aller- 

* 

1 S.  darüber  Rossbach  a.  a.  0.  z.-  B.  S.  285  f.  u.  sonst. 

8 Fest.  s.  v.  facem  in  nnptiis.  S.  o.  8.  69  f.  A.  4. 

8 a.  a.  0.  Vgl.  oben  S.  64, 

* Zn  Verg.  Aen.  IV,  167.  ' • ■ 

8 Auch  die  aquae  et  ignis  interdictio  hatte  gewiss  wesentlich  mit 
den  Sinn,  dass  der  Verbrecher  von  dem  Verkehr  mit  der  Gottheit  sollte 
ausgeschlossen  werden.  Vgl.  Jhering,  Geist  des  röm.  Rechts  I S.  273  f. 

* Menand.  tStumxär  c.  7 (Rhet.  gr.  ed.  Walz  t.  IX  p.  275). 


Digitized  by  Google 


72 


PIE  HESTIA  BEI  TODESFÄLLEN. 


dings  eine  Stelle  unter  den  Hochzeitsgöttern  angewiesen 
haben  würde?  Da  diess  aber  nicht  der  Fall  ist,  so  wird 
auch  der  Rückschluss  gestattet  sein,  dass  Hestia  den  alten 
Griechen  eben  das  noch  nicht  war,  was  später  — hier  zu- 
nächst von  einem  reflectierenden  Gelehrten  — allerdings  aus 
ihr  gemacht  werden  wollte. 

Es  gibt  endlich  eine  Stelle,  welche  für  Hestia  auch  bei 
Todesfällen  eine  Verehrung  iu  Anspruch  zu  nehmen  scheint 
in  dem  Sinne  nämlich,  dass  sie,  um  über  die  Forterhaltung 
der  Familie  zu  wachen,  angerufen  worden  wäre.  Allein 
wenn  Euripides  1 die  Alkestis  zu  ihrer  Hestia  um  solches 
beten  lässt,  so  mag  man  sich  erinnern,  dass  Euripides  an 
einem  andern  Ort 8 die  Göttin  mit  der  Mutter  Gäa  identi- 
ficiert.  Dem  philosophierenden  Dichter  lag  es  nahe  genug, 
indem  er  in  der  Hestia  das  Symbol  des  Hauses,  der  Familie 
erblickte,  dieselbe  nunmehr  auch  in  dieser  Bedeutung  als 
Göttin  anzurufen. 

DIE  HESTIA  ALS  ASYL. 

Aber  die  Hestia  des  Hauses  scheint  sich  doch  noch  in 
einem  Punct  als  der  geheiligte  Mittelpunct  der  Familie  zu 
erweisen.  Sie  scheint  diess  zu  thun  gegenüber  dem  Hilfe- 
flehenden. 

Bietet  schon  das  Haus  als  solches  seinen  Schutz,  so 
concentriert  sich  derselbe  in  seinem  heiligen  Mittelpuncte,  dem 
Herd. 

In  jener  reizenden  Anweisung  ermahnt  Nausikaa  den 
Odysseus,  in  den  Palast  des  Königs  Alkinoos  gekommen 
solle  er  das  Megaron  durcheilen,  (£  304  f.)  „ö<jpp’  äv  'ixrjca  j 

* 

1 Alcest.  V.  162:  *ai  araaa  nqoa9ev  eariag  xaTtfu^aro  • | Siancuv  . lyto 
yaQ  *QXouai  XCfro  /9oy6s,  TiavvaraTov  oe  nQogvrfrvova  alrrjcjoi/at  | t?xv  o(Hpa- 
vtvoat  Ta^a.  xa\  rot  pfv  .epCXrjy  J avlnfco*  aXo/oy.  rtj  Si  ytyvalor  ftoaiv.  | ptjd' 
toonef)  auTtor  rj  Ttxova  anöXXvuai  | &aycty  ato^oog  na'iSag . aXX*  fvSat  uovag  | tv 
yfl  nctTfMoa  TfQTTVov  FxnX?fOat  ßlov.  j nayjag  ßtouovg,  oY  xrn  IdSjuqrov  &6uovg, 

| Tt(>oor}X9e  xal-f'o  reyj*  xtX. 

2 S.  o.  S.  11  Anm.  4. 
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Hrjt&Q  iferp/‘  r <f  rjaxai  in  iaxaqrj  iv  nvqog  atjyfj.“  Diess 
that  Odysseus  und  setzt  sich,  nachdem  er  die  Kniee  der 
Arete  umfassend  um  Hülfe  gefleht  hatte  (>7  153  f.)  in 
ioxaQ?]  iv  xovirjoiv  jl  naq  nvqi.  So  schwört  auch  Odysseus 
bei  Zeus,  Unit]  % 'Odvorjos  a/uifiovos,  tfv  atpixava)  (t  304).  Und 
so  sitzt  er  auch  v.  389  in  iaxaqötpiv  vgl.  v.  506.  Dort 
sitzt  auch  Penelope  v.  55  (vgl.  tfj  85  ff.)  Vgl.  Rumpf  de 
aed.  hom.  II.  p.  24  ff. 

Nicht  weniger  bekannt  ist  des  Thukydides  Erzählung, 
wie  dem  Themistokles,  als  er  zu  dem  Molosserkönig  Admetos  ge- 
flohen war,  dessen  Gattin  räth,  die  Rückkehr  desselben  erwar- 
tend tov  naida  acpüiv  Xaßwv  xa&i£eo&cu  inl  rrtv  earictv  *. 

Doch  wozu  noch  weitere  Beispiele?  2 Jederman  weiss, 
wie  häufig  itpioziog  — iniauog  — von  Scliutzflehenden  ge- 
braucht wird  3. 

Aber  dass  es  nicht  sowohl  die  Heiligkeit  des  Hauses, 
der  Familie  ist,  welche  der  Hestia  in  derselben  die  Macht 
verleiht,  zu  schützen,  was  in  ihre  Nähe  kommt,  beweist  ja 
der  Umstand  stringent  genug,  dass  es  ganz  vorzugsweise 
die  Altäre  der  Götter  sind,  welche  denen,  welche  zu  ihnen 
ihre  Zuflucht  nehmen,  Schutz  gewähren. 

Nicht  sowohl  als  Mittelpunct  der  Familie  hat  Hestia 
diese  schützend»  Heiligkeit , sondern  als  die  den  Göttern 
Geweihte,  als  der  Altar,  als  das  Opferfeuer. 

Auch  in  einer  sicher  uralten  Vorschrift,  welche  uns  die 
besiodischen  Gesänge  überliefern  4,  ist  es  das  jungfräuliche 

/ * 

1 Thukyd.  1,  1S6.  Vgl.  Plutarch  Themiflt.  24. 

* Vgl.  nur  Aisch.  Agaxn.  1587.  Eur.  Here.  f.  715. 

3 8.  d.  Lexica.  Vgl.  bes.  Herodot  I,  35. 

4 0.  D.  733  f.: 

Mrjd  aidoia  yorrj  ntnaJLay/uf'rog  fySo&tv  oixov  * 

%E<n(t)  ipntlaüov  naocupCHVf'pcv,  dJLA*  al4ao9cu. 

Vgl.  die  Scholien  : dtiv  ovy  ufirolvout-vor  ano  yovtjg  an  oxqwi  tciv  rer  alrux 
tov  uoX vouov  xa\  /urj  yv/uvoov  fyyvg  Trp  Wo$.  ßtüfjoq  ydy  xai  au Tfj  Ttxrv  9ttur 
xa\  xa9tjut(*Vü)v  9\xiiö)v  xai  onorScoy  vnodo%q.  Airj  ovy  dmoyu/uvovfjtivov  uo- 
Xvvtir  rrjv  fortav.  ‘ Ear xvqhog  ftkv  tjj  eorCa , ou%  log  9ta , vuv  St  hri  tov 
7l{WTOU  iOTl  Tto  br  T(p  6txto  ß(OjU(Z. 
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und  unfruchtbare  Wesen  der  Göttin,  welches  sie  am  besten 
erklärt  und  also  ebendamit  ganz  im  Gegensatz  zu  einer  für 
die  Fortpflanzung  der  Familie  besorgten  Göttin  auf  die  un- 
fruchtbare Natur  des  Feuers  als  des  Elementes  dieser  Gott- 
heit hinweist 

E2TIAI  9 YEW. 

Das  Sprichwort  'Eozlty  dvetv  hat  man  schon  darauf 
bezogen,  dass  die  Opfer  an  Hestia  werden  Holokauste  ge- 
wesen sein , weil  ihr  Feuer  unauslöschlich  war  *.  Der  Sinn 
dieses  Sprichworts  kann  aber  vielmehr  kein  anderer  sein,  als 
der,  dass  bei  Opfern  an  die  Göttin  Hestia  nicht,  wie  es  sonst 
wohl  der  Brauch  war,  Stücke  an  andere  vertheilt  wurden, 
sondern,  was  man  nicht  der  Göttin  verbrannte,  allemal  die 
Opfernden  selbst  rein  aufzehrten.  2 

* 

1 So  Gerhard  gr.  Mythol.  § 292,  8,  b,  der  aber  nur  durch  ein 
Versehen  geschrieben  haben  kann:  Suid.  u.  'Earla  ihtouer.  }y  Zr  oix 
änmftgorriu  emo  rij{  tartaf  denn  es  heisst  and  rlj(  ihuoias.  Übrigens  darf 
gerade  diese  Glosse  der  Erklärung  nicht  zu  Grunde  gelegt  werden. 
S.  d.  folgende  Anm. 

* S.  Diogenian  2,  40  (paroem.  Gr.  I.  p.  201) : in«  rär  xpvipa  nttarr 6v~ 
nur.  Ol  ydti  ' Eaxla  9üorrt{  ovdrr  tyipfpor  rrfi  9uala;.  4,  88  (p.  G.  I,  p.  242) : 
Ini  xiäy  71  oUa  taruärrtav.  TTa^öoor  ol  raärrj  9üone;  ovtflr  rij;  9vala c l;i<ffpoy. 
'Ofiola  rij  Altrip  xanp  xarlipaye  navra.  Vgl.  ApoStOÜOS  (VII,  100.  p.  G.  II 
p.  423).  Der  Auszug  aus  Diogenian  in  dem  Wiener  Codex  2,  95  (p. 
G.  II,  p.  35)  gibt:  'larla  9 uft : ini  itov  uifihv't  oaSu-t;  itfzaSuJorTtiiy.  Voll- 
ständiger ist  diese  Erklärung  enthalten  bei  Zenob  4 , 44  (p.  G.  I p.  97) : 

'larla  9vft.  q n er  (Kuala  rtraxrai  bi't  rüiy  juijSer'i  QaSltoi  /arradtSorrtttr.  Ai 
t9ou;  ydp  rjy  roiff  nalaiois.  andre  t9uor  ‘Kai  lu , urAtvi  ueraStSoyat  rijs  9valat. 

Atl/irrjrai  rairif;  Beonofmot  er  KantjUair.  Der  Coislinianns  bietet  mit 
geringer  Abweichung  (8.  a.  a.  0.):  'Earla  9v Öfter,  int  rär  fiif  iiSorratr 
dtp*  dir  9vovair.  Ol  yäp  naHaiot  ore  rij  'Earla  1 9 ixt  r . odSfy't  tirredldooay  Trfi 

9va/a;.  Aehnlich  wie  bei  diesen  noch  im  Vaticanus , dem  Bodleianus 
(s.  a.  a,  0.)  und  in  der  Sammluug  mit  Plutarchs  Namen  (I,  46.  p.  Gr.  I, 
p.  328);  auch  bei  Suidas  verstümmelt  unter  ‘ Earla  9uoper  (ed.  Bern- 
hardy  I,  2 p.  660),  vollständiger  unter  'latlov  (a.  a.  0.  p.  1082). 

In  etwas  abweichender  Fassung  bietet  Arsenius  (p.  242  ed.  Wala): 

'Earla  9vei r.  ol  ydp  ‘Earla  dorrt;  ovd'er  iznptaor  rijt  9vala;.  ouola  rp  aurä 
xanp  xarlrpayt;  narra.  Dem  entsprechend  fasst  auch  Stark  zu  C.  F. 
Hermanns  gottesd.  Alterth.  § 28,  24  das  Sprichwort.  Nicht  ganz  genau 
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Es  lässt  sich  dieser  Brauch  kaum  anders  erklären  als 
daraus , dass  man  bei  Opfern  an  Hestia  sich  speciell  als 
ausschliessliche  Gemeinschaft  fühlte,  dass  au  die  Opfer,  die 
auf  der  ‘ Eotla  ncctQqa  der  Göttin  derselben  vom  Hausherrn, 
dem  dorischen  und  äolischen  haxionämav , geweiht  wurden, 
Fremde  keinen  Antheil  erhalten  sollten. 

ERGEBNISSE. 

Unbestreitbar  finden  sich  in  der  Idee  der  Göttin 
Hestia  Elemente  und  Anschauungen , welche  vom  fest- 
gegründeten  Herd  inmitten  des  Hauses,  der  Familie  her- 
genommen sind.  Aber  gleichwohl,  wer  kann  sich  des  Ein- 
drucks erwehren,  dass  von  einem  irgendwie  entwickelten 
Cultus  der  Hestia  als  einer  Göttin  der  Familie,  der  Häus- 
lichkeit in  Griechenland  gar  wenig  die  Rede  sein  kann? 

Als  Ehe-  und  Geburts-Gottheit  erscheint  sie  im  alten 
Hellas  nirgends.  Nur  der  philosophierende  Dichter  lässt 
6in  Mal  zu  der  Göttin  Hestia  als  Beschützerin  der  Familie 
beten.  Tropisch  allerdings  findet  sich  das  appellative 
Wort  tat  La  vielfach  gebraucht  für  Hausherd,  Haus,  Familie. 
Aber  in  der  Auffassung  und  im  Cultus  der  Göttin  — wer 
kann  diess  Angesichts  der  Thatsachen  noch  in  Abrede  zie- 
hen ? — haben  diese  Ideen  keinen  entsprechenden  Ausdruck 
gefunden,  sofern  die  Göttin  Hestia  nur  in  ganz  vereinzelten 
Fällen  bei  den  Hellenen  als  eine  über  Familie  und  Haus 
waltende  Gottheit  erscheint. 

Es  kann  also  keinen  Augenblick  in  Frage  kommen, 
dass  die  Hestia  des  Hauses  zugleich  Herd  ist,  und  dass 
auch  auf  die  Umbildung  der  Idee  der  Göttin  die  Umbildung 
der  appellativen  Bedeutung  des  Worts  aus  Feuer  in  Herd 

• 

stimmt,  wenn  Schümann  (gr.  Alterth.  II  S.  214)  mit  Verweisung  auf 
Meursius  (Gr.  fer.  p.  116)  sagt:  Bei  gewissen  Opfern  indessen  und  na- 
mentlich bei  (lenen  der  Hestia  soll  es  Sitte  gewesen  sein,  Nichts  mit- 
zunehmen oder  mitzutheilen.  Denn  von  mitnehmen  spricht  ja  doch 
blos  Suidas. 
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und  Altar  eingewirkt  hat.  Aber  dass  eben  der  Herd  des 
Hauses  demselben  seine  religiöse  Weihe  verleiht,  davon  ist 
der  Grund  ursprünglich  weniger  der,  dass  er  der  wichtigste 
Bestandtheil  desselben,  als  der,  dass  er  der  heiligste 
ist.  Diess  aber  ist  er  von  Anfang  an  nicht  als  Symbol  des 
Hauses,  der  Heiligkeit  der  Familie.  Das  sind  abstracte 
Begriffe,  die  eine  längere  Entwicklung  voranssetzen , eine 
grössere  Reife  des  Denkens  und  Empfindens  erfordern. 

- Er  ist  es  vielmehr,  weil  dafs  Feuer  an  sich  heilig  ist,  heilig 
vermöge  seiner  Reinheit  und  reinigenden  Kraft,  heilig  wegen 
seiner  Verwendung  im  Cultus.  Denn  daraus  mussten  wir 
ja  die  Sitte  erklären , bei  Opfern  und  Spenden  der  Hestia 
die  erste  Stelle  zu  geben.  Selbst  von  ihr  zeigte  es  sieb, 
dass  sie  ihren  Ursprung  nicht  sowohl  der  Göttin  des  speise- 
bereitenden Feuers  verdankt,  als  der  Göttin  des  heiligen, 
des  Opferfeuers. 

Und  dass  es  nicht  der  Herd  ist,  sondern  das  Feuer 
darauf,  was  zuerst  die  Verehrung  der  Hestia  hervorrief,  das 
wird  einmal  überhaupt  kaum  mehr  eines  Nachweises  bedürfen. 
Die  Bedeutung,  das  Wesen  der  Hestia,  der  heiligen  Feuer- 
stätte im  Hause  ist  ja  doch  wahrhaftig  nicht  sowohl  der  Herd, 
die  mehr  oder  weniger  erhöhte  oder  vertiefte  Stelle  des  Bodens, 
wo  das  Feuer  brennt,  als  eben  das  Feuer  selbst.  Und  das 
Feuer,  das  reine,  glänzende,  lebendige,  segensreiche  und 
dann  auch  wieder  so  verderbliche  Element  musste  fürwahr 
ganz  andere  Gefühle  in  den  Menschen  erwecken  als  der 
Erdboden,  die  Steine,  worauf  dasselbe  brannte.  Ein  An- 
zeichen davon  zeigt  sich  insbesondere  auch  noch  darin,  dass 
offenbar  das  Feuer  der  Hestia  ursprünglich  1 auch  in  Hellas 
nie  ausgelöscht  werdefl  durfte,  wie  das  in  Rom  zu  allen 
Zeiten  von  dem  des  focus  galt.  2 » 

So  scheinen  wir  wieder  darauf  hingewiesen,  als  die  ur- 
sprüngliche Bedeutung  der  Hestia  die  des  Feuers,  nicht  die  des 

* 

1 Vgl.  Plut.  qu.  symp.  IV,  4,  2.  3. 

8 Vgl.  Arnob.  adv.  nat.  II,  67. 
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Herdes  zu  erkennen,  und  die  Wurzel  der  religiösen  Be- 
deutung der  Göttin  Hestia  weniger  in  dem  Nutzen  zu 
suchen,  den  dieses  Feuer  als  speisebereitend,  wärmend, 
leuchtend  im  Dienste  des  Hauses,  der  Familie  gewährt,  als 
in  der  Verwendung,  welche  das  Feuer  im  Dienste  der  Götter 
findet.  Allmählich  scheinen  die  Gedanken,  welche  sich  an  die 
wohltbätige  Verwendung,  an  die  segensreichen  Folgen  des 
Herdfeuers  für  das  Haus,  die  Familie  knüpfen,  stärker  ein- 
gedrungen zu  sein,  und  wie  man  im  Herd  ein  Symbol  des  Hauses 
erblickte,  so  ward  Hestia  zur  Göttin  desselben.  Aber  diese 
Gedanken  sind  doch  nicht  im  Stande  gewesen  , den  (Jultus, 
die  Gestalt  der  Göttin  wirklich  umzubilden,  in  ihrem  Sinne 
neuzuschaffen. 

In  einem  Puncte  ihres  Cultus,  sahen  wir,  macht  sich 
das  Bewusstsein  der  ausschliesslichen  Zusammengehörigkeit 
der  Familie  geltend.  An  Opfern,  die  ihr  gebracht  wurden, 
erhielt  niemand  Theil,  der  nicht  Hausgenosse  war.  Und, 
dass  ein  Sprichwort  dieser  Sitte  seinen  Ursprung  verdankt, 
beweist  dass  sie  ziemlich  häufig  gewesen  sein  muss.  Da- 
gegen führt  auch  dieser  Brauch  nicht  direct  auf  den  speise- 
bereitenden Herd.  Denn  auch  die  Opfer,  die  auf  dem  Familien- 
altar der  Göttin  desselben  dargebracht  wurden,  hatten  der  Natur 
der  Sache  nach  einen  ausschliesslichen  Charakter.  Ferner 
wenn  wir  den  Brauch,  der  Hestia  die  erste  Stelle  bei  Cult- 
handiungen  anzuweisen,  sowohl  mehrfach  erwähnt  fauden, 
als  auch  wie  die  Sitte  selbst  so  das  Sprichwort  durch  eine 
Reihe  von  Beispielen  belegen,  ja  auf  einen  gemeinsamen 
italo-gräkischen  Brauch  zurückführen  konnten,  so  ist  von 
allem  dem  bei  dieser  Sitte  nichts  der  Fall  *,  die  wir  nur 
von  Gelehrten  und  nur  sporadisch  überliefert  finden. 

Es  bewährt  sich  also  auch  hier,  dass  die  ursprüngliche 
Bedeutung  der  Hestia  eher  die  des  heiligen  Feuers  über- 
haupt gewesen  sein  wird,  als  die  des  Herdfeuers  des  einzel- 

• . 

' Zuzugeben  ist  allerdings,  dass  weniger  Anlass  zur  Erwähnung 
rorlag. 
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nen  Hauses.  Denn  der  Brauch,  der  an  jene  Bedeutung  an- 
knüpft, erscheint  als  der  ursprüngliche,  weitverbreitete,  dieser 
ist  uns  nur  eben  durch  gelehrte  Glossen  überliefert. 

Die  Göttin  blieb  nicht  Göttin  des  feurigen  Elements, 
des  heiligen  Feuers,  des  heiligen  Opferfeuers  überhaupt» 
Sie  ist  wesentlich  die  Göttin  der  Hestia  des  einzelnen 
Menschen,  dann  des  einzelnen  Hauses,  der  einzelnen  Fa- 
milie geworden.  Auch  als  Opferfeuer,  nicht  bloss  als 
Herdfeuer  ist  ihr  Symbol  ein  Feuer,  das  ein  bestimmter 
Mensch  zu  seinen  Zwecken  entfacht  hat,  das  ihm  oder  der 
Gemeinschaft,  in  deren  Namen  er  handelt,  gehört. 

Aber  ursprünglich,  darauf  werden  wir  auch  durch  das 
Resultat  dieser  Untersuchung  wieder  hingewiesen,  ist  Hestia- 
Vesta  Feuergöttin  gewesen. 


DER  ORT  DER  HESTIA  IM  WOHNHAUS. 

DAS  ITALO-GRÄKISCHE  HAUS. 

Dass  die  Hestia  schon  im  uralten  griechischen  Hause 
beides  ist,  Herd  und  Altar,  oder  Herdfeuer  und  Opferfeuer, 
wer  will  das  leugnen?  Als  aber  eine  Trennung  eintrat 
zwischen  Herd  und  Altar,  wo  fand  da  Hestia,  wo  Vesta 
ihre  Stelle?  oder  vielmehr,  da  katia  ja  jedesfalls  sowohl 
Herd  als  Altar  hiess,  wo  fand  die  Verehrung  der  Göttin 
statt,  auf  dem  Herd  oder  dem  Altar,  oder  auf  beiden  oder 
fand  ein  drittes  statt:  wurde  eine  eigene  Hestia  als  Symbol 
und  Cultusstätte  der  Hestia  errichtet?  Auch  die  Hestia  im 
Hause  möge  nochmals  von  allen  Seiten  betrachtet  werden, 
und  zwar  jetzt  mit  Rücksicht  auf  ihre  Lage  im  Hause. 

Mommsen  (r.  G.  I3.  S.  228)  gibt  folgende  Beschreibung 
des  ältesten  italo-gräkischen  Wohnhauses:  »Es  ist  dasselbe 
bei  Griechen  und  Italikern.  In  Holz  gebaut  und  mit  einem 
spitzen  Stroh-  oder  Schindeldach  bedeckt , bildet  es  einen 
viereckigen  Wohnraum , welcher  durch  die  mit  dem  Regen- 
loch im  Boden  correspondicrende  Deckenöffnung  (cavum 
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aedium)  den  Rauch  entlässt  und  das  Licht  einführt.  Unter 
dieser  schwarzen  Decke  werden  die  Speisen  bereitet  und 
verzehrt;  hier  werden  die  Hausgötter  verehrt  uud  das  Ehe- 
bett wie  die  Bahre  aufgestellt;  hier  empfängt  der  Mann 
die  Gäste  und  sitzt  die  Frau  spinnend  im  Kreis  ihrer 
Mägde  Km  Diess  alles  gilt  um  so  mehr  auch  vom  grie- 
chischen ältesten  Haus,  als  bei  dem  gemeinen  Mann  in 
Griechenland  alles  fast  ausnahmslos  auch  heute  noch  zu- 
trifft. »Später  (a.  a.  0.  S.  940  f.)  schieden  sich  allmälig 
Wohnsaal  (atrium),  Hof  (cavum  aedium),  Garten  und  Garten- 
hallen (peristylium),  der  Raum  zur  Aufbewahrung  der  Pa- 
piere (tablinum),  Kapelle,  Küche,  Schlafzimmer.« 

Aehnlich  ist  bekanntlich  die  Geschichte  des  Wohnhauses 
in  Griechenland. 

Auch  für  sie  ist  natürlich  Homer  die  älteste  litterari- 
sche  Quelle.  Hier  nun  kann  ich  aber  gerade  in  dem  Punct, 
auf  den  es  für  diese  Untersuchung  besonders  ankommt, 
Mommsen  nicht  völlig  beistimmen.  Er  sagt  (a.  a.  0.  S.  22): 
»und  nichts  anderes  (als  das  Atrium)  ist  auch  das  homerische 
Megaron  mit  Hausaltar  und  Herd  und  schwarzberusster 
Decke.«  Gegen  Hausaltar  und  Herd  im  Megaron  muss 
ich  Einsprache  erheben.  Der  grosse  Forscher  hat  zwar  sicher 
Recht,  im  gewöhnlichen  griechischen  Wohnhaus  (dem  des 
Eumaeos  z.  B.  *),  den  Altar  nicht  vor  das  Megaron  in  den  Hof  zu 
setzen  *,  aber  mit  welchem  Grunde  dann  Mommsen  Herd 
und  Hausaltar  innerhalb  des  Megaron  trennt,  gestehe  ich 
nicht  zu  sehen. 

Eine  Trennung  fand  statt  im  homerischen  Königshaus. 


* 

1 Vgl.  für  das  einzelne  Becker-Rein  Gallus  2.  Aufl.  II  S.  159  ff. 

1 Ebenso  in  der  geringen  Wohnung  der  Elektra  bei  Euripides. 

3 Und  auch  eine  Differenzierung  in  den  /uv^öt  jutyägov  und  das 
fityagor  im  allgemeinen  ist  bei  diesem  wohl  nicht  anzunehmen.  Die 
Unterscheidung  des  /uiyagor  in  den  pvx°*  ptyvgou  i.  e.  ptla&gor  et  Uni- 
versum fiiyagoy,  oixov  foco  ncgupKo3o/j>ifi<rov,  bei  Rumpf  de  aedibus  Hom. 
II  p.  45. 
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Hier  stand  der  Altar  des  Zeus  Herkeios  in  der  Aule,  im 
Megaron  unmittelbar  vor  dem  fivxog  war  die  eaxaga  *.  Wo 
haben  wir  die  kotla  zu  erkennen?  Eustathios  * beant- 
wortet die  Frage  dahin,  dass  er  den  Bomos  des  Zeus  Herkeios 
in  der  Aule  von  der  Hestia  im  Hause,  wo  dem  Zeus  Ephe- 
stios  (jonisch  Epistios)  geopfert  worden  sei,  unterscheidet. 
Auch  folgert  man  aus  der  Combination  des  Schwurs  bei 
Zeus,  .dem  gastlichen  Tisch  und  der  Hestia  mit  dem  Um- 
staud,  dass  die  Hilfesuchenden  an  der  Eschara  sich  nieder- 
lassen8, die  Identität  von  ioxagct  und  tatia  bei  Homer. 
Warum  nennt  aber  Homer,  machte  er  jenen  Unterschied, 
diese  iaxctQa  nicht  auch  einmal  bei  ihrem  wahren  Namen? 
Eine  solche  Identificierung , beziehungsweise  Unterscheidung 
erscheint  demnach  nicht  gerechtfertigt.  Es  ist  gewiss  nicht 
ohne  Grund,  dass  Homer  die  Unit]  zwar  in  der  Schwur- 
formel, nicht  aber  an  Stelle  der  saxd^a  nennt.  Man  beruft 
sich  darauf,  dass,  da  die  Hestia  inmitten  des  Hauses,  ja 
des  Megaron  eben  auch  anderwärts  bezeugt  sei,  schon  damit 


* 

1 Vgl.  Rumpf  de.  aedibus  Hom.  II  p.  19  ff.  87  ff. 

* Zu  Od.  XXII,  335  (p.  1930):  ßio/xog  de  'Egxelov  Iiog  nov  negl  ri jv 
avXtjv  al&giog  elrai  doxei , onoloi  noXXol  ipalvovrai , er  tZ  l-fhtor  du  fipogto  rov 
’tgxovg  , uigneg  av  naXir  er  Tt}  xar  olxoy  earla  du  eyevovro  9valai , or  ol  ft'ev 
aXXot  ’Eeplortov,  'Hgodorog  de  ’/tovixiog  Xeyet  bilarior.  rov  avrov  orra  rtß  'Eonougw. 
Vgl.  ZU  XIV,  169  p.  1756,  25:  'lorla  de  *Oduaa/tog  rvr  q rov  Euualov 
olxtfOtg  dta  to  xrijua  exelvov  e'iyou , el  xai  aXXiog  rj  diog  eanv  leget  rj  xax*  olxoy 
earla , a>;  noXXagou  eXgr^rai , rj  (rj  ?)  rrj  uv9ixjj  * Earla  ugwrai.  — — oorto  xai 
earla  — xuglux;  u'ev  eogaga  olxov,  xa9"*  rjv  f&uov  oorjjuegat  du  re  eartougio  xai 
&ea  Ttv\ , SJy  exaXovv  * Eorlav  xrX.  Vgl.  ZU  V,  59.  p.  1523:  'Ioreov  de 
xai  Sn  naga  fxev  riß  noiqrij  ea/aga  early  ronog  etpeazlov  nugog  tag  xai  er  toi; 
el-rjg  (pair treu  ortov  ’Odvoaevg  ICerai  en  eo  geigt]  er  xorlrjoi  nag  nvgl  (VH,  153) 
oi  de  naXaiol  cpaai  xat  eogagioy,  &ujuiarr}gior  xolXor.  Vgl.  ZU  VI,  305.  p.  1564, 
30:  jue'yagor  de  neguoxodoutj/ueroy  early.  Die  Differenzierung  zwischen  Altai* 
des  Zeus  Herkeios  und  Ephestios  wird  von  Eustathios  selbst  wieder 
in  Frage  gestellt,  zu  VII,  153.  p.  1575,  38  ff.,  wo  er  sagt:  doxel 

yag  ravra  elvai  earla  xai  — eogaga.  e<p  ioy  agal  re  xai  &valai *■  du  e gx  e lut 
xat  tar  tov  ga>  eylrovro. 

3 Od.  VH,  163  f. 
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die  Identität  derselben  mit  der  homerischen  iaxaqa  hin- 
reichend erwiesen  sei.  Auf  alle  Fälle  ist  in  Betreff  des 
homerischen  Königspalastes  mit  Gewissheit  anzunehmen,  dass, 
wenn  auch  die  ia%äqa  im  Megaron  vorzugsweise  die  earla 
geheissen  haben  sollte,  da  sie  den  Platz  der  earla  im  alten 
italogräkischen  Wohnhaus  einnahm,  dieselbe  nach  wie  vor 
zugleich  Opferaltar  gewesen  ist,  als  was  sie  ja  auch  Eusta- 
thios  ausdrücklich  bezeichnet. 

DIE  HESTIA  IM  WOHNHAUS  DER  HISTORISCHEN  ZEIT. 

Von  etwas  grösserem  Belang  ist  es,  den  Sitz  der  Ver- 
ehrung der  Hestia  in  dem  griechischen  Wohnhaus  der  histo- 
rischen Zeit  zu  kennen. 

Wanderte  die  Göttin  da,  wo  eine  besondere  Küche  ge- 
baut wurde,  mit  dem  Hausherde  in  diese?  Oder  behielt  sie 
ihren  bisherigen  Platz,  nur  dass  sie  jetzt  blos  noch  zum 
Opfern  diente?  Petersen  1 entscheidet  sich  für  den  dritten 
denkbaren  Fall.  Ausser  der  earla  in  der  Küche  und  dem 
Altar  des  Zeus  Herkeios  in  der  Aule  nimmt  er  noch  eine 
Hestia  inmitten  des  Männersaals  an , die  daselbst  stets  als 
Symbol  der  Göttin  ihren  auszeichnenden  Sitz  gehabt  habe. 

Für’s  erste  wird  es  zweckmässig  sein,  die  Aussagen 
und  Schilderungen  der  Tragiker  schärfer  ins  Auge  zu  fassen, 
als  zu  geschehen  pflegt. 

Am  meisten  Berücksichtigung  hat  die  earla  fteaofupaXos 
in  des  Aischylos  Agamemnon  gefunden , wo  Klytaimnestra 
tückisch  die  troische  Seherin  in’s  Haus  zu  treten  nöthigt  2. 


* 

' Petersen  hat  auch  über  das  Privathaus  der  historischen  Zeit  in  seiner 
Beziehung  auf  den  Hausgottesdienst  in  der  oben  S.  5,  A.  2 angef.  Schrift 
eindringende  und  umfassende  Forschungen  veröffentlicht.  Seine  Ansicht 
über  die  Hestia  s.  S.  196  f.  Vgl.  auch  C.  F.  Hermann  in  Beckero  Cka- 
rikles  II-  S.  74 ; Guhl  und  Koner,  Leben  der  Gr.  u.  Römer  I,  S.  81  f. 

* V.  1035  ff.:  ftirw  xojti^ou  xat  ou,  KaaäyS^ay  ii'yuj , - 1 inet  o*  e&rjxe  Zei>t 
aptjvtrtos  Söfjoii  | xoiycoyov  elyai  /fpi'ifttuv , nollwv  uiza  | SoüXütv,  axaSetaay 
xrt/aiov  ßui/xoij  Und  nochmals  (v.  1055  ff.):  ovrot  9v^a(ay  ejS" 
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Allem  nach  ist  doch  wohl  hier  bei  dem  Altar,  der  von 
Aischylos  den  Namen  eazla  fieaöfxgicdog  erhält,  an  den  in 
des  Hofes  Mitte  zu  denken.  Zwar  heisst  er  nicht  Altar 
des  Zeus  Herkeios,  sondern  Krr\atog,  d.  h.  des  Zeus  Ktesios. 
Allein  es  wird  darauf  kein  Gewicht  zu  legen  sein.  Schwer- 
lich denkt  sich  Aischylos  Megaron  und  Aule  in  der  Weise 
der  homerischen  Königswohnung  getrennt,  sondern  er  hat 
vielmehr  die  Aule  des  Hauses  seiner  Zeit  vor  sich,  wo  das 
Megaron  auf  der  hinteren  Seite  des  Hofes  gelegen  nur  durch 
Säulen  von  der  Aule  getrennt  zu  sein  pflegte  *.  Jedesfalls 
scheut  sich  Aischylos  nicht,  gerade  mit  dem  Namen  der 
eazla  fieaofnpalog , also  eben  der  eazla  xaz'  ij-oxyv,  die  in- 
mitten des  Hauses  steht,  den  Altar  des  Zeus  in  der  Aule  zu 
belegen,  welcher  sonst  der  tE Qxeiog  ist,  den  hier  aber  der 
Dichter  mit  bestimmter  Absicht  Kzrjaiog  nennen  lässt. 

Gewiss  ist  auch  die  ea%ÖQa  Jiog  in  des  Euripides  He- 
rakliden  fv.  922)  eben  dort  zu  denken  Der  Altar  des 
Zeus  Soter,  von  welchem  in  dem  ersten  Theil  der  Tragödie 
wiederholt  die  Rede  ist , befindet  sich  ohne  Zweifel  ausser- 
halb des  Hauses  *,  ist  also  von  dem  in  der  Aule  verschie- 
den. Innerhalb  des  Hauses  aber  ist  es  ganz  unzweifelhaft 
die  ea%ccQo  Jiog  (v.  922  ff.),  an  welcher  Herakles  opfert. 
Dieselbe  hat  Stufen  8 und  heisst  wiederholt  Bomos  4.  Ebenso 
gewiss  aber  ist  dieser  Altar  in  der  Aule  8.  Dass  auch  die 

ifio > o^oidj  na^a  \ TQtfiiiv.  Ta  uiv  yap  fax  Ca;  utaourpälov  | iartjxev  rjdij 
urjla  7i (>6{  atfayd;  nu^dt  x.  T.  a. 

1 Vgl.  Gnhl  u.  Koner,  a.  a.  0.  I.  S.  80. 

* Es  bedarf  das  keines  Beweises,  s.  v.  53  f.  Allerdings  der  Chor 
(v.  107  ff.)  singt:  «W — iaTdirp>.  Pflugk  (z.  St.)  meint:  ad 
Amphitryonis  domum  contendunt,  nescio  an  satiB  gnari  domo  exclusos 
ad  aram  perfugisse.  Jedesfalls  sagen  sie  nicht,  dass  sie  hineingehen. 
Der  Altar  war  von  Herakles  nach  Besiegung  der  Minyer  dem  Zeus 
Soter  xalXivtxov  Jofds  dyaXua  (v.  48  f.)  errichtet. 

* Vgl.  V.  984  f.  äutpt  flututav  KQTjnitia. 

* v.  974.  984.  1145. 

* Peter  seu  a.  a.  0.  S.  196.  A.  lOo  verlegt  ihn  in  den  Männersaal. 
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Alten  diese  iaxoQa  Jiog  in  dem  Hof  gelegen  glaubten,  sieht 
man  aus  Philostratos.  1 Der  Maler,  dessen  Bild  der  Sophist 
beschreibt  2,  lässt  an  dem  Altar  einen  Stier  stehen  und  Phi- 
lostratos nennt  denselben  den  des  Zeus  Herkeios , welcher 
nach  allgemeiner  Annahme  und  Ueberlieferung  im  Hofe 
stand.  Wenn  Philostratos  von  einem  9-äXa/nog  spricht,  so 
ist  doch  wohl  unmöglich  an  eines  jener  kleinen  Gemächer 
im  Inneren  des  Hauses  zu  denken.  Es  muss  der  in  der 
Aule  gelegene  und  doch  auch  wieder  von  ihr  getrennte 
Männersaal  gemeint  sein.  Und  man  wird  nun  kaum  zu 
weit  gehen,  wenn  man  auch  die  earla  für  identisch  mit 
diesem  Altar  hält  s. 

Die  Lage  derHestia,  von  welcher  Alkestis  bei  Euripides  *, 
bevor  sie  zu  allen  Altären  in  des  Admetos  Haus  sich  begiebt, 

• 

Aber  der  Altar,  von  welchem  der  Angelos  v.  922  ff.  erzählt,  ist  ja  doch 
gewiss  einer  und  derselbe.  Und  mit  der  Lage  in  dem  Andren  Hesse 
sich  schon  der  erste  Vers  ifpa  //'er  !}r  ndqoi&tr  {ayd^at  /hdt  nicht  gut 
vereinigen.  Auch  ist  Herakles  nicht  anfangs  im  Männersaal.  Erst 
v.  954  stürzt  er  in  den  Männersaal,  bleibt  aber  dort  nur  eine  kurze 
Rast,  v.  957. 

1 Philostratos,  Imagg.  II,  23 : o uev  9aZauog,  ecp  or  wQ/o/xe,  Meydt/ar 
fyft  xa't  tov  naida  £rt.  xard  de  xat  ^e^vtßa  xai  ouZat  xat  xai  xnarrft 

xdi  rn  tov  ' p x i u u ZeZdxTiarai  ndvea.  xai  o juer  zavt/og  eari/xer,  le/ieia  de 
nqogevniTlTat  Tw  ßto/lto  ßplipP  uyevvr]  xat  Trj  Zenyrij. 

* Gewiss  haben  in  der  Hauptsache  gegen  Friederichs  (die  Philo- 
stratischen  Bilder.  Erlangen  1860)  Bursian  (litt.  Centralbl.  1860.  S.  700  ff. 
u.  Jahns  Jahrbb.  1863.  Bd.  87  S.  105)  und  Brunn  Recht,  der  in  seiner 
Schrift  (die  Philostrat.  Gemälde  etc.  Jahns  Jahrbb.  Suppl.Bd.  IV,  1861. 
S.  177—306)  Friederichs  gründlich  widerlegt  hat. 

3 V.  599.  Amphitryon : xaZtdt  iri>o;eZ9<ör  rvr  ngtdgemd  9'  eozlar  — — . 
worauf  Herakles  V.  606:  — et//  eloio  dopwy  ovx  ari/idaio  \ 9eovg  n^ogemeTr 
ntxSra  Tovg  xard  ozeyag.  Man  sieht  leicht,  dass  die  Hestia  auch  hier 
wesentlich  als  Altar  gedacht  ist.  — Ebenso  wird  man  bei  Aischylos 
(Agam.  v.  818  f.  Schneidewin)  die  Worte  des  Agamemnon:  rvr  d'  eg 
ueXa&fia  xa'i  döf/ovg  ei pearCovg  \ eZ9tvy  9eoiat  TTixura  3elgudoo//ai  j gewiss  auf 
das  nachherige  Opfer  an  der  foria  //eao/apalog  beziehen  dürfen.  Auch 
Schneidewin  thnt  diess. 

4 Ale.  v.  162  ff.  S.  o.  S.  72. 
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betend  Abschied  nimmt,  erhellt  aus  nichts  näher.  Unmög- 
lich aber  können  wir  sie  in  der  Küche  denken. 

Es  darf  eben  in  solchen  Dingen  eine  völlige  Gleich- 
mässigkeit  überhaupt  nicht  erwartet  werden.  Aber  man 
sieht,  dass  sowohl  Aischylos  den  Altar  in  der  Aule  iaxla 
fisaöfiq>aKos  zu  nennen , als  auch  Euripides  sich  nicht  zu 
scheuen  scheint,  den  Altar  als  Hestia  zu  bezeichnen,  von 
dem  er  nachher  als  von  einem  ßiopos  mit  Stufen  inmitten 
des  Hofes  spricht. 

Aischylos  erwähnt  die  iaxla  auch  sonst,  aber  nur  so, 
dass  sich  nichts  weiteres  daraus  ergiebt.  So  sagte  er 
einmal:  1 

ovx'  iv  oxlyrj  xig  tj/uevog  naq ' iaxla 
cpevyei  xt  fiäXkov  xov  nenqwfiivov  fioQov. 

Mit  irgend  welcher  Bestimmtheit  lässt  sich  aus  einer 
solchen  vielleicht  sprichwörtlichen  und  auf  das  gemeine  Haus 
zurückführenden  Redensart  selbstverständlich  nichts  folgern. 

Am  meisten  Auskunft  über  die  historische  Zeit  ver- 
spricht man  sich  von  den  Komikern.  2 Doch  geben  sie  — zu- 
nächst Aristophanes  natürlich  — hierüber  nicht  den  erwarte- 
ten Aufschluss.  Es  wurden  schon  oben  3 einige  Verse  aus  den 
Wespen  des  Aristophanes  erwähnt,  die  Petersen  für  seine 

* 

* Bei  Hermann  fr.  323,  3. 

1 Rumpf  (a.  a.  0.  S.  44)  benützt  ein  Paar  Verse  des  , Friedens1  in 
Verbindung  mit  den  Angaben  der  Scholien  (v.  1130  ff.  Bergk):  oü  ydf 

(fultjfiw  ud^ai; , äiZä  ttjjos  nCp  Suixiav  fix r*  dr3(iwv  rrafywv  ipftiov , rxxmi  t,Zv 
iüluir  Stt  ar  j)  etc.  Die  Scholien  erklären  , avunivto  xat  evtojfovuat  jigo? 
TO  Ti  Cp , TovriOTt  fiioov  rijg  otxia;  xafteZvutt'n;  und  ZU  Sw'ixtoy , diäyiav  ixaQa 

rr,  xot io.  — Es  scheint  aber  kaum  ausdrücklicher  Bemerkung  zu  be- 
dürfen, dass  diese  Scholien-Gelehrsamkeit  auf  unsere  Verse  keine  An- 
wendung leidet.  Die  den  Scholien  geläufige  gelehrte  Phrase  von  der 
Hestia  inmitten  des  Hauses  findet  hier  keine  Stelle.  Es  liegt  viel  näher 
hier  an  einen  jener  bekannten  tragbaren  oder  nicht  tragbaren  Ofen  zu 
denken.  In  welchem  Speisezimmer  sie  zechten,  war  den  Sängern  dieses 
Chorlieds  sicher  höchst  unwichtig.  Ähnliches  gilt  von  der  bei  Rumpf 
gleichfalls  angezogenen  Stelle  aus  Platon  (de  rep.  IV.  p.  420). 

a S.  10. 
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Hestia  inmitten  des  Männersaals  geltend  macht.  Es  fehlen 
zu  der  parodierenden  Gerichts-Verhandlung  noch  die  Schran- 
ken. Dazu  wird  nun  aus  dem  Hause  (832  f.)  ein  xotQoxo/ieiov 
‘E arias  geholt.  Petersen  (a.  a.  0.  S.  196)  meint,  es  seien 
darunter  einfach  »die  die  Hestia  einschliessenden  Schranken 
zu  verstehen.«  Die  Hestia  stand  nach  ihm  in  der  Mitte  des 
Männersaals  durch  einschliessende Schranken  von  den  profanen 
Räumen  gesondert.  Diess  schliesst  er  eben  aus  dem  xoiqo- 
xo/nelov.  »Das  Scholion,  sagt  er,  ist  gewiss  leere  Erfindung«  *. 
Allein  das,  was  Petersen  aus  der  Stelle  schliesst,  darf  sicher 
nicht  daraus  geschlossen  werden.  Auch  zugegeben  dass  in 
dem  x0iQ°*Q^E~l0v  'Eariag  zugleich  eine  obscöne  Anspielung 
auf  die  Schambinde  der  Hestia  liegt  * , ein  Schluss  auf 

* 

1 Es  heisst  hier  ZU  V esp.  p.  844 : ioriv  ayytlov  TI  (xayyiozor) , otiov 
o!  /oi pot  Tpfiporrat.  ‘Ear/ag  3'e , inet  btt  zijg  iazCag  zpiiyouni  /o((xwg.  eigtp/pei 
3t  tovto  ayTt  3qi xpäxrov  y xtyxXiSog.  iy  zij  siua«rr(>ctTtj  (1073)  xXoiöy  uaXXoy 
( nänoaXoy  iiiipaiyti , tag  xai  tovtou  ouoUog  Xtyoutyov , onov  o yoifyog  3(3  trat. 
AXXwg.  FlgtiOiv  o Thepog  zu>y  otxzzwv  (ryzt  3(tv(paxziov  /oifyoxoutiov  Xt/tav.  fort 
Jf  TO  xaXovytevov  ^toyQftttv  xavvwrör , onou  oi  /oipoi  zpHpoyz  ai  (das  Einge- 

klammerte  fehlt  im  Ravennas).  Die  Erklärung  ist  gewiss  falsch.  Ein 
yoioox.  iarlat  ist  nicht  ein  /oipox.  in  i zijt  ioziag.  Da  sich  von  dieser 
Bemerkung  weder  im  Ravennas  noch  in  den  Lexikographen  eine  Spur 
findet  (Suidas  II,  2,  1693  hat  das  seinige  aus  den  Scholien  zur  Lysi- 

Strate  1073  — — TO  (3i)  yoiQoxouclov  fotxt  nXtxzöv  ayytlov  firm,  fr  io  zovg 
vtovg  f Iiyfipoy  /üi'qov;  TKQphjaayitg.  yuv  3i  Xtyti  rör  nürraXov,  iy  <J>  Stojutvovat 
zovg  /oipov;  rat  rpttpovm  xzX.),  so  können  wir  aus  diesen  etwas  richtigeres 
nicht  an  ihre  Stelle  setzen.  Meineke  zu  Kallimachos  hat,  wie  schon 
S.  5 angeführt  wurde,  die  richtige  Erklärung  der  Stelle  des  Aristo- 
phanes  gegeben  (ad  h.  in  Cer.  108).  Aristoph.  spricht  von  einer  Fer- 
kelhürde der  Hestia,  weil  der  Göttin  diese  Thiere  vorzugsweise  ge- 
opfert wurden  (Hesych.  u.  xafrapua).  Höchst  wahrscheinlich  aber  gaben 
auch  die  Scholien  ursprünglich  denselben  Grund  an.  Es  ist  zu  lesen: 

/oipoxoutloy  — . ‘Enz lag  3t , f7Tfi  ri)  ’ EzrzCa  zw-'ipoixh  yoioovg  statt  bitt  izi't 
zijg  ‘/'Ar  tag  Tftttpovat  /olpovg. 

1 M.  vgl.  Pollux  X,  § 159.  Xoiporpoipetoy  3(,  iy  io  /oipoi  Tqttpoyxai, 
i-jg  EvnoXig  xai  'f'nvyi/og  iy  HoaöTplaig.  ro  rT’  avro  xai  /oiptoxo ufiov  iv  xipiazo- 

ifdyovg  ^/umaTQaTr)  (vgl.  VII,  § 187).  Pollux  führt  uns  darauf  durch 
Vergleich  mit  Hesych.  s.  v.  Xoinozuoiyrloy , sofern  am  Ende  doch  bei 
Aristoph.  auch  hier  eine  obscöne  Anspielung  nicht  ganz  abzuweisen 
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Schranken  um  die  Hcstia  ist  daraus  nicht  gestattet,  noch 
weniger  darauf,  dass  diese  von  Schranken  umschlossene 
Hestia  gerade  im  Männersaale  gestanden  habe. 

Der  Herd,  an  dem  Hephaistos  als  emavax^s  stand,  ist  im 
Text  des  Aristophanes  nicht  namentlich  bezeichnet  *.  Ich  sage 
Hephaistos.  Denn  der  inunccxys  hat  zwar,  wie  man  aus 
den  Scholien  sieht,  schon  bei  den  Alten  verschiedene  Deu- 
tungen erfahren.  Es  spricht  aber  alles  für  die  Richtigkeit 
der  Ansicht , welche  in  ihm  ein  thönernes  Bild  (des  He- 
phaistos) erblickt;  auch  wird  mau  hier  nothwendig  an  die 
Küche  zu  denken  haben.  Aber  es  ist  nun  eben  auch  nicht 
von  einem  Bilde  der  Hestia,  sondern  des  Hephaistos  die 
Rede. 

Die  Scholien  zu  Aristophanes  bieten  noch  eine  andere 
Notiz  dieser  Art 2.  Darnach  hätte  es  in  den  Häusern  auch 
gemalte  Bilder  des  Zeus  Ephestios  und  der  Hestia,  doch 
wohl  natürlich  in  der  Nähe  der  eaxla  gegeben.  Allein  die 
Auctorität  dieser  Notiz  schrumpft  allzusehr  zusammen , als 
dass  viel  darauf  gebaut  werden  könnte , wenn  wir  sie  auf 
ihren  übrigen  Inhalt  etwas  genauer  ansehen,  und  zudem 
hören , dass  dieselbe  im  Ravennas  und  Venetus  fehlt. 

Weniger  weit,  aber  sicherer  führt,  was  Platon  in  den 

• 

ist.  XotQof  hat  einmal  den  Griechen  zugleich  eine  solche  Bedeutung. 
Und  wenn  auch  bei  Hesych.  u.  Scho),  zu  Ilom.  II.  XI,  678  xmi,°re°'f*‘oy  in 
XoiqooTQotpior  zu  ändern  sein  wird,  eine  Anspielung  auf  die  weibliche  Binde 
durch  das  Gitter  wird  man  doch  zu  finden  haben.  Das  ist  zuzugeben. 
Aber  auch  so  ist  ein  Schluss  auf  Schranken  um  die  Ilestia  noch  nicht 
gestattet.  Die  Anspielung  bleibt,  wenn  sie  auch  nicht  so  grobe  Reali- 
tät hat. 

1 Aves  435  ff. : 

ays  r)t]  au  xai  au  Tt)v  rrayonUay  juty  uaXiv 
ravrtjv  XaßovTt  xptjuaaaTOy  Tvx'  aya9t} 
feg  tov  invov  siato,  nlqatov  Tovniorärou. 

1 Schol.  ZU  Plut.  395:  ngö(  zijs  'Ear(af.  'H  ‘EarCa  9i ryarijq  ijy  Kforou 
xarapx^i  T,'iy  olxlay  tufxwaa  ryy  erzog  rwy  oixaty  fyoatpüy , 'iva  toutou ; auyf’xfj 
xat  Twy  olxouvitov  fb-  tpüXa’i.  ourio  xai  eiptartoy  xlia  xaXouaiy , or  etg  ipuXaxijy 
TOty  oixüjv  ypxxtpouoiy. 
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Gesetzen  gelegentlich  sagt  *.  Er  vergleicht  daselbst  die 
Eltern  mit  vom  Alter  verblichenen  Kleinoden.  Wer  sie  der 
rechten  Verehrung  würdigt,  für  den  hat  ihr  Schutz  nach 
ihm  so  viel  Werth  als  der  irgend  eines  iipeouov  'id<)v/ua,  irgend 
eines  Götterbildes  am  Herd  * Es  war  also  Sitte  dergleichen 
bei  4er  kazia  aufzustellen,  schwerlich  in  der  Küche.  Auch 
hiernach  würde  die  iazia  nicht  sowohl  der  nahrungberei- 
tende Herd  als  der  Altar  seiu,  auf  welchem  den  Göttern  des 
Hauses  geopfert  wird. 

Überhaupt  in  allen  den  eben  erörterten  Stellen  könneu 
wir  die  Hestia,  sofern  sie,  von  dem  Speiseherd  gesondert, 
als  Altar  dient,  nicht  in  der  Küche  denken, 

Petersen  also  hat  den  Schluss  daraus  gezogen,  in  allen 
Häusern,  wo  man  besondere  Kochherde  und  Küchen  gehabt 
habe,  sei  ein  Herd- Altar  als  Symbol  der  Hestia  inmitten 
des  Männersaals  stehen  gelassen  worden. 

Diese  Untersuchung  scheint  eher  darauf  zu  führen, 
im  Altar  des  Zeus  Herkeios  im  Hofe  diese  iazia  fisaöfi- 
tpaXog  zu  erblicken.  Denn  dass  ausser  diesem  Altäre  im 
Hofe  eine  iazia  im  Mäunersaale  gestanden  habe,  scheint 
zwar  Eustathios  ausdrücklich  zu  bezeugen.  Aber  Eusta- 
thios  ist  ein  Zeuge  geringen  Werthes,  wo  wir  nach  weisen 
können,  wie  eine  Angabe  von  ihm  über  Dinge,  deren 
Augenzeugen  er  oder  seine  Gewährsmänner  selbst  nicht  mehr 
waren , aus  Reflexionen  entstanden  sein  können.  Und  es 
passt  die  Erklärung  des  Eustathios  eben  wirklich  nur  auf 
das  homerische  Königshaus,  nicht  auf  das  Wohnhaus  der 
historischen  Zeit.  Der  Unterschied  in  der  Lage  ausser- 
halb und  innerhalb  des  Hauses,  von  welchem  E.  spricht, 


* 

1 De  legg.  IX.  C.  11.  p.  931,  a:  narijQ  ovv  ortp  xat  prfct#  tj  Totrrur 
nartQts  V /uijrtqtf  fr  oixta  xe irren  xu/uf)Xiot  antiqrjxorti  yrj^ct  jutjSe'if  Siarotj&qrto 
noi't  ayaXua  aurto  roiovrov  hpt'anov  HSqvfta  fv  olxia  t^iov  uäXXor  kvqiov  icftdfrou, 
>«V  S/]  x er  r«  TQonov  ye  avro  fttQantvr)  6 xfxrtjue Vo;. 

3 Vgl.  Steinhart,  Einl.  zu  den  Gesetzen  in  Platon,  übers,  v.  Müller 
und  Steinhart  Bd.  VII  S.  342. 
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kann  doch  nicht  auf  die  innerhalb  der  Umfassungsmauern 
gelegene  Aule  der  historischen  Zeit  und  den  nur  durch 
Säulen  von  ihr  geschiedenen  Männersaal  bezogen  werden. 

Dass  der  Hauptherd-Altar  des  Hauses  immer  in  der 
Aule  gestanden  haben  müsse,  soll  dessbalb  nicht  behauptet 
werden.  Wenn  der  Rhetor  Aristides1  träumt,  er  befinde 
sich  inl  zrg  ncaQ^ag  taziag,  und  sehe  an  der  Wand,  ov  za 
edt]  zwv  &ewv,  Aufschriften,  so  scheint  das  allerdings  eher 
auf  einen  geschlossenen  Raum  hinzuweisen.  Doch  wird 
man  zu  dieser  Annahme  wenigstens  durch  nichts  gezwungen, 
sobald  man  den  Altar  nicht  gerade  inmitten  des  Hofes  denkt, 
sondern  in  der  Nahe  eines  der  den  Hof  umgebenden  und 
gegen  denselben  hin  offenen  Zimmer.  Jedesfalls  aber  er- 
scheint diese  TictzQipa  iazia  hier  eben  als  der  Hauptaltar 
des  Hauses,  in  der  Nähe  der  Mauer,  ov  za  eßrj  zwv  &ewv, 
und  die  Stelle  spricht  vielmehr  gegen  als  für  die  Annahme 
eines  Hauptaltars  des  Hauses,  der  noch  neben  demselben 
als  Altar  des  Zeus  Herkeios  bestanden  hätte.  Und  es  muss 
endlich  wieder  daran  erinnert  werden  , dass  wir  es  auch  hier 
mit  einem  Schriftsteller  des  zweiten  Jahrhunderts  nach  Chri- 
stus zu  thun  haben.  Möglich  und  wahrscheinlich  ist  es,  dass 
auch  in  griechischen  Häusern  der  späteren  Zeit  ähnlich  wie 
in  römischen  öfter  Lararien , Sacrarien  für  die  Hausgötter 
bestanden,  deren  Altar  mit  unter  dem  Einflüsse  der  römischen 
Religion  zugleich  als  Altar  der  Hestia,  nach  hellenischem 
Ausdruck  als  tozlcr  nazypa  aufgefasst  wurde. 

ERGEBNISSE. 

Die  Trennung  des  Eustathios  zwischen  einer  eozla,  auf  der 
dem  Zeus  Ephestios  geopfert  wurde,  im  Hause  (nach  Pe- 
tersen  im  Männersaale)  und  dem  ßio/uög  des  Zeus  Herkeios 
im  Hofe,  so  principiell  wie  er  sie  hinstellt,  ist  also  falsch. 
Sie  ist  eine  oberflächliche  Erfindung,  um  das  Verhältniss 
zwischen  der  ioxvQa  im  homerischen  Megaron  und  dem 

* 

1 I p.  491  Dindorf. 


Digitized  by  Google 


ERGEBNISSE. 


89 


ßififtng  des  Zeus  Herkeios  im  Hofe  mit  Hilfe  der  stehenden 
Tradition  von  der  Hestia  inmitten  des  Hauses  zu  erklären. 
Dionysios  (Antiquitt.  I,  67)  gibt  an,  dass  die,  welche  die  Pe- 
naten in’s  Griechische  übersetzten,  dieselben  bald  JIcnQ^ot 
hiessen,  bald  reve&hoi,  bald  Krrpioi,  bald  Mvxioi,  bald 
'EqxsIoi.  Es  wird  in  Hellas  Häuser  gegeben  haben,  wo  sich 
ausser  dem  Herd  in  der  Küche  nicht  bloss  6in  Heiligthum  für 
die  Hausgötter  befand.  Aber  der  Altar  für  die  Hausgötter 
hiess  wie  der  Herd  an  sich  iaria.  Eine  Trennung  zwischen  dem 
Altäre  des  Zeus  Herkeios  in  der  Aule  und  dem  des  Zeus  Ephe- 
stios  und  der  Hestia  (eben  der  Hestia  des  Hauses)  imMegaron 
mag  sporadisch  bestanden  haben.  In  der  Regel  fällt  beides 
zusammen.  Und  es  ist,  was  am  bestimmtesten  die  Tragiker 
bezeugen,  unrichtig,  grundsätzlich  zwischen  der  iaxla  des 
Hauses  und  dem  Altäre  der  Hausgötter  zu  scheiden.  Wenn 
der  homerische  Hymnus  ' und  mit  ihm  ein  zufällig  erhaltener 
Vers  des  Simmias  2 sagt,  Hestia  habe  ihren  Sitz  inmitten 
der  Häuser,  so  ist  das  ja  natürlich  nicht  mathematisch  zu 
nehmen  und  stimmt  für  unsere  Auffassung  so  gut  wie  für 
eine  andere  *. 

Doch  wurde  schon  gesagt,  dass  diese  Aussagen  wie  die 

des  Cornutus  sich  auch  auf  das  Haus  des  gemeinen  Mannes 
beziehen  können,  während  ihren  historischen  Werth  das 
offenbare  Mitwirken  der  falschen  Etymologie  sehr  ver- 
mindert. 

Also  die  Göttin  Hestia  als  Göttin  der  Familie  wurde 
nicht  in  einem  eigens  zu  diesem  Zweck  inmitten  des  Hau- 
ses errichteten  Herde  verehrt.  Die  Hestia,  auf  der  die  Göttin 

* 

* S.  o.  S.  3. 

* 7.1  l(a  dyvd  an  iu'&Crnv  uiaa  rot/wv  iS<\  etwa  J '-^Qavov  fia^as) , bei 

Hephästion  ench.  p.  46.  Schol.  p.  180.  vgl.  Hossbach  Metrik  S.  93.  Der 
metaphorische  Gebrauch  dagegen,  auf  welchen  ich  unten  noch  zu  reden 
komme,  von  rnrta  als  dem  Mittelpunct  hat  wohl  seinen  Ursprung  mehr 
in  den  xoivat  taztai. 

’ So  sagt  z.  B.  Hesych.  eben  von  dem  Altar  t^xzlou  Jms  (unter  diesem 
Wort):  r oü  aa<fa<Uov  rj  zov  xazd  tijv  oixtav. 
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verehrt  wurde,  diente  zugleich  zur  Verehrung  anderer  Götter, 
sie  war  stets  zugleich  Altar  auch  für  diese. 

Aber  jedes  Haus  hatte  eine  heilige  Hestia,  und  in  jeder 
konnte  die  Göttin  als  waltend  verehrt  werden.  Der  Haus- 
herr als  solcher  hiess  bei  Dorern  und  Aeoliern  loTionäfuov, 
Herr  des  Herdes.  Der  Herd  erschien  so  sehr  als  die  Haupt- 
sache des  Hauses,  dass  er  zuerst  Symbol,  dann  Bezeichnung 
des  Ganzen  wurde.  Und  doch  ist  die  Göttin,  die  in  seinem 
Feuer  wohnte,  in  Hellas  nie  zu  einer  ausgebildeten  Göttin 
der  Familie  geworden.  Wir  hören  von  einem  Zevg  yeve&hog, 
yewmiüQ , ofioynog,  avyyeveiog,  §vvai/uog,  zsleiog , £vyiog, 
yctfirhog,  (pQcccQiog  u.  dgl.  Wo  findet  sich  irgend  ein  der- 
artiges Epitheton  für  die  Göttin  Hestia  in  einer  Religion, 
die  so  gewöhnt , war  mit  zahllosen  Beiwörtern  ihre  Götter 
zu  individualisieren,  wie  die  griechische  ? Ebenso  haben  wir 
nichts  in  ihrem  Gultus  gefunden,  was  nur  aus  der' Idee 
des  speisebereitenden  Herdes  zu  erklären  wäre. 

Auf  den  Herd  inmitten  des  Hauses  führt  nur  der  offen- 
bar späte  Mythos  von  der  Erfindung  des  Häuserbaus  durch 
die  Göttin.  Die  älteren  ächten  Mythen  weisen  auf  die 
unfruchtbare  Natur  des  Feuers  und  auf  ihre  Vorehre  bei 
Opfern. 

Dagegen  ist  es  allerdings  gewiss,  dass  der  Grieche  der 
historischen  Zeit  bei  der  Göttin  Hestia  nicht  an  eine  reine 
Feuergöttin  dachte.  Sie  ist  ihm  die  Göttin  des  Herds  und 
Altars  mit  dem  ewig  brennenden  Feuer  darauf  geworden, 
und  sofern  eben  das  die  Hauptsache  des  Hauses  ist,  dass 
in  seiner  Mitte  eine  heilige  Feuerstätte  ist,  knüpfen  sich 
an  diese  Göttin  die  Ideen  der  Heiligkeit  des  Hauses,  der 
Familie.  Aber  zum  evidenten  Beweis,  dass  diese  Ideen  gleich- 
wohl das  spätere  sind , die  ursprüngliche  Idee  der  Göttin 
nicht  in  ihrem  Sinne  neuzuschaffen  vermochten , dient  der 
Mangel  eines  Cultus  der  Göttin  in  dieser  Richtung  — mit 
Ausnahme  jenes  Brauchs,  der  dem  'Eoriq  dveiv  zu  Grunde 
liegt,  zunächst  aber  eben  bloss  an  die  Idee  sich  knüpft, 
dass  jedes  Haus  seine  Hestia  habe,  und  nur  so  erklärt  sich 
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der  Mangel  von  entsprechenden  Beinamen,  von  wirklichen 
ächten  Mythen.  Es  ist  vielmehr  bloss  der  Herd,  die  heilige 
Sache  selbst,  die  in  solcher  Beziehung  heilig  gehalten  wird: 
zur  Schöpfung  oder  Neugestaltung  einer  eigenen  concreten 
göttlichen  Persönlichkeit  und  eines  eigenthüinlichen  Cultus 
derselben  in  diesem  Sinne  waren  jene  Ideen  in  Hellas  nicht 
mächtig  genug. 


HERD  UND  ALTAR  EN  ROM. 

Auch  in  Rom  wanderte  die  Verehrung  von  Vesta,  Pe- 
naten und  Laren  nicht  einfach  mit  in  die  Küche. 

Im  gewöhnlichen  Wohnhause  der  Ärmeren  blieb  natür- 
lich auch  dort  Hausaltar  und  Herd  ungetrennt.  Wie  bei 
den  maiores  durchweg,  diente  im  Haus  des  gemeinen  Man- 
nes auch  später  der  focus  zugleich  als  Herd  zur  Bereitung 
der  Speisen  wie  als  Altar  für  die  Hausgötter  l.  Das  Atrium 
mit  seinem  focus  diente  zugleich  als  Speisezimmer  *. 

Von  den  Häusern  der  Reicheren  aber  gilt,  was  Rein 
sagt:  Als  das  atrium  aufgehört  hatte,  alles  in  allem  im 
Wohnhaus  zu  sein,  »wurde  der  alte  Familienherd  in  einen 
entfernten  Theil  des  Hauses  verwiesen  und  die  bisherige 
Verbindung  seiner  doppelten  irdischen  und  religiösen  Be- 
deutung, aufgelöst , indem  die  Laren  in  ein  besonderes  Sa- 
crarium,  der  Kochherd  aber  in  eine  geräumige  Küche  kam«  s. 


* 

1 Vgl.  über  die  Verwendung  des  focus  zu  beiden  Zwecken  Plaut. 
Au).  II,  8,  15  f.  Cato  r.  r.  143.  Schol.  zu  Hör.  ep.  II,  43.  Serv.  zu 
Verg.  Aen.  IX,  C48.  Vgl.  Horat.  sat.  II,  6,  66  ff.  Ovid.  fast.  I,  136. 
M.  s.  noch  besonders  Hertzberg,  de  diis  Romanorum  patriis.  Halae 
1840.  p.  64  sqq.  Becker-Rein,  Gallus  II*  8.  170.  II8  8.  206. 

8 Cato  (nach  Jordan,  Catonis  praeter  1.  de  re  rust.  quae  extant, 
p.  29  im  7.  Buch  der  Origincs)  bei  Serv.  und  Servius  selbst  zu  Verg. 
Aen.  I,  726.  Cato  r.  r.  143.  Hör.  Sat.  II,  6,  66.  Serv.  zu  Verg. 
Aen.  1,637.  IX,  648.  Vgl.  Col.  I,  6.  Liv.  XXV,  12.  XXIV,  16.  V,  13. 
Vielleicht  auch  XXVI,  13. 

8 Rein  in  Beckers  Gallus  II*.  S.  171.  Vgl.  z.  B.  das  Haus  bei 
Overbeck,  Pompeji  S.  197. 
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Auch  in  Häusern , wo  eine  Küche  abgesondert  wurde, 
diente  alsdann  der  Herd  in  dieser  hie  und  da  zugleich  als 
Altar  der  Hausgötter  1.  Aber  gewöhnlich  wurde  in  den 
grösseren  Wohnhäusern  der  Hausaltar  vorzugsweise  in’s 
cavum  aediuin  verlegt,  oder  er  blieb  auch,  während  der 
Herd  zur  Speisebereitung  in  der  Küche  errichtet  wurde, 
mit  den  Hausgöttern  im  Atrium  2. 

* 

1 In  der  casa  de’  bronzi  (Avellino,  descriz.  di  una  casa  disott. 
Nap.  1840.  p.  37  ff.)  befinden  sich  in  der  Küche  Wandgemälde : Lar, 
Vulcan,  die  Schlange  am  Altar.  Auch  in  der  casa  del  laberinto  ist  über 
dem  Ofen  ein  Wandgemälde,  das  über  einem  liegenden  Flussgott  wieder 
eine  Schlange  darstellt,  die  auf  einen  Altar  zugeschossen  ist,  darüber  dann 
eine  Vesta  mit  dem  Esel  neben  einem  Altar  zwischen  den  Lares  do- 
mestici , zur  Seite  die  Venus  Pompejana.  S.  Mon.  ined.  dell’  instit.  di 
corr.  arch.  III.  tav.  6,  a.  = Gerhard,  Agathodämon  und  Bona  Dea. 
Berlin  1849.  Taf.  I,  1.  Vgl.  Schulz,  annal.  t.  X.  p.  155  f.  O.  Jahn, 
Berichte  d.  sächs.  Ges.  d.  Wissensch.,  phil.-hist.  CI.  XIV  (1861)  S.  341. 
Vgl.  die  casa  del  grau  musaico  bei  Overbeck,  Pompeji  S.  241. 

a Man  vgl.  z.  B.  die  Schilderung  der  Zerstörung  von  des  Priamus’ 
Wohnhaus  bei  Vcrgil.  (Aon.  II.  486  ff.): 

«At  domus  interior  (hinter  dem  atrium)  gemitu  miseroque 
tumultu 

Miscetur,  penitusque  cavae  plangoribus  aedes 
Femineis  ululant ; — — — 

— — — — labat  ariete  crebro 

ianua  — — — — 

Vidi  ipse  furentem 

Caede  Neoptolemum  geminosque  in  limine  Atridas; 

Vidi  Ilecubam  centumque  nurus,  Priamumque  per  aras 
Sanguine  foedantem,  quos  ipse  sacraverat,  ignis .» 

Priamus  hatte  sich  bewaffnet.  Aber  (v.  513  ff.) : 

« Ingens  ara  fuit  iuxtaque  veterrima  laurus 
Incumbens  arae  atque  umbra  conplexa  Penatis. 

Hic  Hecuba  et  natae  nequiquam  altaria  circum 

Condensae  et  divum  amplexae  simulacra  sedebant.» 

Sie  mahnt  ihn  ab,  indem  sie  schliesst  (523  ff.): 

«Huc  tandem  concede;  haec  ara  tuebitur  omnis,  etc. 

Damit,  besonders  mit  v.  513  f.  ist  Aen.  VII,  59  ff.  zusammenzuhalten, 
wo  von  des  Königs  Latinus  Haus  erzählt  wird: 
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«Laurus  erat  tecti  medio  in  penetralibus  altis, 

Quam  pater  inventam  primas  cum  conderet  arces 

Ipse  ferebatur  Phoebo  sacrasse  Latinus.» 

Vgl.  Sueton  Oct.  92 : Enatam  inter  iuncturas  lapidnm  ante  domum  suam 
palmam  in  compluvium  deorum  Penatium  transtulit. 

Auch  stimmen  die  Pompejanischen  Pläne,  wo  sich  die  Kapelle  häufig 
im  Garten  des  Peristyls,  wie  im  Hause  des  tragischen  Dichters  (Over- 
beck, Pompeji  S.  206  f. ; Zahn,  Wandgemälde  aus  Pompeji  und  Hercu- 
lanum,  Bd.  II,  Taf.  98,  3:  Becker-Rein,  Gallus  II2.  S.  143),  in  der  casa 
del  Questore  (Overbeck  a.  a.  0.  S.  232) , in  der  casa  dell’  ancora  (Zahn 
a.  a.  0.),  im  Hause  der  Dioscuren  (Avellino,  descriz.  di  una  casa  etc. 
p.  28  nach  Becker-Rein  a.  a.  0.)  und  nur  selten  im  Atrium  findet,  wie 
in  der  casa  di  Sallustio  (Overbeck  a.  a.  0.  S.  210  f.),  in  der  Wand  des 
Atriums  ein  sacrarium  in  einer  Nische  angebracht  ist,  übrigens  auch 
in  dem  kleinen  Garten  neben  dem  gemauerten  Triclinium  ein  Altar  steht. 
In  der  casa  de’  capitelli  colorati  ausgegr.  1833/34  ist  ein  Lararium 
in  einer  gegen  das  (toscanische)  Atrium  offenen  Ala  (Zahn  II.  98,  n.  I). 

Bei  Guhl  und  Koner,  Leben  der  Gr.  u.  Römer  II.  S.  202  lesen  wir: 
»Doch  verschwunden  war  dieses  schöne  Bild  stiller  Häuslichkeit  (wie 
es  das  alte  Atriupi  bot)  in  später  Zeit.  Wohl  spiegelt  sich  noch  der 
Herd  in  den  von  einer  Fontaine  bewegten  Wellen  des  Wasserbassins, 
aber  die  mit  köstlichen  Hölzern  genährte  Flamme  beleuchtet  nicht 
mehr  die  ehrwürdigen  Hausgötter;  nur  die  Tradition  der  guten  alten 
Zeit  ist  es,  dje  den  Altar  noch  in  diesen  Räumen  duldet.»  Aber  wo 
der  Altar  noch  im  Atrium  stand,  wurde  dort  gewiss  auch  noch 
geopfert.  Möglich  und  wahrscheinlich  allerdings,  dass  ein  Altar  im 
Atrium  oft  stehen  gelassen  wurde,  auch  in  Häusern,  wo  den  Hausgöttern 
ein  eigenes  Lararium  errichtet  wurde,  aber  nicht  ein  Herd,  der  vom 
Altar  der  Hausgötter  principiell  zu  scheiden  wäre.  Etwas  anders,  aber 
noch  auffallender  äussert  sich  A.  Rieh,  illustrirtes  Wörterbuch  der  röm. 
Alterthümer  u.  s.  w.,  aus  dem  Engl,  unter  Leitung  von  C.  Müller.  Paris 
u.  Leipzig.  1862.  Er  sagt  S.  270  u.  d.  W.  focus:  «Bei  den  Römern  war  der 
Herd  den  Lares  geweiht  und  als  ein  heiliger  Ort  im  Hause  angesehen ; 
demzufolge  stand  er  in  der  öffentlichen  Halle  oder  im  Atrium,  wo  sich 
auch  der  Altar  der  Hausgötter  befand  (s.  Ara,  5);  daher  die  häufige 
Zusammenstellung  der  Worte  pro  aris  et  focis  bei  feierlichen  Gelegen- 
heiten. Der  focus  bestand  aus  einer  viereckigen  Platte  von  Stein  oder 
Ziegel,  die  sich  nur  einige  Zoll  über  den  Fussboden  erhob,  wie  man 
noch  deutlich  an  zahlreichen  Beispielen  in  Pompeji  sehen  kann ; dort 
ward  das  Feuer  mit  Holzscheiten  angezündet,  die  auf  Feuerböcken 
(varae)  ruhten  aber  meistens  ohne  Röhre  und  ohne  Kamin  um  den 
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Es  ist  also  klar,  dass  selbst  die  römische  Vesta  nicht 
identisch  ist  mit  dem  Speise-Herd,  dass  sie  enger  mit  den 
Hausgöttern  zusammenhängt,  als  mit  dem  Herd  in  der  Küche. 

Nun  sind  aber  die  Penaten  Götter  des  Innersten  des 
Hauses,  der  Vorrathskammer;  die  mit  ihnen  wie  mit  der 
Vesta  eng  verknüpften  Lares  sind  Götter  der  Familie.  Frei- 
lich man  könnte  auch  jetzt  noch  sagen:  gut,  eben  diesen 
Hausgöttern  dieute  der  Altar,  das  Feuer  der  Vesta  zur 
Verehrung,  ihnen  loderte  die  ewige  Flamme.  Daher  die 
enge  Verbindung. 

Allein  Vesta  wird  hinwiederum  ausdrücklich  selbst  als 
eine  der  Penaten  bezeichnet,  und  ebenso  ist  ihre  Verbin- 
dung mit  den  Laren  als  eine  sehr  enge  bekannt.  Zudem 
ist  nun  hier  in  Rom  auch  eine  andere  Forderung  erfüllt, 
welche  wir  an  die  Gestalt  einer  Göttin,  die  über  Haus  und 
Familie  segnend  und  schützend  waltet,  stellen  zu  müssen 
glaubten.  Die  römische  Vesta  ist  wirklich  mütterlich  ge- 
worden. Doch  wir  kehren  nach  diesen  vorläufigen  Bemer- 
kungen zu  der  griechischen  Göttin  zurück.  ” 

• 

Rauch  hinauszulassen».  S.  45  u.  d.  W.  Ara,  5 lesön  wir:  «Endlich 
standen  sie  (die  Altäre)  beim  oder  auf  dem  Impluviura  von  Privathäusern; 
auf  diesen  Altären  opferte  die  Familie  den  Penaten».  Ich  weiss  nicht, 
worauf  sich  diese  Angaben  in  Betreff  der  foci  neben  den  arae  im 
Atrium  gründen.  Gewiss  aber  ist  eine  ara  als  Altar  der  Hausgötter 
neben  einem  den  Lares  geweihten  focus  in  einem  und  demselben.  Atrium 
undenkbar.  Die  factischen  Verhältnisse  mögen  also  sein  welche  sie 
wollen  — man  ist  fast  in  Versuchung  eine  Verwechslung  von  ara  und 
puteal  durch  Rieh  anzunehmen  — , jedesfalls  sind  sie  anders  zu  erklären. 
In  der  Redensart  pro  aris  et  focis  werden  vielmehr  (vgl.  Hertzberg,  de 
diis  Romanorum  patriis  p.  64)  die  arae  publicae  im  Unterschiede  von 
den  foci  privati  gemeint  sein. 
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III.  . 

DER  ÖFFENTLICHE  CULTUS  DER  HESTIA. 

Die  Hestia  im  griechischen  Privathaus,  schien  nun  zwar 
also  nicht  in  dem  Grad,  wie  man  anzunehmen  geneigt  ist, 
und  von  Haus  aus  eine  richtige  Göttin  der  Familie  und 
Häuslichkeit,  aber  auf  sie  fällt  ja  eben  erst  das  volle  Licht 
durch  die  Hestia  in  den  Prytaneen.  Hier  ja  zeigt  sich  so 
evident  als  nur  irgend  möglich  die  Bedeutung  der  Hestia  als 
Herd,  die  xoivrj  koria  ist  der  Gemeindeherd,  zu  dem  von 
Staatswegen  die  Gäste  der  Gemeinde  geladen  werden.- 

DIE  HESTIA  IN  DEN  PRYTANEEN. 

Es  ist  das  auch  wirklich  ganz  unläugbar,  dass  die  He- 
stia in  den  Prytaneen  Gemeindeherd  ist. 

Aber  ob  sie  so  wesentlich  und  ursprünglich  Herd  und 
nicht  Altar  ist,  das  ist  doch  nicht  so  einfach  abzumachen, 
wie  man  gewöhnlich  glaubt;  noch  weniger  ist  aus  der  Hestia 
in  den  Prytaneen  ein  unmittelbarer  Rückschluss  auf  die 
ursprüngliche  Bedeutung  der  Göttin  selbst  gestattet. 

Wir  gehen  zunächst  an  die  Untersuchung  der  wirk- 
lichen Bedeutung  der  Hestia  in  den  Prytaneen. 

Das  erste  nun,  woran  man  bei  der  Nennung  dieser  zu 
denken  pflegt,  ist  die  Speisung  im  Prytaneon. 

DIE  SPEISUNG  IM  PRYTANEON. 

Es  liegt  uns  nichts  näher,  als  Prytaneon  und  Speisung 
darin  in  untrennbarer  Verbindung  zu  denken.  Denn  was 
ist  bekannter  als  die  Speisung  verdienter  Bürger  im  Pry- 
taneon  des  Staats?  Wer  kennt  nicht  das  berühmte  Wort 
des  Sokrates  bei  seiner  Verteidigung , als  er  seine  Strafe 
schätzen  sollte:  »Wenn  ich  nun  nach  gerechter  Würdigung 
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schätzen  soll,  was  ich  verdient  habe,  so  schätze  ich  mir 
— die  Speisung  im  Prytaneon«  *.  Wir  haben  über  dieselbe 
eine  eingehende  uud  gründliche  Untersuchung  von  M.  II. 

E.  Meier  *. 

Es  kann  keinem  Zweifel  unterliegen,  dass  die  Speisung 
im  Prytaneon  zu  Athen  sehr  alt  ist. 

Demosthenes  sagt  irgendwo  3,  seit  es  ein  Athen  gebe, 
habe  man  die  Gesandten  nach  ihrer  Rückkehr  in  das  Pry- 
taneon geladen.  Nach  Plutarch  4 führte  Keleos  das  tägliche 
Zusammensein  angesehener  und  trefflicher  Männer  ein  und 
nannte  es  Prytaneon.  Lykurg  behauptet  (c.  Leocr.  § 87), 
schon  der  Delphier  Kleomantis  habe  zum  Lohne  dafür,  dass 
er  das  Orakel  in  Betreff  des  Kodros  den  Athenern  mitge- 
theilt  habe , die  ewige  Speisung  im  Prytaneon  für  sich  und 
seine  Nachkommen  erhalten.  Letzteres  ist  nachweisbar  un- 
richtig *.  Dass  aber  auch  die  Geschichte  von  Keleos  Fabel, 
die  Behauptung  des  Demosthenes  viel  mehr  rhetorischen 
als  historischen  Werth  hat,  bedarf  keines  Beweises.  Thu- 
kydides  (II.  15)  nimmt  unter  Kekrops  und  den  ersten  Kö- 
nigen in  den  verschiedenen  Städten  Attikas  mehrere  Pry- 
taneen  an.  Thescus  habe  sodann  die  verschiedenen  Rath- 
häuser uud  Regierungen  aufgehoben , ein  Rathhaus  und 
Buleuterion  hergestellt  und  so  alle  in  eine  nohg  verbunden. 
Solon  gab  darüber  einzelne  Bestimmungen  8,  die  aber  zum 

• 

1 Platon  apol.  c.  26  p.  36;  37.  Vgl.  Cicero  de  or.  I,  54,  232  und 
die  Nachahmung  bei  Lucian  Prometh.  4. 

3 Lycurgi  deperditarum  or^tionum  fragmenta  coli,  dispos  illustr. 

F.  G.  Kiessling.  praemissa  est  tum  vita  Lycurgi  — — , tum  T.  H.  E. 
Meieri  commentatio  de  vita  illa  Lycurgi  et  de  orationum  eins  reliquiis. 
Halis  Saxonum.  1847.  P.  XCI  ff. 

3 de  fals.  leg.  p.  350,  22. 

* Symp.  IV,  4,  1.  , 

6 Vgl.  Meier  a.  a.  0.  S.  C.  * 

6 Plut.  Sol.  24.  Athenaeos  IV.  p.  137,  e.  Was  Meier  a.  a.  O.  S.  CI 
dagegen  sagt,  dass  Plutarchs  Worte  auf  die  Speisung  im  Prytaneon 
gehen,  ist  nicht  beweisend,  vgl.  C.  F.  Hermann,  Staatsalterthümer 
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Tbeil  wenigstens  keinen  langen  Bestand  hatten.  Es  ist 
klar,  dass,  solange  Könige  in  Attika  herrschten,  Prytaneen 
im  späteren  Sinne  nicht  bestanden  haben  werden,  dass  es 
dagegen  ein  Prytaneon  kurz  nach  oder  unmittelbar  seit 
ihrer  Vertreibung  gegeben  haben  wird. 

Ferner  ist  dieses  Institut  auch  nicht  bloss  für  Athen 
bezeugt.  In  ihren  alten  Gesetzen,  sagt  ein  Schüler  des  Ari- 
stoteles , Klearch  1 , rechnen  die  meisten  Staaten  die  Para- 
siten auch  heute  noch  zu  den  angesehensten  Beamtungen 
(ctQxcäg').  Auch  scheint  Livius  (XXXXI,  20)  allgemein  zu 
sprechen,  wenn  er  aus  Anlass  eines  Geschenks  des  Antio- 
chos  Epiphanes  in  das  Prytaneon  zü  Kyzikos  2 erklärt  — 
»prytaneum,  i.  e.  penetrale  urbis,  ubi  publice,  quibus  is 
honos  datus  est,  vescuntur«.  Ein  einzelnes  Beispiel  einer 
solchen  Ehrenerweisung  neben  andern  gleichzeitig  zuer- 
kannten Ehren  berichten  z.  B.  zwei  Inschriften  von  Paros  s. 
Theophrast  4 spricht  von  dem  vortrefflichen  Wein  im  Pry- 
taneon auf  der  Insel  Thasos.  Sappho 5 rühmte  vielfach 
ihren  Bruder  als  Mundschenken  im  Prytaneon  der  Mytilenaeer. 
Bekannt  ist  die  Speisung  der  Sieger  in  dem  zu  Olympia  6. 
In  Pergamon  wird  239  v.  Chr.  ein  Apollonios  belobt,  er- 
hält einen  goldenen  Kranz,  oinjoiv  ev  nqmon\eUf]  u.  s.  w.  7 

* 

§ 127,  17.  Dass  aber  erst  Solon  dieselbe  eingeführt  habe,  geht  auch 
daraus  nicht  hervor. 

1 bei  Athen.  VI,  26  p.  235,  b (fr.  hist.  Gr.  II.  p.  303,  1).  Unter  diesen 
Parasiten  können  nicht  mit  Westermann  (in  Paulys  Real-Encyclop.  V 
S.  1164)  die  Getreideverwalter  verstanden  werden,  welche  die  öffent- 
liche Speisung  im  Prytaneon  besorgten. 

* Es  erwähnt  dasselbe  noch  Plin.  h.  n.  XXXVI,  § 99.  Die  Annahme 
einer  sehr  grossen  Pracht  desselben  zieht  gegen  Marquardt,  CycicuB 
S.  147  Böckh  zu  C.  I.  G.  n.  3662  in  Abrede. 

3 C.  I.  G.  n.  2376 — 2377.  Tiberius  entführte  aus  Paros  eine  Statue 
der  Hestia,  Cass.  Dio  LV,  9. 

4 bei  Athen.  I.  p.  32  a. 

6 a.  a.  0.  X.  p.  425  a. 

6 Paus.  V,  15,  9.  S.  u.  S.  127. 

7 C.  I.  G.  3521. 

7 
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In  Aegina  sehen  wir  unter  König  Attalos  Philadelphos 
neben  andern  Ehrenerweisungen  die  alrrjatg  iv  nQvrctvtup 
dia  ßlov  einem  Leibwächter  des  Königs  bewilligt.  1 

Sehr  merkwürdig  ist  die  Feier  im  Prytaneon  zu  Naukratis 2. 

Am  häufigsten  aber  ist  die  Erwähnung  der  Einladung 
in’s  Prytaneon  von  Gesandten  oder  auch  von  Richtern, 
die  sich  hie  und  da  einzelne  Staaten  von  andern  zur 
Entscheidung  von  Streitigkeiten  8 erbaten.  Und  zwar  fand 
diese  Einladung  sowohl  im  fremden  Staat,  als  im  eigenen 
statt. 

Auf  der  Insel  Pharos,  einer  Colonie  der  Parier,  sollten 
(wohl  vor  230  v.  Chr.)  die  Gesandten  eines  fremden  Staats 
und  ihr  Schreiber  einmal  ml  ta  leQa  eie  n QvraveZw  geladen 
werden  *.  So  wurden  in  Smyrna  244  v.  Chr.  die  Gesandten  von 

* 

1 C.  I.  G.  2139b  t II.  p.  1013. 

* Athen.  IV,  32.  p.  149  d:  naqd  3h  JVavx^arCTOit , S(  ipfjatv  'Eoufia; 

iv  tw  3 tv7f(xi>  r<av  neq't  tov  yqweCov  'AnöXXiarot , iv  rw  nfturaveCto  Semvovoi 
yeve&Xloit  'Eoxtaq  nqvjavCTiSoi  xa'i  Aiovvaloit , ht  3h  rjj  tov  xio/uatov  'AnoX- 
Xiovot  navijyvQii,  eloiovret  narret  ev  XevxaJg  (JToXals , ag  pe'xQ1  xat  v**y  xaXovcu 
nqvTavixas  iafrrfrat.  xa\  xaraxXifrfvre;  inavtoravrai  elg  yövara , tov  tfftoxqovxot 
Tat  narfrfovg  evx<*t  xaraX/yorrot  ovonMovref.  /uera  3h  ravra  xaraxXi9^vret 
Xa/ußavovoiy  hnaarot  oivov  xorvXmt  3vo  nlrjv  rw v lepttor  tov  t e nv&lov  *AnoX- 
Xtavot  xai  tov  Aiovvoov.  toxjt tov  yaq  exarf^w  SmXovg  etc.  Es  folgt,  was 
aufgetragen  wird.  Ausserdem  darf  kein  ieqonouk  etwas  naQaoxeva&iv. 

aXXa  jutjv  ovSe  Tot;  öirovuevoig  iv  n^vxaveUn  fijco&ev  n^oteisipe'^eiv  r»  ß(>td oi/uov 
QeoTi.  pova  3h  ravra  xaravaXCoxovai , ra  vnoXeatö/ueva  r oit  olxiraig  /una- 
3i3ovre;.  Tals  3*  aXXaig  rjueqau;  ndoais  tov  eviavrov  töjv  önovut'vtov  rw 

ßovXouf’vio  avel&ovn  eit  t 6 nqvjaveiov  Semvetv  oixo&ev  na^aoxevaaccvra  avno 
Xdxavov  Ti  xtX.  rbvaix)  3h  ovx  f^eernv  eltuvat  ei;  to  n^vrcrvetov  — — . Tlt 
3h  rj  to vr tov  alrla.  OvXjuavos  rj/uas  3t3affxeiv  3lxatos. 

8 Vgl.  über  diese  Böckh  , C.  I.  Bd.  II.  p.  1065.  Vgl.  S.  461.  S.  n. 
2671;  2147;  8184;  3640;  2152b.  II.  p.  1018  f.  u.  2334b.  H.  p.  1062  ff. 
Meier,  die  Privatschiedsrichter  u.  s.  w.  Halle  1846.  4.  S.  31.  Schü- 
mann, Gr.  Alterth.  1.  Anti.  I.  S.  151.  Dasselbe  war  es  natürlich,  wenn 
solche  Schiedsrichter  aus  einem  oder  mehreren  Staaten  bei  Streitigkeiten 
verschiedener  Staaten  oder  ihrer  Bürger  erbeten  und  abgesandt  wurden. 
Vgl.  Böckh  a.  a.  0.,  der  n.  2265;  2363;  3598  dafür  anführt.  Vgl.  noch 
Cic.  Verr.  II,  2,  13.  Rudorff,  Röm.  Rechtsgesch.  I.  S.  222.  n.  11. 

4 C.  I.  G.  1837b.  Bd.  II.  S.  985. 
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Magnesia  ins  Prytaneon  geladen  *.  Ein  Beschluss  von  Her- 
mione  verordnet,  die  Archonten  sollten  die  Gesandten  der 
Asinaeer  auf  die  Dauer  ihrer  Anwesenheit  ins  Prytaneon 
laden  2.  Die  Rhodier  empfiengen  im  Jahr  168  vor  Chr.  die 
Gesandten  des  Königs  Genthios  am  Staatsherd  mit  vieler 
Freundlichkeit s.  Richter,  die  nach  Adramyttion,  einer  athe- 
nischen Colonie,  aus  mehreren  Staaten  gerufen  waren,  wur- 
den kurz  nach  683  u.  c.  = 71  v.  Chr.  e|*r/)  ^evtafzov  £[&]  % 6 
\nQvrav\tlov  inl  ß ovhxlav  ‘(J axlav  geladen  4.  Das  Volk  von 
Iasos,  einer  karischen  Stadt,  hinwiederum  ehrte  die  von  ihm 
nach  Kalymna  vermuthlich  um  die  Zeit  Alexanders  d.  G. 
abgesandten  Richter  seinerseits  auch  durch  die  Einladung 
in’s  Prytaneon  5.  Wohl  vor  188  v.  Chr.  ward,  ist  Böckh’s 
Ergänzung  von  n.  3598,  wie  nicht  zu  bezweifeln,  richtig,  von 
Seite  der  Hier  dem  owdixog  in  einem  mit  benachbarten  Städten 
vor  den  Gesandten  mehrerer  Staaten  geführten  Streit  diese 
Ehre  zu  Theil.  Die  Orchomenier  laden  solche  von  dem 
Megaron  erbetene  Schiedsrichter  inl  £evia  [«]&  nQvzm>[eiov] 
II  \i\ni  zuv  xotvccv  taziav  6. 

Aber  auch  für  Delphi 7 und  Sparta  8 ist  die  Einladung 
zur  xoivri  eavia  (in  Proxeniedecreten)  bezeugt.  Vischer  be- 
merkt zu  letzterer  Thatsache:  »Und  so  werden  analog  den 
Einrichtungen  anderer  Städte  hier  auch  die  Magistrate 
und  die  Bürger  gespeist  haben,  die  in  den  Inschriften  öfters 
als  die  oizrftevres,  svaizoi,  ovooizoi  Vorkommen  9.  An  der 

1 C.  I.  G.  3137. 

* C.  I.  G.  1193. 

5 Polyb.  XXIX.  5. 

4 C.  I.  G.  2349,  b.  Bd.  II.  S.  1063.  S.  u.  8.  120. 

5 C.  L G.  2671. 

* Ran  gäbe,  Antiq.  Hellen.  II.  n.  703. 

7 Ulrichs  Reisen  und  Forschungen  I.  8.  67  Anm.  20:  — naieocu  Sr 

avror  xa'i  ly  to  ngurareioy  tni  [rar]  xoiyay  latiav. 

8 W.  Vischer,  Epigr.  u.  Archäol.  Beiträge  etc.  Basel  1855.  n.  60: 

xaifaäyTto  Se  uutov  ||  xa'i  oi  UqoSh/Tat  int  '£lria  hr'i  rar  t toi  ij  rav  miav. 

' Vischer  citiert  ausser  Welcker  Kl.  Sehr.  III.  S.  257  u.  Keil,  &wei 

7 * 
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xoiva  eozla  ist  Lykurg  mit  den  Staatsbeamten  speisend  zu 
denken , als  ihm  der  neugeborne  Charillos  gebracht  wurde 
nach  Plut.  (Lyc.  3)  und  hier  waren  vielleicht  auch  die 
Ephoren  bei  Tische,  als  sie  auf  Veranstaltung  des  Kleo- 
menes  überfallen  und  ermordet  wurden  (Plut  Anm.  8).  Ob 
übrigens  das  Gebäude,  in  welchem  in  Sparta  die  xoiva  Soxia 
war,  noch  einen  andern  Namen  trug  und  welchen,  ob  es 
namentlich  eines  der  uns  sonst  namhaft  gemachten  Gebäude 
war,  vermag  ich  nicht  zu  entscheiden.«  1 Ich  muss  gestehen, 
dass  mir  diese  Annahmen  sämmtlich  etwas  verwegen  er- 
scheinen , sofern  sie  diese  Einrichtung  schon  für  die  ältere 
Zeit  voraussetzen.  Es  wäre  im  Falle  dass  sie  alt  war,  auf- 
fallend, wenn  wir  von  einer  Einrichtung,  welche  mit  den 
Syssitien  einerseits  so  nahe  sich  berühren  würde,  andrer- 
seits ihr  widerspricht,  nur  so  vereinzelte  Kunde  und  aus 
so  späten  Inschriften  erhalten  würden. 

Und  wir  werden  sehen,  dass  in  Kreta  nicht  einmal  die 
Gesandten , überhaupt  niemand  im  Prytaneon  speiste , ob- 
gleich ein  solches  vorhanden  war,  sondern  in  dem  bei  ihnen 
sogenannten  Andreion.  Natürlich  ist  es  die  Analogie  Kretas, 
nicht  beliebiger  anderer  Staaten  ohne  die  Einrichtung  von 
Syssitien,  die  bei  Sparta  zuerst  in  Betracht  kommt.  Vischer 
stellt  zudem  die  Vermuthung  auf,  »dass  die  Hierothyten 
zu  Sparta,  von  deren  früherer  Existenz  wir  nichts  wissen, 
erst  nach  Abschaffung  des  Königthums  entstanden  sind.«  * 
Sie  aber  sollten  ja  nach  der  behandelten  Inschrift  den 
Proxenos  zu  den  givia  inl  rav  xoivav  eoziav  laden.  Wenn 
die  Hierothyten  ein  späteres  Institut  gewesen  sind,  war  es 
doch  wohl  auch  die  Einladung  zu  der  xoiva  sozia.  Da  zur 

* 

Gr.  Inschr.  aus  Sparta  u.  Gytheion  S.  4 u.  6.  Böckh  C.  I.  G.  I. 
p.  610;  vielmehr  p.  612  zu  Inschr.  n.  249  p.  624. 

I Vischer  a.  a.  0.  S.  19. 

II  Vischer  a.  a.  O.  Er  fügt  freilich  bei : »Sicheres  aber  lässt 
sich  nichts  sagen , sie  können  auch  schon  früher  als  Unterbeamte  der 
Könige  bestanden  haben , und  ihre  Nichterwähnung  eine  ganz  zufällige 
sein.« 
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Zeit  der  wirklich  bestehenden  spartanischen  Verfassung  die 
Könige  nur  an  dem  Ort,  wo  die  Pheiditien  stattfanden,  spei- 
sen durften  *,  so  müsste,  falls  eine  Einladung  zur  xotva  earla 
auch  damals  schon  stattfand,  diese  im  Local  für  die  Phei- 
ditien der  Könige  gestanden  sein.  Wir  vernehmen  aber 
davon  nichts  aus  jener  Zeit.  Vischers  Annahmen,  dass  wie 
die  .Gäste  des  Staats,  so  Lykurg,  d.  h.  die  Könige,  die  Ephoren, 
die  hvairoi,  avaanot,  oirtftevzes  an  ihr  werden  gespeist  haben, 
sind  blosse  Vermuthungen.  Als  Tischgenossen  der  beiden 
Könige,  die  selbst  Zeitgenossen  waren  8,  d.  h.  mit  einander 
assen  8,  kennen  wir  die  von  denselben  ernannten  4 Pythier  *. 
Unter  den  von  Plutarch  5 erwähnten  Archonten  sind  bei 
der  engen  Beziehung,  in  welcher  die  Pheiditien  zum  Kriegs- 
wesen standen,  wohl  die  Polemarchen  mit  zu  verstehen. 
Dass  auch  die  Ephoren  an  demselben  Tische  Theil  nahmen, 
dafür  spricht  wenigstens  Plutarchs  Ausdruck  6 keines- 
wegs. Die  Bewirthung  der  Gäste  des  Staats  wird  in  alter 
Zeit  wohl  durch  die  nqo^evoi  geschehen  sein.  Eben  diese 
als  von  den  Königen  ernannt,  weisen  aber  wiederum  auf 
die  Könige  als  diejenigen  zurück,  zu  deren  Wirkungskreise 
die  Bewirthung  von  Fremden  principiell  gehörte.  Aber  dass 
diese  die  Könige  regelmässig  ernannten  7,  scheint  die  un- 
mittelbare Einladung  zu  der  earla  der  Könige,  deren  Tisch- 
genossen die  Proxenoi  nicht  waren  8,  als  der  xoiva  earla 
auszuschliessen  und  so  die  Annahme  zu  empfehlen,  dass  in 

* 

1 S.  Schömann,  Gr.  Alterth.  I.  S.  279. 

’ Xenophon  Hell.  V,  3,  20. 

8 Haase  zu  Xenoph.  rep.  Laced.  p.  253. 

* Herod.  VI,  57. 

6 Lyk.  3. 

ft  Kleorn.  8 : t o TW  y hpogaiv  ovootrioy. 

7 Herod.  a.  a.  0.:  xai  n poüiiVou;  anoSeixyiiyai  THTOIOI  n qotxeXa9 a t. 

8 Dass  die  Proxenoi  nicht  Tischgenossen  der  Könige  waren,  geht 
aus  Herodot  hervor,  der  in  einem  Satze  Proxenoi  und  Pythier  erwähnt 
und  dann  von  letzteren  sofort  beifügt,  dass  sie  mit  den  Königen  auf 
Staatskosten  assen.  Und  wenn  jemand,  so  mussten  doch  zuerst  die 
Könige  an  der  xoira  tarla  speisen. 
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alter  Zeit  auch  in  Sparta,  wie  in  Kreta,  an  der  xoivä  satia, 
deren  Vorhandensein  nicht  zu  bezweifeln  ist  *,  nicht  gespeist 
wurde.  Die  Einführung  des  Brauchs  durch  Hierothyten  zur 
xoivä  haxla  einzuladen,  fällt  wrohl  in  die  Zeit  nach  Abschaf- 
fung des  Königthums.  Vielleicht  stand  dieselbe  in  der  Skias, 
ein  Name,  den  diese  wie  ihre  Lage  am  Markte  * und  wohl 
auch  die  Form  des  Rundbaus  3 mit  der  athenfschen  Tholps  4 
gemein  hatte  6. 

Somit  ist  uns  durch  ausdrückliche  Erwähnung  oder  we- 
nigstens durch  die  von  Umständen,  welche  darauf  schliessen 
lassen,  dieser  Brauch  ausser  von  Athen,  von  Delphi,  Sparta, 
von  diesem  jedoch  mit  den  eben  gemachten  Einschränkun- 
gen, von  Orchomenos,  Elis,  Hermione,  Aegina,  Rhodos,  Iasos, 
Smyrna,  Paros  wie  von  seiner  Kolonie  Pharos,  von  Myti- 
lene,  Adramyttion,  Pergamon,  Ilion,  Kyzikos,  Thasos,  Tetie- 
dos6,  Naukratis  überliefert. 

PRYTANEEN. 

Prytaneen  und  Prytanen  finde  ich  ausserdem,  ohne  dass 
mir  die  olnjaie  desshalb  bekannt  geworden  wäre  7,  erwähnt 


• 

1 Dass  eine  »iwi  ioxla  in  Sparta  bestanden  haben  wird,  beweist 
schon  die  Priesterin,  welche  als  'Earta  noXtux,  auf  einer  Reihe  Inschriften 
(C.  I.  G.  n.  1263.  1435.  1439.  1440.  1442.  1446)  erwähnt  wird,  deren 
räthselhafter  Name  schon  allein  auf  ein  hohes  Alter  dieser  Priester- 
schaft hinweist. 

8 Ygl.  Paus.  III,  12,  8. 

8 Etym.  M.  u.  Saäf.  Vgl.  Urlichs  im  Rhein.  Mus.  N.  F.  VI.  (1848) 
S.  217.  Curtius,  Peloponnes.  II,  S.  282. 

4 Vgl.  Harpokr.  p.  148. 

6 Vgl.  Pyl,  griech.  Rundbauten  S.  92  f. 

•«  S.  o.  S.  9. 

7 Da  diese  Aufzählung  far  die  Zwecke  vorliegender  Schrift  nur 
von  untergeordnetem  Werthe  ist,  so  konnte  natürlich  auch  von  dem 
Versuche,  der  sehr  weit  hätte  führen  müssen,  dieselbe  vollständig  zu 
geben,  abgestanden  werden.  Die  vollständigsten  Übersichten  über  Pry- 
taneen und  Prytanen,  welche  bisher  gegeben  wurden,  sind  nach  Casau- 
bonus  zu  Athen.  XV,  60.  p.  700  d (in  Animadverss.  in  Athen,  ed. 
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von  hier  auch  eine 


von  Astypalaea1,  Ephesos2,  Syros  3, 

‘ Eaxla  n qvxmeict  Tlos  in  Lykien  4. 

Prytaneen  sind  ferner  bezeugt  für  Megara  \ Siphnos  8, 


* 

Schweighaeuscr  t.  VIII.  p.  356  sqq.),  Spanheim  de  prytanibus  et  pry- 
taneis  Graecorum  Berol.  161)5  (in  Graev.  thes.  antiquitat.  Rom.  t.  V. 
p.  696  sqq.),  Blanchard  sur  l’origine  et  les  fonctions  des  Prytanes  et 
sur  les  Prytanees  (in  Möm.  de  l’acad.  des  inscr.  et  bell,  lettres  t.  VII. 
1733.  p.  65  ff.)  die  von  Westermann  in  Paulys  Real-Enc.  VI  S.  165  ff.  und 
Pyl,  griech.  Rundbauten  S.  89  f.  Anm.  1,  nur  dass  letzterer  wie  Blanchard 
nur  Prytaneen  im  Auge  hat.  Von  den  eben  aufgeführten  Städten  hatten 
auchPrytaneu  z.  B.  Smyrna  (C.  I.  G.  3148;  3160;  3168;  Eckhel,  D.  N.  IV. 
p.  200;  II.  p.  537),  Mytilene  (C.  I.  G.  2160;  2189),  Tenedos  (Pind. 
Nem.  XI,  1 ff.),  Rhodos  (Polyb.  XIII,  5;  XV,  23;  XXVII,  6;  XXIX,  4; 
Liv.  XLII,  45;  Appi.  b.  c.  IV,  66;  Plut.  praec.  pol.  17  (p.  813  d);  Strab. 
VII,  p.  316),  Kyzikos  (C.  1.  G.  3655;  3661;  3663  ; 3664),  Delphi  (Paus. 
X,  2,  5),  Pergamon  (C.  I.  G.  3539;  2189;  3486.  Jos.  ant.  Jud.  XIV,  1<\ 
22.  Eckhel,  D.  N.  IV  p.  353  ; 359). 

1 Die  Inschriften  von  Astypalaea  fahren  auf  eine  der  athenischen 
nachgebildete  Verfassungsform  (Bückh  C.  I.  G.  2483)  mit  monatlichen 
Prytanen  (vgl.  die  Formel  Mojj«  tü  ßovXä  *o>  tw  Ja  u ..j  — . yvwuu  nqxrtmUar 
z.  B.  2483,  2484,  2485)  und  einem  Prytaneon. 

2 In  Ephesos  (vgl.  E.  Guhl,  Ephesiaca  1843.  S.  76)  präsidierten  dem 
Senat  Prytanen  (Ach.  Tat.  VII,  8.  p.  670.  C.  I.  G.  n.  2955,  1 cf.  n. 
2981 ; 2982  ; 2986,  3),  deren  höchster  nach  Guhl  der  Proedros  auch  Bu- 
larch  (C.  I.  G.  2997)  genannt,  in  späterer  Zeit  Eponyme  ward,  Joseph, 
ant.  Jud.  XIV,  10,  25:  fnl  npvxavtuy;  AIrjycxfiiou  — fJo£e  Jiy  JyyKO  xlÄ. 
Vgl.  Böckh  zu  C.  I.  G.  2987.  2953  b.  Das  Prytaneon  daselbst  erhellt 
aus  Achilles  Tatius  (Clitoph.  et  Leucipp.  amor.  I,  8). 

3 Prytanen  auf  Syros  nennen  einige  Inschriften.  C.  I.  G.  2347  c: 

ol  Je  7iqurdye/f  «ui  « Sy  dfXB  öyies  cf.  2347  1.  Bd.  IL  p.  1061.  Ross, 
I.  ined.  II , 109 : rjjj  ßovJSf  *ai  xw  Jrjuiy.  Haut  ävfiay  yy<üiirr 

Vgl.  Curtius  in  Rh.  Mus.  N.  F.  II.  S.  103  f.  Sie  scheinen  gleichfalls 
den  späteren  athenischen  ähnlich  gewesen  zu  sein.  Von  Wichtigkeit 
aber  ist  besonders  die  hier  gefundene  Inschrift  aus  der  Zeit  der  Kaiser 
M.  Aurelius  und  L.  Verus,  welche  Opfer  für  ‘Ear(a  Ilpvtavela  erwähnt, 
s.  o.  S.  12. 

4 C.  I.  G.  4239  ; 4235  b (vol.  IU.  p.  1121). 

3 Paus.  I,  42,  8;  43,  2. 

6 Herod.  III,  57 : roiac  Je  £,ipyimcn  rare  >;y  (zur  Zeit  des  Polykrates) 
r,  äyo^i,  mi  16  npuiayrjioy  jlctqiy  U9u>  qoxijptfra.  Nach  der  Erzählung  des 
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Sikyon1,  Peparethos  2 , Halos3,  Delos4,  Sigeon5,  Tarent6, 
Naxos  7,  Syrakus  8,  Regium  ®. 

Eine  xoivr,  torla  in  Pkaselis  erwähnt  Polyb.  (XXX,  9). 
Auf  die  xoival  taziai  zu  Mantinea,  Tegea,  Aigion  wie  auf 
das  Prytaneon  zu  Olympia,  in  welchem  die  olympischen 
Sieger  speisten,  komme  ich  noch  ausführlicher  zu  sprechen. 

Prytanen  kennen  wir  von  Korinth  10,  Korkyra  ll,  Ana- 
ktorion 12,  Eresos  1S,  Tenos  14,  Amorgos  15,  Kos  16,  Tarsos  17, 

* 

Herodot  a.  a.  0.  war  diess  bei  der  ersten  Erbauung  noch  nicht  der 
Fall  gewesen;  das  ursprüngliche  Prytaneon  also  älter. 

* Herod.  V,  67. 

9  Thuk.  HI,  89. 

8 Herod.  VH,  197. 

* C.  I.  G.  2266. 

8 Von  Sigeon  nennt  das  Prytaneon  die  archaistische  Basis  aus  der 
Ptolemaeerzeit , C.  I.  G.  8.  Die  Bildsäule  darauf  stand  wohl  darin. 
Denn  sie  rühmt  sich  in  dasselbe  einen  Krater,  einen  Untersatz  und 
einen  jjty/d«  gestiftet  zu  haben. 

8 Wegen  Tarents  s.  Athen.  XV,  29  p.  700  d. 

7 Parthen.  erotic.  18. 

8 Im  Prytaneon  zu  Syrakus  hatte  sich  auch  eine  Statue  der  Sappho 
befunden,  Cic.  accus,  in  Verr.  IV,  57,  125. 

9 Orelli  - Henzen  3838 : Ti.  Bervenus  Ti.  f.  Sabinus , Hllvir  aed. 
pot.  n,  testamento  legavit  municipibus  Reginis  Jul.  in  prytanaeo  sta- 
tuam  aeream  Mercuri,  trullam  argenteam  anaglyptam  p.  nS::  Lares 
argenteos  septem  p.  IIS:  pelvim  aeream  corintheam,  item  in  templo 
Apollinis  etc. 

10  Paus.  II,  4,  4. 

11  W.  Vischer,  Epigr.  u.  arch.  Beitr.  S.  7 n.  22 : IJqvravit  2r^xTu>y  — 
als  eponym.  Die  Inschr.  ist  aus  dem  4ten  oder  3ten  Jahrh.  vor  Chr. 

18  Merkwürdig  ist  eine  Inschrift  aus  der  gleichfalls  von  Korinthern 
erbauten  (Real-Enc.  I*  S.  948)  Hafenstadt  Anaktorion.  Sie  zählt  einen 
Prytanis  auf,  dann  einen  Hesti  (archos  ? ergänzt  Böckh),  6 vnonguTdreit, 
einen  Mantis,  Auletas,  Hierophoros,  Mageiros,  Diakonos,  Archoinochus, 
Hierothytas,  C.  I.  G.  1793  b.  Bd.  II.  S.  982. 

18  Plianias  schrieb  über  die  Prytanen  in  Eresos,  Athen.  Vin,  p.  333 
A (Müller,  fr.  hist.  Gr.  t.  II.  p.  293.  294).  Da  auch  in  Mytilene  (s. 
o.  S.  97)  und  ebenso  in  Methymna  (s.  S.  105  N.  8)  ein  Prytaneon  war, 
so  wird  der  Schluss  Plehns  (Lesbiac.  p.  93)  berechtigt  sein , dass  auch 
in  den  übrigen  lesbischen  Städten  Prytanen  gewesen  sein  werden. 
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Myra  l,  Halikarnass  *,  Milet  *,  Lebedos  *,  Teos  s,  Phokaea  6, 
Kyme  T,  Methymna  8,  Kios  9,  Thyatira  10 , Synnada  n, 

* 

14  In  Tenos  gab  es  einen  jährlichen  Archon,  einen  halbj.  Schreiber 
des  Raths , drei  halbjährige  Prytanen , 6 dergleichen  Strategen  u.  s.  w. 
C.  I.  G.  202 — 206 : fdojf  ri)  ßouljj  xa't  r<S  Sijftto  nqvxävetay  y vt'-i  u rr  2329. 
2335.  Ross,  inscr.  ined.  II,  98. 

16  C.  I.  G.  2264:  Alethjaiatv  ray  "uijuo^yox  jttyuJajx  xaTotxovrrotx  edo&y 

aq^ovoi , ßovüjj . yvwjutj  aTfXtrtjywy  xa't  Sexan^wrioy  e%6v[7iay  J]e  Mat  t ryy 

7t(>vTuy[ix]q[y  f J-ovofai-,  [lYtatjyrjaafitrou  ro  Wijtptoua  etc.  — — xxZ/yu'a]  xata 

nr  vo/uor,  so  auch  2264,  b (Bd.  II.  S.  1033)  u.  Monatsberr.  d.  Berl.  Ak.  1854  S. 
684  ff.  v.  I u.  III.  N.  II  ist  identisch  mit  C.  I.  2264.  Zu  Minoa  auf  Amorgos 
nennt  mehrere  Prytanen  C.  I.  G.  n.  2264, 1.  Einen  (epon.  ?)  Prytanen  nennt 
bei  Ross  a.  a.  0.  III,  n.  315  eine  Inschr.  äus  Amorgos;  ob  aus  Minoa? 

10  Kos,  eine  Colonie  von  Epidauros  hatte  ursprünglich  ohne 
Zweifel  die  Verfassung  der  Mutterstadt  (0.  Müller,  Dorier  II*  S.  146). 
Eine  Zeit  lang  bahnte  der  athenische  Einfluss  der  Demokratie  den 
Eingang,  welche  aber  wieder  gestürzt  wurde  (Aristot.  V,  4,  2.  0.  Müller 
a.  a.  O.  S.  147).  0.  Müller  vermuthet,  dass  hier  mit  den  Opfern  des 
Prytanen  wahrscheinlich  Empyromantie  verbunden  war,  aber  mit  Unrecht. 
Er  citiert  Ilesych.  s.  v.  xeqxo;  und  heisst  damit  das  Opfer  in  des 
Aristopbanes  Frieden  vergleichen  v.  1054.  Allein  xeqxot  ist  Conjectur 
statt  W.  Dindorf  im  Thesaurus  IV  c.  1476  C vermuthet:  Kt^xu^ala. 

dmlrj  atrrtj  xa't  ßtxlado;  xai  ßithjoaroi.  i%i>qTO  ß'e  aCrij  ytäXXov  6 ex  Ko)  n^vrayt^. 

17  I>ion  Chrysost.  or.  34.  p.  424. 

1 C.  I.  G.  4302.  a.  t.  IH  p.  1136  sq.  4303  h»  t.  III  p.  1143. 

1 In  Halikarnass  ist  uns  das  Institut  aus  einer  Inschrift  bezeugt, 
die  auf  eine  Ähnlichkeit  desselben  mit  dem  zu  Athen  hinzuweisen 
scheint,  C.  I.  G.  2665. 

3 Aristot.  pol.  V,  4,  5. 

4 C.  I.  G.  2909:  'Ent  tiqut äveios  'sfi/üviofio*;  'liovtay  rij  ßovlrj- 

3 Auf  einer  Inschr.  von  Teos  liest  man  gleichfalls:  'Ent  n^viaxewt 
xrl.  C.  I.  G-.  3065. 

6 Für  Phokaea  liefern  die  Inschriften  einen  Prytanen  (C.  I.  G.  3413) 
und  merkwürdigerweise  auch  eine  Prytanin , C.  I.  G.  8415,  vgl.  Böckh 
dazu  und  van  Dale  diss.  p.  396. 

7 In  Kyme  ist  er  nicht  eponym,  doch  jedesfalls  ein  höherer  Ma- 
gistrat, C.  I.  G.  3524. 

8 C.  I.  G.  2167  c.  t.  II.  p.  1024. 

9 Auch  Kios  in  der  Propontis  nennt  uns  einen  Prytanen  als  Epo- 
nymen  (des  Monats?),  wenn  auch  erst  nach  einem  vorangehenden  Archon, 
C.  I.  G.  3723. 
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Gambreon  \ Kroton  *,  die  ich  hier  aufzähle,  da  der  Schluss 
von  dem  Vorkommen  von  Prytanen  auf  das  Vorhandensein 
eines  Prytaneon  (nicht  aber  der  umgekehrte  *),  schwerlich  zu 
gewagt  sein  wird. 

Die  Allgemeinheit  von  Prytaneeu  ist  zwar  wahrschein- 
lich *,  wird  aber  nicht  schlechthin  behauptet  werden  können. 
Es  entsprach  ihrer  Idee,  dass  eine  Hestia  darin  war.  Diese 
fehlte  nie,  wo  ein  Prytaneon  war.  Auch  kann  daran  nicht 
gezweifelt  werden , dass  die  Speisung  und  Bewirthung  im 
Prytaneon  da,  wo  sie  stattfand,  mit  dieser  Hestia  in  Ver- 
bindung gedacht  wurde.  Aber  es  fand  nicht  in  allen  Pry- 
taneen  Sitesis  statt. 

PRYTANEEN  UND  SYSSITIEN. 

Beim  Speisen  in  den  Königswohnungen  der  Ilias  und 
Odyssee  ist  nirgends  von  der  Hestia  die  Bede.  Es  handelt 
sich  dabei  theils  von  einem  Ehrenrecht  und  einer  Ehrenein- 
nahme,  theils  von  der  allgemeinen  Sitte  Berathungen  am 
Mahle  und  beim  Weine  abzumachen  5.  Auch  bei  den  Syssi- 

• 

10  In  Thyatira  ein  Prytane  C.  I.  G.  3490. 

11  Eckel,  D.  N.  IV,  p.  200.  III,  p.  174.  Auch  von  Apamea  glaubte 
es  Eckhel  IV,  p.  200  noch  annehmen  zu  sollen.  Aber  s.  p.  369  u.  vgl. 
Mionnet  descr.  de  med  antiques  t.  IV  p.  226  f.  n.  187.  188. 

1 Ein  Prytanis  Eponymos  auf  einer  Inschr.  von  Gambreon  bei 
Pergamon  aus  der  Zest  von  Alexander  oder  Philippos  Aridäos  C.  I.  G. 
3561. 

* Athen.  XII  p.  622  c. 

8 Wenn  dagegen  Tittmann,  Darst.  d.  griech.  Staatsverfassungen 
S.  404  einmal  sagt:  «es  gab  zuThasos  ein  Prytaneon,  also  Prytanen»,  ist 
das  zu  weit  gegangen.  In  Kreta  z.  B.  gab  es  Prytaneen,  aber  soviel 
ich  sehe,  keine  Prytanen. 

4 Vgl.  z.  B.  Olympiodor  zu  Platons  Phädon  ed.  Finckh.  Heilbr.  1847 

p.  166:  xctza  fiifirfiiv  tov  xf'rTQOv  rtjs  yrfi  xat  ro  fv  tm  nftvxavtCoi  71 VQ  aaßeoxov 

t7)  ‘Earia  xo#ifp ovr  al  nöia;.  So  zählt  Dion  Chrysost.  L init.'  und  ähnlich 
Philon  de  opif.  mund.  vol.  I.  p.  10  ed.  Pfeiffer.,  der  eine  unter  den 
Heiligthümern , der  andre  unter  den  Hauptbestandtheilen  einer  Stadt 
als  selbstverständlich  die  Prytaneen  mit  auf. 

6 S.  insbes.  II.  IX,  70;  Od.  VII,  189.  vgl.  mit  VIII,  42  ff.;  Od.  XIII, 
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tien,  scheint  es,  fragt  man  vergeblich  nach  unmittelbarer 
Beziehung  auf  die  xotvi'  tatia. 

Von  Belange  wäre  es  für  die  vorliegende  Untersuchung, 
wenn  Plutarch  Recht  hätte,  die  Andreia  bei  den  Kretern 
und  die  Pheiditia  der  Spartiaten  unmittelbar  mit  Prytabeon 
und  Thesmothesion  in  Athen  zusammenzustellen.  Beide, 
meint  er,  fallen  unter  den  Gesichtspunct  geheimer  Raths- 
versammlungen und  aristokratischer  Synedrien  l. 

Es  fielen  also  die  gemeinsamen  Mahle  in  Hellas,  die 
theils  nur  einen  hervorragenden  Bruchtheil  vereinigten,  theils 
die  Gesammtheit  der  vollfreien  Bürger,  unter  denselben 
Gesichtspunct.  Es  ist  das  ungefähr  auch  0.  Müller’s  Ansicht  *. 
Beide  zusammen  schlössen  sich  sodann  an  die  Mahlzeiten 
der  homerischen  Anakten  an  s. 

O.  Müller  meint : »Zuvörderst  ist  auch  hiebei  das  Fest- 
halten der  Dorier  an  althellenischem  Herkommen  sicht- 
bar,  gleich  in  der  Sitte  des  Zusammenspeisens,  der  Syssitien«. 

Er  beruft  sich  für’s  erste  darauf,  dass  dieselben  nicht 
nur  in  Kreta  und  Sparta,  sondern  auch  in  Megara  noch  zu 
des  Theognis  Zeit 4 bestanden , zu  Korinth  habe  sie  Pe- 
riandros  aufgehoben  *.  Auch  bei  den  Oenotrern  und  den 
diesen  verwandten  Arkadern  6 namentlich  in  Phigalia  seien 
sie  nationale  Sitte  gewesen. 

* 

8.  Vgl.  Plutarch  qu.  symp.  VII,  9 (Argumentum).  Weiteres  s.  bei 
Nitzach  zur  Odyss.  Th.  I.  S.  42.  III.  S.  219.  Vgl.  C.  F.  Hermann,  Staats- 
Alterth.  § 8,  18.  Schömann  griech.  Alterth.  I5*,  S.  26. 

1 Ta  yag  naget  Kgrja'iv  AySgeia  xaiovueva.  nagt x 3'e  ^nagnaratf  4 *uUrut , 
ßovltxrtrjgltav  anoggrfcayv  xa't  ovrtSgitov  uginToxgcrrtxöxv  ra^ty  wonfg. 

o'tuai . xtu  to  h'frclde  JlgvTavtioy  xa't  &ea/uo&f'atoy  (Symp.  quaest.  VII , 9 
p.  714,  b). 

8 0.  Müller,  Dor.  Bd.  ID  S.  273  f. 

8 Plutarch  u.  0.  Müller  a.  a.  0. 

4 Theognis  v.  809  Bekk.  269  Welcker,  vgl.  diesen  S.  XXXVII. 

8 Aristot.  pol.  V,  9,  2 ; vgl.  Athen.  IV  p.  167.  Durch  diese  beiden 
Stellen  sind  korinthische  Syssitien  aber  kaum  wahrscheinlich  gemacht. 

6 0.  Müller  beruft  sich  auf  Harmodios  bei  Athen.  IV  p.  148  f.  (fr. 
hist.  Gr.  IV  p.  411). 
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Sehr  merkwürdig  ist,  was  Aristoteles  in  der  Politie  berich- 
tet. 1 Der  Philosoph  lässt  nämlich  die  Verwandlung  des  No- 
madenlebens in  das  Leben  eines  ackerbauenden  Volks  und 
die  Gesetzgebung,  darunter  die  Einrichtung  von  Syssitien 
zusammen  das  Werk  des  Königs  Italos  in  Oenotrien  sein. 
Dafür  beruft  er  sich  auf  die  Angabe  italischer  Gelehrten 
und  das  sporadische  Vorkommen  des  Brauchs  in  jener 
Gegend. 

Ich  wüsste  nicht,  dass  Syssitien  von  Italern  ander- 
weitig überliefert  wären.  * Die  Annahme  arkadischer  be- 
ruht auf  der  Relation  eines  Harmodios  Lepreates 8,  die  eher 
von  anderen  Mahlen  sacraler  Natur  zu  verstehen  sein 
möchte. 

In  der  That  scheint  nichts  unwahrscheinlicher,  als  dass 
ein  Institut  wie  die  Syssitien  ein  allgemein  hellenisches  ge- 
wesen sein  soll.  Syssitien  bei  Festen  und  Opfern  sind  so 
alt  wie  der  gesellige  Verkehr  der  Menschheit,  also  kein 
hellenisches  Institut.  Syssitien  als  tägliche  Tischgenossen- 
schaft aller  Bürger  dagegen  sind  eine  so  künstliche,  .so 
specifiscbe  Einrichtung  einzelner  hellenischer  Staaten,  dass 
sie  unmöglich  je  allgemein  im  Hellas  gewesen  sein  können. 
Bestimmtere  Beziehungen  der  Syssitien  zur  xotwj  eatla  ferner 


1 VII , 9,  2.  ji^xafct  cT  foixtv  slvai  xai  rtav  ovaairCutv  jJ  rafrs , ra  /ucv 
moi  Kjpyrrpr  yevo/Utva  n((ji  rtjv  Aftvio  ßaoiAetcry,  ra  S'e  ne^'i  rrjv  IraXtav  noiho 
naXaioreqa  tovtiüv.  ^badi  yaq  oi  ioyioi  rtav  ixsl  xotoixovvtojv  ' Iralov  n vat 
yevto9cu  ßaadta  rr$  OlvtoTqlat  — — . Tovrov  Srj  Xtyovoi  r or  'IraXov  rouaSag 
rovf  Oivujt^ovs  ovras  notrjoai  yuoqyov;  xai  vopovi  aZlovorc  avroig  &to&ai  xai 
ra  ouootria  xaraotryoai  nqwrov.  Zho  xai  vvv  tu  rcov  an  fxtivov  nvet  xQU'rrai 
roi$  avooirCoit  xai  ruiv  vö/uiov  fvioig.  — — *H  p'tv  ovv  rcSv  ovooiriwv 
evnv&€v  ytyove  n^rov. 

2 Die  Syssitien  in  Tarent  (App.  Samn.  8)  sind  andrer  Art  und 
natürlich  eben  als  Syssitien  einer  griechischen  Stadt  anZusehen.  Letzteres 
gilt  auch  von  den  Syssitien,  welche  Lindier  und  Rhodier  auf  der  Insel 
Lipara  einführten  (Diod.  V,  9). 

3 Bei  Athen.  IV  J 31  p.  148  f.  (fr.  hist.  Gr.  IV  p.  411);  ohnehin 
scheint  nicht  von  Syssitien  aller  Bürger  die  Rede  zu  sein. 
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lassen  sich,  wie  es  scheint,  kaum  nachweisen.  Dieselben 
fanden  nicht  im  Prytaneon  1 statt. 

Völlig  zu  der  engen  Verbindung  von  Syssitien  und 
Speisung  an  der  xoivfj  hcnia  dagegen  scheinen  die  eariäaeie 
zu  stimmen.  In  Athen,  von  dem  wir  einmal  durchweg  am 
besten  unterrichtet  sind,  gab  es  solche  »Gastmahle  an  den 
Stammfesten  ( <pvlszixa  deinva  Athen.  V,  c.  2)  eingeführt  aus 
heiligen  Zwecken  und  zur  Erhaltung  einer  freundlichen  Ge- 
meinschaft unter  den  Bürgern  des  Stammes  und  angemessen 
dem  Geiste  der  Demokratie.«  2 , 

Vergleicht  man  aber  die  bekannten  Redensarten  kariäv 
uqö,  vix ijtTjqia,  imvixia,  ya/tiovg,  yeve&lta , dexcmyv,  dann 
auch  mit  einem  Accusativ  dessen,  der  bei  der  Feier  be- 
wirthet  wird  %a  inivixia  xiva  iaricev,  iteOftmpoQia  ywalxag 
eaxiciv,  erinnert  man  sich,  dass  jede  Festmahlzeit  ursprüng- 
lich ein  Opfermahl  war,  so  tritt  es  wohl  auch  hier  näher 
eoTiäv  zunächst  mehr  in  einem  sacralen  Sinne  aufzufassen, 
vielleicht  als  den  ursprünglichen  Sinn  des  Worts  den  des 
Opferns,  dann  erst  eines  Opfermahls,  dann  des  Bewirthens 
bei  einem  solchen,  endlich  des  Bewirthens  im  Allgemeinen 
anzunehmen.  s 


• 

1 Es  ist  diess  mit  Verweisung  auf  des  Aristoteles  Politik  unter 
anderem  in  des  Stephanus  Thesaurus  s.  v.  avaaCnor  ed.  Par.  t.  VII  c. 
1635  behauptet.  Mit  Unrecht. 

Im  Vertrage  von  Lato  und  Olus  auf  Kreta  (C.  I.  G.  n.  2564. 
8.  o.  S.  12  f.)  erhalten  die  Kosmen  der  beiden  Städte  gegenseitig  das 
Recht  im  Fall  der  Anwesenheit  in  der  verbündeten  Stadt  in  das  Pry- 
taneon und  Andreion  des  andern  zu  gehen.  Es  ist  aber  bekannt,  dass 
alle  Bürger  zu  Kreta  im  Andreion  speisten  und  dass  eben  dort  für  die 
Fremden  zwei  Tische  gedeckt  waren  (Athen.  IV,  22  p.  143).  Wenn 
also  ein  Prytaneon  ausserdem  genannt  wird,  so  kann  diess  mit  der 
Speisung  nichts  zu  thun  haben. 

1 Böckh,  Staatshaush.  2.  A.  Bd.  I S.  616. 

9 Das  Bewirthen  heisst  ianär  Tijv  <pvii-r  (Demosthenes  g.  Meid. 
§ 156).  Es  fragt  sich  nun,  ob  hier  ein  Bezug  auf  die  iaria  des  Staats 
oder  etwaige  iarlai  von  Phylen  vorliegt.  Der  Name  scheint  darauf  zu 
führen.  Auch  der  Bewirther  heisst  hnaruf.  Der  früheste  Gebrauch 
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Doch  ist  es  unmöglich  hier  zu  sicheren  Ergebnissen 
zu  gelangen.  Aber  gewiss  ist,  dass  von  Herden  der  Phylen 
oder  einer  Beziehung  auf  die  xowj  kaxia  bei  diesen  Stammes- 
festinahlen  keine  Rede  ist,  dass  von  einem  Bezug  auf  die 
Göttin  Hestia  vollends  keine  Spur  sich  findet,  gewiss  ist 
ferner,  dass  wir  dieselben  als  Opfermahlzeiten  zu  denken 
haben , dass  dieselben  uns  der  Idee  einer  über  Familien, 
Geschlechter,  Stämme  waltenden  Göttin  Hestia  kaum  näher 
führen. 

BEDEUTUNG  DER  PRYTANEEN  UND  DER  HESTIA  DARIN. 

Als  an  die  Stelle  der  alten  Könige  die  Prytanen,  oder 
wie  die  neuen  republicanischen  höchsten  Beamten  sonst 
hiessen , traten , sollte , was  an  dem  Königthum  noch  von 
Werth  schien,  an  mehrere  vertheilt  und  so  erhalten  bleiben. 
Die  Regierungs-,  Feldherrn-  und  Richtergewalt  der  Könige 
fiel  an  Beamte,  die  religiöse  grossen  theils  an  Priester.  Doch 
liess  sich  nicht  das  ganze  Königthum  nur  so  glatt  weg  an 
Beamte  und  Priester  vertheilen. 

Auch  die  Wohnung  des  Königs  hatte  Staatszwecken 

* 

des  Wortes  tanär  findet  sich,  soviel  ich  sehe,  bei  Herodot  (VII,  135). 
Gewöhnlich  gilt  für  die  erste  Bedeutung  des  Worts  die:  axn  Herde  auf- 
nefamen,  dann  am  Herde  bewirthen,  hierauf  bewirthen,  ein  Gastmahl 
geben  überhaupt.  Erst  von  ionaiioq  kommt  hernach  das  Wort  taua- 
tofior  in  der  Bedeutung  Speisezimmer  und  Speisehaus.  Wir  erfahren 
von  solchen  mehrfach.  Hier  genügt  darauf  hinzuweisen,  dass  wir  es 
dabei  jedesfalls  mit  verhältnissmässig  späteren  Sprachbildungen  zu  thun 
haben , wenn  auch  von  einem  tai^To^ov  Kquor  gleichfalls  schon  Herodot 
(IV,  35)  spricht,  und  zwar  so,  dass  das  Wort  hier  ohne  Zweifel  der 
öffentlich  recipierte  Ausdruck  für  eine  Räumlichkeit  war,  wo  die  welch« 
an  eine  viel  besuchte  Cultusstätte  Opfershalber  gekommen  waren,  sich 
zum  Opferfestmahl  vereinigten  (vgl.  Strabon  über  die  Hestiatonien  in 
Tenos.  X , 5 § 1 1 p.  487 : to  3'  Itpoy  rov  ItoaetSiwoi  ftf’ya  tr  aXan  rijt 

nols<o$  ttfr’af  py  io  xat  innaroftta  npnotijTau  usyaAa.  aq/utioy  rov  auyto  - 

jyta&at  nXrj&oz  txayoy  xioy  ouy&uoyxwy  auroi;  aOTvyetTÖvtoy  t d IToOPtdwvta). 

Das  ioxmzopoy , wo  die  olympischen  Sieger  speisten,  lag  innerhalb  des 
Prytaneon,  aber  roi  olxq/uatot  xoü  r i/{  'Eatiai  änayrtKfju  (Paus.  V,  15,  12). 
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gedient.  Er  hatte  bei  sich  Fremde,  zunächst  Gesandte, 
die  Gäste  der  Gemeinschaft  bewirthet,  die  Vornehmen  in 
seinem  Hause  und  zwar  gewöhnlich  beim  Mahle  zur  Be- 
rathung  versammelt.  Das  republicanische  Gebäude,  das 
nunmehr  an  die  Stelle  der  alten  Königswohnung  trat,  war, 
es  ist  das  keine  Frage,  das  Prytaneon : die  Hestia  des  Königs- 
hauses also  ersetzte  nunmehr  die  nomj  eoriu  im  Prytaneon. 

Und  wie  die  Hestia  im  Privathause  heilig  war,  so  war 
es  noch  mehr  die  gemeinsame  im  Staatshause.  Die  ewigen 
Feuer  darauf  mögen  auf  eine  Sitte  zurtickweisen,  wo  man 
sich  auch  in  Privathäusern  scheute,  die  Herdfeuer  zu  lö- 
schen *.  Aber,  und  damit  werden  wir  auf  unsere  Haupt- 
frage zurückgewiespn , warum  das?  Ich  wiederhole:  der 
Ausdruck  zur  xoivrj  earla  einladen , beweist  evident,  dass 
man  dieselbe  auch  als  Herd  des  Staates  ansah.  Fasst  man 
aber  einmal  die  Umwälzung  und  ihren  Charakter  selbst 
näher  ins  Auge,  so  treten  gleichwohl  andere  Gesichtspuncte 
in  den  Vordergrund.  Beim  Sturz  des  Königthums  wurde 
nur  die  religiöse  Seite  desselben  möglichst  unangetastet 
gelassen.  Die  Richter-  und  Feldherrn-Gewalt  der  Könige 
schaffte  man  unbedenklich  ab.  Aber  der  König  war  auch 
oberster  Priester  gewesen  2;  der  König  war  es  gewesen,  der 
für  sein  ganzes  Volk  den  Göttern  geopfert  hatte.  War  es 
räthlich,  war  es  thunlich,  die  Opfer,  welche  die  Götter 
gnädig  von  den  Königen  angenommen  hatten,  nunmehr  durch 
andere  verrichten  zu  lassen? 

Ebenso  der  Ort,  wo  diese  Staatsopfer  für  die  Gemeinde  « 
dargebracht  wurden,  war  des  Königs  korlcc  gewesen. 

Nichts  klarer  als  dass  die  xonrt  iarla  ihre  Forterhal- 
tung hauptsächlich  diesem  Umstande  verdankt. 

Von  höchster  Wichtigkeit  in  diesen  Fragen  sind  na- 

1 Vgl.  o.  S.  76. 

* Vgl.  Aristoteles  pol.  III,  9,  7:  Kv^tot  qaay  ( oi  ßaOiX'li)  rfc  « xard 
mUt/jor  rjytuot'ias  kw  itäy  »vauüy  Saat  fuj  i'ffurriW,  xat  rcpof  roiiroi?  rä(  Stxa f 
Srfxqiroy. 
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türlich  die  Äusserungen  des  grossen  Philosophen  von  Sta- 
gira.  Sämmtliche  öffentliche  Opfer  theilt  das  Gesetz  nach 
ihm 1 nicht  den  Priestern  zu , sondern  solchen , die  das 
Ehrenamt  von  der  öffentlichen  Hestia  her  haben.  Diese 
Beamten  nennen  die  einen  Archonten , die  andern  Könige, 
noch  andere  Prytanen.  Schömann  (Gr.  Alterth.  II.  S.  366) 
erklärt:  »Aristoteles  unterscheidet  bestimmt  zwischen  solchen 
Opfern,  die  von  Magistraten  in  Folge  des  vom  Staate  ihnen 
übertragenen  Amtes  verrichtet  werden  und  den  hieratischen, 
d.  h.  denen,  die  den  Priestern  zu  verrichten  zukommt.« 
Gewiss  unterscheidet  Aristoteles  zwischen  Opfern,  welche 
Priestern  obliegen  und  solchen,  die  Magistrate  zu  verrichten 
haben.  Es  sind  Beamte  und  sie  haben  als  Beamte  zu  opfern. 
Es  gibt  aber  noch  einen  weiteren  Begriff,  der  hier  in  Be- 
tracht kommt,  und  diess  ist  die  xotvrj  saria,  der  focus 
publicus  sempiternus.  Man  mag  sich  nun  die  Worte  im 
einzelnen  zurecht  legen  wie  man  will,  sicher  ist,  dass  diese 
öffentlichen  Opfer  nach  dem  grossen  Stagiriten  nur  von  Be- 
amten gebracht  werden  können  und  dass  diess  damit  zu- 
sammenhängt, dass  es  eine  xoivrj  saria  gibt,  die  ebenfalls 
in  den  Ressort  dieser  Beamten,  nicht  der  Priester  gehört. 
Evident  ist  dabei  die  Bedeutung  der  saria  eben  für  die 
Opfer. 

* 

1 S.  pol.  VI,  5,  11.  "Allo  <T  elJog  kntfjeleCag  rj  neqi  Tovg  9eovg.  oiov 
le^etg  T€  xa't  enijutlrjrai  Ttoy  ne^\  ra  ieQ<x  roo  otd£ea9a£  re  ra  vn a^x°yTa  xai 
ocvo^9ova9ai  ra  ntnrovra  Ttoy  otxodou f]uccj t o y xat  rtov  dlltoy  oaa  Tfroxrcu  7 TQog 
tov g 9eoug.  auußai'yet  de  rrjv  eruueleiav  Tavrrjy  evia^ou  uev  eivcn  ulctv,  }via%ou 
Je  7t  oll  dg  xa\  xe%u)(>iojuergg  Trjg  tfQtoouyrjg  — — . e^ouertj  Je  ravrrjg  rj  nqog 
rag  9uo(ag  atpioQiajueyq  rag  xotrdg  naoag , ooag  prj  rotg  leqeoatv  dnoJ{Jiooir  6 
vouog , all  emo  rr/g  xoivrjg  eazCag  $%ouol  zrjv  riurjv.  Kalouat  J*  ol  fj'ev  ag^ov- 
Tag  rovrovg , ol  Je  ßaoileig , ot  Je  TTQvrdycig. 

Die  Auslegung  gerade  des  Schlusses  dieser  Angaben  ist  streitig. 
Ich  sehe  aber  nicht  ein,  wie  man  ?xovn*  anders  fassen  kann,  denn  als 
Participium  und  als  Gegensatz  zu  le^eoot.  Schon  Perizonius  (zu  Aelian. 
v.  h.  IX,  40)  sah  diess  und  vor  ihm  Victorius.  Schneider  schob  rolg 
vor  ano  ein.  Göttling  meint,  dann  hätte  Aristoteles  dno  nicht  ge- 
schrieben. 
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Der  Grund  hiefür  ist  der,  dass  die  Opfer  für  den  Staat 
als  Staat,  wie  die  für  das  Haus  als  Haus  auf  dessen  eozia, 
auf  der  der  eozia  des  Privathauses  nachgebildeten  eozia 
des  Staatshauses,  auf  der  xoivr;  eozia,  auf  dem  focus 
publicus  gebracht  werden  müssen. 

Der  Zweck  des  Bestandes  der  eozia  xoivn  also,  das  ist 
unläugbar,  ist  der  religiöse,  der  des  Cultus.  Man  bedarf 
ihrer  zu  den  Opfern. 

Aber  man  bedarf  gerade  einer  eozia  zu  den  specifisch 
politischen  Opfern.  Warum  das? 

Aus  keinem  andern  Grunde  natürlich,  als  weil  der  Staat 
der  Familie  nachgebildet  ist.  Der  Staat  ist  ja  ursprünglich 
aus  der  Familie  erwachsen.  Die  Familie  erweitert  sich  in 
natürlicher  Ausdehnung  zum  Geschlecht,  das  Geschlecht  zum 
Stamm,  der  Stamm  zur  Nation.  Wie  die  Familie  scheint 
so  der  Staat  ein  rein  natürliches  Gewächs. 

Doch  ist  er  es  nicht  wie  diese.  In  der  Familie  regiert 
der  Vater  und  Hausherr,  der  Herr  der  Hestia,  der  eozio- 
nufxwv,  wie  er  dorisch  und  aeolisch  heisst1,  mit  unum- 
schränkter Gewalt. 

Schon  das  Haupt  eines  Geschlechts  ist  diess  nicht  mehr 
so  von  Natur.  Treten  aber  sodann  mehrere  Geschlechter 
zusammen,  so  haben  die  Häupter  derselben  an  sich  gleiche 
Rechte  und  es  ist  bereits  nicht  mehr  reines  Naturwerk,  wenn 
das  jedesmalige  Haupt  eines  Geschlechts  als  das  Haupt  aller 
gilt.  Obgleich  die  Befugnisse  dieses  Geschlechter-Hauptes, 
des  Königs,  denen  des  Familienhauptes  nachgebildet  sind, 
so  sind  sie  doch  nicht  dieselben.  Sie  sind  nicht  Rechte 
unumschränkt  und  unabänderlich,  wie  die  Gesetze  der  Natur, 
der  menschliche  Wille  ist  ein  Factor  dabei,  der  menschliche 
Wille,  das  Princip,  der  Urgrund  der  Freiheit 

Auch  diese  Geschlechter  treten  ferner  in  verwandt- 
schaftliche Verbindung  durch  Verschwägerung.  Nur  inner- 

* 

1 Poll-  I,  74:  de  6 deanorrjg  Tljf  olxfag  oxtyavouog.  7ia(Hx  Se  roig 

dtaoieioi  xat  jiloXevav  (anonäfiiüv  ovoua^exat.  Vgl.  X,  20.  S.  O.  S.  76. 
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halb  der  Gemeinde  ist  eine  rechtlich  gültige  Ehe  möglich. 
Aber  nicht  alle  sind  verwandt.  In  Athen  wird  die  Ver- 
wandtschaft sogar  für  das  Geschlecht  durch  die  Definitionen 
der  alten  Grammatiker  ausdrücklich  ausgeschlossen.  1 

Weniger  noch  kann  diese  also  für  ein  Erforderniss  des 
Stammes  gelten.  Über  den  Stämmen,  und  zwar  so,  dass 
häufig  Stämme  verschiedenartigen  Ursprungs  darin  beschlossen 
sind3,  steht  die  Stadtgemeinde,  der  Staat.  Der  Staat  ist 
also  nicht  einfach  als  erweiterte  Familie  zu  fassen.  Er  ist 
diess  nie  gewesen.  Es  tritt  bei  seiner  Bildung  ein  neuer 
Factor  auf. 

Allerdings,  auch  wenn  wirkliche  Verwandtschaft  nicht 
nothwendig  ist,  erscheint  der  Staat  in  seiner  äusseren  Form 
der  Familie  uachgebildet.  Aber  es  besteht  ein  Unterschied, 
der  ebenso  radical  ist,  als  er  auf  den  ersten  Blick  unbe- 
deutend scheint.  Was  die  Familie  von  Natur  ist,  das  ist 
der  Staat  künstlich.  Oder  vielmehr,  während  die  Familie 
eine  wesentlich  natürliche  Basis  bat,  ist  der  Staat  über- 
wiegend das  Werk  der  freien  Thätigkeit  des  Menschen. 
Auch  die  Familie  soll  in  das  Reich  der  Freiheit  erhoben 
werden.  Aber  die  Familie  soll  das  erst  werden,  was  der 
Staat  von  Anfang  an  ist.  Und  die  Familie  wird  wesentlich 
zugleich  eben  dadurch  eine  freisittliche  Institution,  dass  sie 
als  Factor  in  den  Organismus  des  Staats  aufgenommen  wird. 

Das  Bindeglied  zwischen  Familie  und  Staat  ist  die 
Religion.  Als  der  Staat  abstreifte,  was  ihm  von  seinem 
Herauswachsen  aus  der  Familie  anhieng,  d.  h.  als  der  Staat 
anfieng  Staat  zu  werden,  indem  er  die  Nabelschnur  zerriss, 
die  ihn  mit  seiner  mütterlichen  Basis,  der  Geschlechtsver- 
wandtachaft  verknüpft  hatte,  liess  er  nur  6in  Moment  unan- 
getastet, das  religiöse.  Wie  die  Familie,  so  blieb  der  Staat 
zugleich  Cultgenossenschaft.  Und  zwar  eine  Cultgenossen- 

• * 

1 Pollux  VTII,  111;  Moeris  Att.  p.  108;  Suidas  u.  ytrr^zai.  Vgl. 
Schümann,  Gr.  Alterth.  I*  S.  332. 

* Vgl.  z.  B.  Schümann.  Gr.  Alterth.  I!  S.  135  ff. 
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Schaft  gegliedert  nach  dem  Schema  der  Familien,  Geschlechter, 
Stämme.  Wie  sehr  aber  der  Begriff  der  Cultgenossensch&ft 
es  über  den  der  Geschlechtsverbindung  gewonnen  hat,  das 
sieht  man,  um  anderes  zu  übergehen,  schon  aus  dem  Begriff 
des  attischen  Genos.  1 Man  sieht  es  aber  auch  daraus,  dass 
die  Gliederung  des  Staats  wenigstens  nicht  überall  eine 
verwandtschaftliche  ist,  dass  auch  an  Stelle  derselben  oder 
wenigstens  neben  sie  besonders  die  örtliche  tritt.  * 

Und  eben  zur  Zeit  der  Entstehung  der  Pry.taneen  war 
der  Staat  nicht  mehr  Patriarchalstaat.  Es  war  der  poli- 
tische Staat,  der  sich  die  Prytaneeu  baute : der  Staat,  in  dem 
republicanische  Verfassungen  an  Stelle  des  patriarchalen 
Königthums  getreten  waren.  Die  Kreise,  nach  denen  er  sich 
gliederte,  waren  grossentheils  Verwandtschaftskreisen  nach- 
gebildet, aber  man  hielt  die  Voraussetzung  wirklicher  Ver- 
wandtschaft nicht  einmal  bei  den  Geschlechtern  fest. 

Auf  der  andern  Seite  war  zur  Zeit  der  Gründung  der 
Prytaneen  Hestia  allerdings  schon  lange  nicht  mehr  die  ur- 
sprüngliche Feuergöttin.  Sie  war  auch  nicht  bloSs  die  Göttin 
des  Opferfeuers.  Man  dachte  bei  ihr  sofort  an  die  Hestia 
in  jedem  einzelnen  Hause,  und  an  die  Stätte  des  Feuers, 
den  erhöhten  oder  vertieften  Ort,  auf  dem  es  bräunte.  Und 
auch  die  Idee  der  Göttin  war  nicht  frei  von  den  Mo- 
menten, die  sich  an  die  Bedeutung  des  Herdes  für  das 
profane  häusliche  Leben  knüpften. 

Es  ist  also  wirklich  die  Idee,  dass  der  Staat  ein  er- 
weitertes Abbild  des  Hauses,  der  Familie  sei,  welche  auch 
hier  dprchscheint. 

Allein  man  darf  nicht  übersehen,  dass  eine  xoivr  katia 
des  Staates  der  zwiefachen  Bedeutung  des  Wortes  gemäss 
nicht  bloss  den  gemeinsamen  Hausherd,  sondern  auch  den 
gemeinsamen  Altar  des  Landes  bezeichnet,  und  dass  die 

• * 

1 Die  Geschlechtsgenossen  heissen  auch  geradezu  öfyiürf,  Pollux 

m,  52. 

’ Vgl.  bes.  Schümann , Gr.  Alterth.  I*  S.  136  ff. 
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Verwendung  der  Hestia  im  Cultus  es  war,  die  das  Fort- 
bestehen der  Hestia  des  Königshauses  in  den  xoivai  eaticu 
der  Prytaneen  hauptsächlich  bewirkt  hat. 

Ist  nun  aber  die  Hestia  auch  in  den  Prytaneen  wirklich 
weniger  Herd  als  Altar,  weniger  Herd  als  Opferfeuer,  oder 
heiliges  Feuer  überhaupt,  so  fällt  auch  auf  die  Bedeutung 
der  Prytaneen  ein  anderes  Licht. 

Es  ist  weniger  die  patriarchalische  Seite  des  König- 
thums, welche  im  Prytaneon  und  seiner  Hestia  conserviert 
wird,  als  die  religiöse. 

Der  Staat  ist  darin  weniger  als  verwandtschaftliche, 
denn  als  Cultgenossenschaft  symbolisiert. 

Man  hat  sich,  wie  ich  glaube,  daran  gewöhnt,  das  ver- 
wandtschaftliche Element  im  antiken  Staat  zu  überschätzen. 

Allerdings  der  Staat  ist  aus  Familien  und  Geschlechtern 
gebildet;  ob  aber  auch  daraus  erwachsen,  wie  man  zu  sagen 
pflegt,  erwachsen  im  eigentlichen  Sinn  des  Worts,  so  dass 
sich  die  Gemeinde  zum  Geschlecht  verhielte,  wie  das  Ge- 
schlecht zui1  Familie,  das  ist  eine  andere  Frage. 

Die  Prytaneen  entstanden  zu  einer  Zeit,  wo  sich  der 
Staat  vielmehr  losrang  aus  den  Armen  des  patriarchalen 
Königthums,  die  ihn  beengten. 

Und  selbst  dieses  schon  hatte  in  Hellas,  der  Geburts- 
stätte der  Freiheit,  nicht  mehr  den  ursprünglichen  Charakter. 

Das  Recht  des  Königs  war  dem  des  Hausvaters  nach- 
gebildet, aber  es  war  nicht  identisch  damit. 

Der  wirkliche  patriarchalische  Geschlechterstaat  kann 
ja  nie  über  einen  höchst  beschränkten  Kreis  sich  ausdehnen. 
Er  besteht  in  völliger  Wirklichkeit  nur  da,  wo  in  Wahrheit 
der  Urvater,  oder  wenigstens  der  Älteste,  der  Senior  eines 
Geschlechts,  die  hausväterlichen  Rechte  über  die  in  einem 
solchen  vereinigten  Familien  ausübt. 

Damit  stimmt  es  nun  ganz,  dass  zwar  einerseits  bei 
den  Begriffsbestimmungen  der  Prytaneen  die  Sitesis  selten 
fehlt  \ was  sich  aus  der  Bedeutung , welche  dieser  Brauch 

* 

1 Nicht  erwähnt  wird  sie  z.  B.  in  den  Schol.  zu  Pindar  Nem.  XI, 
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in  Athen  hatte,  der  Stadt,  auf  die  unsere  Angaben  in  der 
Hauptsache  schliesslich  grossentheils  zurückgehen,  hinreichend 
erklärt,  dass  aber  andrerseits  gerade  die  Definition  eines 
unserer  ältesten  Lexikographen  von  der  saticc  £v  nqmaveUf 
dieselbe  gar  nicht  erwähnt,  sondern  nur  von  Feuer  und 
Opfer  spricht  l,  wie  auch  kein  Name  dieser  Stätten  irgend 
auf  Speisen,  wohl  aber  ein  solcher  auf  Opfern  führt s. 

Selbst  die  Einladung  in  das  Prytaneon  heisst  ein  oder 
das  andere  Mal  geradezu  eine  Einladung  zu  Opfern  *,  die 
Beamten , welche  die  Einladung  besorgen , sind  in  Sparta 
die  Hierothyten.  * 

Zu  einem  ähnlichen  Ergebnisse  scheint  zunächst  aber 

• 

1;  ebenso  nicht  von  Dionys.  II,  65,  der  in  der  Einrichtung  derHestiai 
in  den  30  Curien  durch  Romulus  eine  Nachahmung  der  hellenischen 
Prytaneen  erblickt,  und  dann  fortfährt : rd  yi  to>  xalovuera  nforartia  naq 
aöroi;  ' Eorta;  iortv  itftä  xai  9tqantutrat  nnög  riör  ijyövrtar  ro  fteytaror  fr  rat; 

noU<n  x^drog.  Aber  auch  Suidas  z.  B.  gibt  nach  der  Definition,  in  wel- 
cher die  Sitesis  die  Hauptrolle  spielt,  eine  zweite  mit  den  Worten:  5 

Trends  rafttior , tv&a  tjv  aaßtoror  nu(i  xai  royovzo. 

* Pollux  I,  7,  4:  t(f  (oy  St  ftvoyitv  Jf  7i vg  draxaCoutv , ßcoyio;,  &ufiiarij- 
(tor,  torta.  "Ertöt  yd  st  iirto;  i öro/xaxactir.  O'ihw  3'  ar  xuauoraTct  xaloltjt  TrjY  ir 
nQuraitUi , fif  to  7ti(  ro  aaßtoror  drtlmrtrat.  Dem  entsprechend  sagt 
Pausanias  I,  5,  1 von  der  Tholos  nicht  sowohl,  dass  die  Prytanen  dort 
speisen , sondern  nur  xa't  iHovoC  re  hraiSa  ot  nqvrartt;.  Auch  Demosth. 
de  falsa  leg.  p.  400,  20  erwähnt  das  Opfern  wenigstens  an  erster  Stelle : 

• narrt;  oi  npvidrtt;  (in  der  Tholos)  9vovoti>  txaorort  xotrij  xa't  avrßitnväatr 
aiXrßot;  xa't  ouontvSovot. 

3 Nach  zwei  Inschriften,  die  L.  Ross  im  Rhein.  Museum  ,N.  F. 
(1846)  S.  190  ff.  herausgegeben  hat , fand  bei  den  Lindiern  die  aC-njan 
im  ttgo9urttor  statt.  Das  9urtior  der  Amphiktyonen  zu  Delphi  (Aischin. 
in  Ctes.  § 122;  vgl.  Harpocr.  v.  Suanor)  ist  demnach  vermuthlich  zwar 
nicht  Stätte  der  Speisung,  aber  doch  auch  nicht  blos  Opferstätte,  sondern 
wohl  zugleich  Versammlungsort  für  die  Amphiktyonen  gewesen. 

8 S.  o.  die  Einladung  von  der  Insel  Pharos  btt  rd  It^a  tU  ro  n(v- 

* [ranior].  Vgl.  die  Geschichte  aus  Poseidonios  von  Apamea  bei  Athe- 
naeos  v P-  212  d:  2dvrT)vrtjaar  3'  adrw  xa't  oi  ntq't  ror  dtorvoor  re^rtrai, 
rot  dyytiov  rx  ytov  xitorvaov  xalovrt;  tnt  ttjY  xotrrjv  toriar  xai  ra ; ntyi  rav - 
Tri  tuyac  re  xa't  anorSa;. 

< S.  o.  S.  100. 
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auch  die  eingehendere  Betrachtung  des  athenischen  Pry- 
taneons  selbst  zu  führen. 

DIE  HESTIA  IM  PR YT ANEON  UND  DIE  HE8TIA  BULALA  IM 
BULEUTERION  ZU  ATHEN. 

Man  muss  bekanntlich  in  Athen  unterscheiden  zwischen 
dem  eigentlich  so  genannten  Prytaneon  und  der  in  der 
Nähe  1 des  Buleuterion , in  welchem  gleichfalls  eine  Hestia 
unter  dem  Namen  Bulaia  verehrt  wurde,  gelegenen  Tholos. 

In  der  Tholos,  nicht  im  Prytaneon , in  dem  bekanntlich  die 
dslairoi  speisten,  assen  und  opferten  die  Prytanen  gemein- 
schaftlich *,  sowie  sie  auch  sonst  dort  sich  versammelten  s, 
während  die  Thesraotheten  oder  vielmehr  wohl  alle  Archon- 
ten 4 im  Thesraothesion  speisten.  Tholos  und  Prytaneon  wer- 
den wiederholt  verwechselt.  Die  Prytaneen  selbst  sollen  die 
Gestalt  von  Tholoi  gehabt  haben,  d.  h.  Rundbauten  mit  einem 

* 

1 Pausan.  I,  8,  1 : tqv  ßovltvrqqtov  twv  ntviaxoattav  nhjotov  Solos  htri 
xalovptvq  xa't  &vovat  rt  fvxav&a  ol  n^vravtis  xat  nra  xa't  dgyvfjov  ntnoujufoa 
itiriv  dydXuaxa  « upyala . 

* Paus.  a.  a.  0.,  der  aber  nur  das  Opfern  erwähnt;  Harpokr.  u. 

&6los  ArjuooSfvrfi  fr  Tat  xorr*  Alü^hou.  o xonos  h&a  ISttnvow  ol  ■ngvxdvtis 
xriog  halft  to  n oq  A\hjva(ot$.  'Auuiävios  yny  h S“  ßtouwv  y^atpft  Tarnt 

,o‘  St  rörtOf  onov  ioruSrrai  o!  nnvTtrvri;  xaieTrai  itolot;.  vn  erltav  St  axtaz.  Sta 
tu  ! rreot  olxoSoueja&at  avioy  arooyyvlur  naootiotov  ßolta.'-  TimaeoS  lex.  Platon, 
n.  Oölof.  Poll.  VIII , 155:  ij  9ölot  fr  };  avreSefnrour  ixaorrjt  ner-  * 

TrjXOVTQ  rij;  T (OY  ninaxoaCtor  ßoulrz  i j n^urarevovaa  tpvlrj.  Vgl.  Demosth. 
de  fals.  leg.  § 190 , p.  (00 : narret  o!  nqvTttreit  frvavoir  rxdarort  xoirlj  xa\ 
övrStmrüair  äJUijiai;  xa't  mxm trSovoir.  Auch  die  Schreiber  waren  dort, 
Demosth.  a.  a.  0.  § 249,  p.  419. 

s Andok.  de  myster.  § 46. 

4 Schol.  zu  Platon  p.  313  Bekk.  vgl.  p.  202,  12;  Suidas  II  p.  3150 
Gaisf. ; Hesych.  u.  TT^vrarelor  (letzterer  nach  den  Scholien  und  Suidas 
zu  corrigieren) ; Plut.  qu.  symp.  VII,  9 p.  714  B.  Anders  allerdings 
Hypereides  (»ar*  TTar^oxl.  fr.  2 in  Orat.  att.  ed.  Baiter  ct  Sauppe  t.  II 
p.  297):  ol  St  irren  agrSTret  tlttrnörro  er  rij  aroä,  nt^upga’iäufroi  ■ Ti  uepot 
avT>‘t  aöXata  (vgl.  Pollux  u.  avlata , TV  § 122).  Doch  ist  immer  noch 
möglich,  dass  die  Halle,  von  welcher  Hypereides  spricht,  das  Thesmo- 
thesion  selbst  war. 
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runden  Gewölbe  bedeckt  gewesen  sein. 1 Das  ewig  brennende 
Feuer  erforderte  eine  solche  Einrichtung,  die  vor  Erfindung 
oder  häufigerer  Anwendung  der  Gewölbe  durch  die  bekannte 
Weise  der  über  einander  hervorragenden  Steine  hergestellt 
worden  sein  muss. 

Im  Buleuterion  selbst  fanden  keine  gemeinsamen  Mahl- 
zeiten statt,  und  doch  stand  auch  hier  eine  Hestia  Bulaia. 1 

Wie  auch  die  xoivrj  kmkt  so  häufig  genannt  wird,  ohne 
Göttin  zu  sein  oder  zu  heissen,  und  nur  ein  Paar  ausdrück- 
liche Erwähnungen  der  Göttin  Hestia  Prytaneia  oder  Pry- 
tanitis  auf  uns  gekommen  sind,  wie  aber  gleichwohl  hiedurch, 
sowie  z.  B.  durch  die  Natur  der  Göttin  im  Prytaneon  zu 
Athen  ihre  göttliche  Persönlichkeit  ausser  allein  Zweifel 
gesetzt  ist,  so  verhält  es  sich  ähnlich  mit  der  Hestia  Bulaia. 

Die  Hestia  Prytanitis  ist  wohl  die  Göttin  der  xom)  eotia, 
aber  sie  ist  nicht  identisch  mit  derselben.  Die  Göttin  ist 
die  Personification  der  heiligen  Seite  derselben. 

Nun  hat  aber  die  Hestia  der  Prytaneen  als  Göttin  auf- 
fallend genug  keinen  Beinamen,  der  irgend  direct  auf  die 
Beschützerin  der  Gemeinde  als  Familie,  als  Geschlechter- 
staats führen  würde , sie  heisst  einfach  nqvxavela 8 oder 
n qvtocvlris.  4 Und  nur  Oin  weiterer  Name  tritt  also  hinzu, 
der  Name  der  1 Earla  ßovlala  s,  der  Hestia  Rathgeberin. 

Denn  dass  die  Hestia  Rathgeberin  unmittelbar  neben 

* 

* Vgl.  Harpokr.  und  Poll.  a.  a.  0. ; Etym.  M.  u.  Zm&t.  8.  o.  8.  102. 

* Zu  ihr  flüchtete  Theramenes , als  ihn  Kritias  des  Verraths  be- 
schuldigte. Xenoph.  Hellen.  II,  3,  62.  Vitt.  dec.  orat.  p.  836  e ; Diod. 
XIV,  5 p.  642.  Vgl.  Suidas  s.  v.  titfrot  I,  1 p.  1209  Beruh.  Andok. 
de  red.  § 16  p.  82  Keisk.  de  myster.  § 44.  Die  xoivq  far/a  n ft» 
dagegen  auf  einer  Inschrift,  die  E.  Curtius  (Gött  gel.  Anz.  1860 
S.  332)  für  eine  andere  als  die  im  Prytaneon  halten  zu  müssen  glaubte, 
var  allerdings  gleichwohl  diese,  wie  sich  aus  den  unter  Urlichs  Leitung 
(Verhandlgg.  der  philol.  Ges.  in  Würzb.  S.  4.  36.  54)  edierten  voll- 
ständigeren Inschriften  bestimmt  ergibt. 

8 C.  I.  G.  2347,  k,  A,  11  (Bd.  II  p.  1059). 

* Henneias  bei  Athenaeos  IV  p.  149  d. 

5 Harpokration  s.  v.  Suidas  s.  v.  Aesch.  de  falsa  leg.  § 45  p.  76. 
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die  Hestia  Prytanitis,  neben  die  Hestia  des  Königshauses 
zu  stellen  ist,  sieht  man  ja  schon  daraus,  dass  die  Hestia 
in  dem  Buleuterion  zu  Athen  unstreitig  der  im  Prytaneon 
nachgebildet  ist.  Es  wird  aber  ausserdem  bewiesen  durch 
eine  Inschrift  von  Andros,  auf  der  die  athenische  Colonie  1 
Adramyttiou  den  unter  andern  aus  Andros  berufenen 
Richtern  1 auch  die  Ehrenerweisung  bewilligt,  dass  sie  in 
das  Prytaneon  zu  der  ßoviaiot  iaxia  geladen  würden.  3 

Hier  also  ist  die  ßovhxla  laria  im  Prytaneon  selbst, 
und  unmittelbar  mit  der  Speisung  verknüpft.  In  Athen  da- 
gegen ist  die  Hestia  im  Buleuterion  diess  nicht;  sie  ist,  so- 
fern sie  nicht  Göttin  ist  sondern  Herd,  nicht  Staatshaus- 
herd, sondern  Opferherd,  Altar  und  zwar  des  Zeus  Bulaios. 

Es  darf  schon  hier  erwähnt  werden,  wie  wohl  die  Verehrung 
des  Zeus  Bulaios  im  Panionion  bei  Mykale  zu  der  des  Zeus 
Bulaios  im  Buleuterion  zu  Athen  stimmt. 

Der  Altar  dort  diente  ja  jedesfalls,  wenn  er  auch  nicht 
so  hiess,  als  sazla  xoittf. 

Und  wenn  wir  nun  schon  oben  von  Eustathios  belehrt 
wurden , dass  auf  der  earla  des  Hauses  sowohl  der  Göttin 
Hestia  als  dem  Zeus  Ephestios  geopfert  ward,  so  werden 
wir  auch  keinen  Anstand  mehr  haben 4,  in  der  eozia  ßovkaia 
sowohl  die  Göttin  selbst  als  den  Altar  des  Zeig  ßovlaTog  s, 

* 

1 Strabon  nennt  sie  so  XIII  p.  606;  dass  sie  Steph.  Byzant.  s.  v. 
vgl.  Strabon  XIII  p.  613  eine  Gründung  der  Lyder  nennt,  streitet  ja 
nicht  dagegen,  sondern  lässt  sich  wohl  damit  vereinigen. 

* S.  über  diese  Sitte  oben  S.  98. 

3 C.  I.  G.  2849,  b,  12  f.  (Bd.  II  p.  1063):  x\3^]9rj/ytu  Sr  atjTHt  xorfi 
«?'»]  itnauoy  r[?s]  TU  \n t>\na verlor  btt  7 rjv  ßoviatay  'EazCay.  Das  Wort 
nqvr.  ist  also  zwar  Ergänzung , aber  eine  ohne  allen  Zweifel  richtige. 
S.  o.  S.  99. 

4 Westermann  (Acta  soc.  Gr.  I p.  176  sq.)  will  in  dieser  iarta 
durchaus  nur  die  ara  oder  den  focus  senatorius  erkennen. 

3 Paus.  1 , 3 , 5 : Bovlaiou  Se  ey  avrw  (tw  ßovXtvTtßho)  xeTrat  ^oavov 

/iiot  xat  'AnMwy  rt/yij  ITetniou  »rl.  Antiph.  de  chor.  p.  789  Reisk. : 

xal  fv  «flirr.»  ßovXtvTtj^Cri  rho;  ßovlaCov  xat  A&tjvä(  ßoviatas  trooy  iattv.  Vgl. 

Cornut.  c.  9;  Plutarch.  an  sen.  sit  ger.  resp.  c.  10.  p.  789  D;  praec. 


Digitized  by  Google 


K01NAI  E2TIAI  OHNE  PRYTANEEN.  121 

der  &eoi  ßovXaloi l,  als  welche  im  Buleuterion  ! neben  Zeus 
noch  Athene  3 und  Artemis  1 verehrt  wurden,  zu  erkennen. 
Zu  Zeus  Bulaios  und  Athene  Bulaia  beteten  die  Rathsmit- 
glieder täglich  bei  Betretung  des  Buleuterion,  Opfer  dagegen 
scheinen  sie  daselbst  nur  bei  Antritt  ihres  Amts  gebracht  zu 
haben  6. 

Und  wenn  wir  ferner  bei  der  Betrachtung  dieser  karia 
ßovlcda  schon  mit  einem  Fuss  gleichsam  aus  dem  eigent- 
lichen Gebiet  der  Prytaneen  getreten  sind,  so  wird  es  jetzt 
um  so  leichter,  diese  ganz  zu  verlassen,  um  die  xotval 
kariai  auch  ausserhalb  der  Prytaneen  zu  verfolgen. 


DIE  KO  IN  AI  E2TIAI  VON  STÄMMEN  UND  LANDES- 

THEILEN. 

Diese  Hestia  im  Bouleuterion  führt  nämlich  so  einen  Schritt 
weiter  zu  xoival  eoztcn  nicht  von  Städten,  sondern  von  ganzen 
Stämmen  oder  Landestheilen , die  ohne  Prytaneen  erwähnt 
werden.  Des  gesammten  Arkadiens  xoivf]  eazia  stand  in 
Tegea.  6 Diess  stimmt  ganz  zu  der  hohen  Bedeutung  des 
ältesten  Tegea  für  die  Geschichte  von  Arkadien,  ja  des  gan- 

• 

ger.  reip.  c.  5.  p.  801  D.;  c.  26  p.  819  E;  Rom.  c.  14.  Ein  Ztvt  ßm- 
laio ; wiederholt  auf  lakonischen  Inschriften:  C.  I.  G.  1240?  1245.  1307. 
1392.  Dagegen  ist  mir  zweifelhaft,  ob  die  Altäre  des  Zeus,  derAthena 
und  der  Dioskuren,  die  sie  als  9to'i  außHiot  in  Sparta  hatten  (Paus.  UI 
6,  4),  hieher  gehören.  Welcker  (gr.  Götterl.  II  S.  206)  weist  noch  einen 
Zt üs  ß.  in  Mytilene  und  Patara  nach. 

1 C.  I.  G.  3847  m.  (t  III  p.  1083).  Nicht  hieher  gehören  die  9to\ 
ßovialcn  bei  Diod.  II,  30.  p.  144;  Schol.  Apollon.  Rhod.  IV,  262. 

a Irrig  denkt  Gerhard,  griech.  Hythol.  I,  193,  4 an  den  Z«/<  ß.  zu 
Athen  im  Metroon. 

s 'A9rpä  ßovi.  Antiph.  1.  L 

4 “A^rtfm  ß.  auf  Inschriften  aus  Athen  C.  I.  G.  112.  113. 

* Vgl.  besonders  Schömann,  de  comitis  p.  306. 

6 Paus.  VIII,  53,  9.  JCaXüot  Se  Ol  Tfycärai  xai  lariav  'Aftxäßtov  noivryv. 
nravSct  tanv  äyaX/utt  'HqaxUovt. 
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zen  Peloponneses.  1 * Dabei  stand  eine  Statue  des  Herakles.  * 
Erinnert  man  sich  nun,  dass  in  Tegea  Herakles  mit  Auge, 
der  Priesterin  der  Hauptgöttin  von  Tegea,  der  Athene  Alea, 
mit  der  Auge,  welche  auf  dem  dortigen  Marktplatz  als  Eili- 
thyia  unter  dem  Namen  Auge  auf  den  Knien  einen  Tempel 
hatte,  3 den  Telephos  erzeugte,  4 so  liegt  es  sicher  nicht 
fern,  eine  Verehrung  des  Herakles  auf  dieser  Hestia  in 
ältester  Zeit  zu  vermuttien,  was  ja  durchaus  nicht  ausschliesst, 
in  ihr  zugleich  ein  Symbol  der  Göttin  Hestia  zu  erblicken. 
Daran  reiht  sich,  was  wir  von  der  Hestia  in  Aigion  erfahren. 
An  der  Meeresküste  lagen  hier  die  Heiligthümer  der  Aphro- 
dite und  des  Poseidon,  der  Kora  und  des  Zeus  Homagyrios. 5 
Weithin  nach  Helike  zu  6 7 aber  muss  sich  der  Hain  des 
Zeus  ausgebreitet  haben,  das  Homarion,  der  Versammlungs- 
ort des  achaeischen  Bundes.  1 Dort  versammelte  nach  Pau- 
sanias,  der  also  vergisst,  dass  damals  die  Achaeer  noch  nicht 
an  der  Nordküste  zusammengedrängt  waren , schon  Agame- 
mnon seine  Schaaren.  Nach  Strabon  war  das  Homarion  auch 
schon  der  Versammlungsort  der  Ionier  gewesen.  8 Andrer- 


1 Vgl.  E.  Curtius  a.  a.  0.  8.  252. 

8 Pausan.  a.  a.  0. 

8 Paus.  VEn  48,  7 (nach  Valckenaers  Conjectur).  Vgl.  Curtius, 
Peloponnes.  I S.  257.  272  A.  25. 

* Hekataeos  bei  Paus.  VIII,  4,  6 (Müller,  fr.  hist.  Gr.  vol.  I p.  27. 
Hekat.  fr.  345). 

8 Paus.  VII,  24,  2. 

6 Curtius  a.  a.  0.  S.  464.  Auch  Bursian  (Realenc.  I*  S.  238)  sagt, 
das  Homarion  sei  etwas  weiter  östlich  (im  Text  heisst  es  durch  einen 
Druckfehler  westlich)  gelegen  gewesen  als  das  Heiligthum  des  Zeus 
Homagyrios. 

7 Strabon  VHI , 7 p.  385  ff.  Die  codd.  bieten  das  eine  Mal  'A?., 
das  andre  Mal  Alrau.ov.  Schon  Schweigh.  zu  Polyb.  n,  39  liest  "O/iöq. 
Welcker,  ep.  Cyclus,  S.  128  A.  144,  wie  auch  Kramer  vorschlägt  und 
Meineke  in  den  Text  aufgenommen  hat,  erkannte  als  die  von  Strabon 
geschriebene  Form  ‘Ajudpoy.  Polyb.  II,  39;  IV,  7;  V,  93  schreibt  ‘O.uajiov. 

8 A.  a.  0.  p.  385:  bcaXiiro  de  Aua^ioy , er  w Ta  xotyd  e/^rjudi t&v  xa'i 

1 < «r  » 

ovtoi  xat  lairtg  n qot  e q o y. 
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seits  erscheint  Helike  als  Vorort  der  Ionier.  1 Die  klein- 
asiatischen Ionier  im  Begriff  das  Panionion  zu  verlegen, 
erbaten  sich  das  Bild  oder  ein  Nachbild  des  Poseidon  Heli- 
konios  *,  und  dieser  war  ja  der  Hauptgott  im  Panioniön  bei 
Mykale  *,  wie  in  Helike.  4 Denkbar  ist,  dass  in  dem  Ho- 
marion  zwischen  Aigion  und  Helike  auch  das  Heiligthum 
des  Poseidon  Helikonios  gelegen  hat  und  dass  dieses  Ho- 
marion  nur,  während  es  früher  unter  den  Joniern  dem 
Gebiet  von  Helike  zugetheilt  war,  durch  die  Achaeer  zum 
Bezirke  Aigions  geschlagen  wurde.  Allein  bestimmt  wird 
jedesfalls  das  Heiligthum  des  Poseidon  als  ein  Sonderbeilig- 
thum  der  in  Helike  zurückgebliebenen  Ionier  bezeichnet.  5 
Der  über  dem  Homarion  der  Achaeer  waltende  Hauptgott 
war  Zeus  Homagyrios  und  mit  dessen  Cult  ist  der  ßiofios 
t, atiag  in  Verbindung  zu  denken,  neben  dem  die  Stele  auf- 
gestellt wurde,  auf  der  die  Bedingungen  des  Vertrags  auf- 
gezeichnet waren,  unter  welchen  sich  die  neuen  Ansiedler 
zu  Megalopoli6  vereinigten. 6 Ein  solcher  ßioftog  stand  aber 
ohne  Zweifel  auch  in  dem  Hieron,  das  Kroton,  Sybaris  und 
Kaulonia  gemeinschaftlich  dem  Zeus  Homarios  errichteten. 7 
Und  gleichfalls  muss  er  in  dem  Homarion  der  Thessaler 
gestanden  haben,  in  welchem  Zeus  und  Athena  Bulaia  ver- 
ehrt wurden  8,  falls  es  überhaupt  ein  solches  gab.  9 

• 

1 Diodor.  XY,  48. 

* Diodor.  XV,  49.  Strabon  VIII  p.  884  sq.  vgl.  Pans.  VII,  24,  6. 

3 Strabon  a.  a.  0.  Vgl.  Meineke  in  Jahns  Jahrbb.  LXXXVII 
(1863)  S.  887  f. 

4 Paus.  VII,  24,  5.  'Evraü9a  mxijro  'EXtxrj  rtolt; , xa't  Tuxtir  itför 

ayuüTarox  IJoaFirhöyo;  r.y  ' Elixwvtov . 

* Diod.  XV,  49. 

* Polyb.  V,  93.  Vgl.  E.  Curtius,  Pelop.  I S.  283;  488  A.  5.  Wel- 
cker,  griech.  Götter!  II  S.  207. 

7 Polyb.  II,  39. 

* Steph.  Byz.  s.  v.  'Oud^ior.  Vgl.  Welcker,  Gr.  Götter!  II  S.  303. 

° S.  208  A.  108  billigt  Welcker  selbst  Meinekes  Vermuthung  zn 

Steph.  Byz.  O.unnioy . n&Xit  Strr aXta;  xzl. , es  sei  'IznUa;  zu  lesen  und 
an  jenes  Heiligthum  in  Italien  zu  denken. 
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Im  Panionion  bei  Mykale  fand  ausser  dem  des  heliko- 
nischen  Poseidon  ein  Cult  des  Zeus  Bulaios  und  der  Here 
statt , 1 ganz  wie  die  Prytanen  zu  Athen  dem  Zeus  Bulaios 
opferten.  Und  ebenso  finden  wir  auf  derselben  Inschrift, 
aus  welcher  wir  diess  erfahren,  einen  Prytanen  des  Koinon. 

Die  xocvrj  eaxia  zu  Mantinea  war,  scheint  es,  ohnePry- 
taneon.  Pausania^-2  nennt  nur  sie  als  unfern  vom  Theater 
gelegen  und  bezeichnet  ihre  Gestalt  als  rund,  ohne  ein  Ge- 
bäude zu  erwähnen.  Dagegen  fügt  er  bei,  unter  der  ge- 
meinsamen Hestia  heisse  es,  liege  Antinoe  begraben.  Von 
ihr  erzählt  er  weiter  oben,  8 sie  habe  von  der  Stelle  des 
ältesten  Mantinea  aus  einer  Schlange  folgend  die  Bewohner  an 
den  Ort  der  späteren  Stadt  geführt.  Der  Mythos  ist  sehr 
durchsichtig.  Schlange,  Ophis,  heisst  nämlich  der  durch  das 
zweite  Mantinea  *•  fliessende  Bach.  Aber  verdächtig  ist  der 
Name  der  Heroin,  Antinoe.  5 Er  erinnert  allzu  bestimmt 
an  Antinoos,  dessen  Geburtsstadt  Bithynion  für  eine  Grün- 
dung von  Arkadiern  aus  Mantinea  galt.  Diesem  Umstand 

* 

1 Böckb,  C.  I.  G.  2909. 

* Paus.  VIII  ,9,5.  Toi  9tärpov  St  ov  nöppta  uyrjtiaTa  npoprjxovra 
iartv  i(  Jc;ay , ro  p'ty  ‘ Emta  xalou/utvrj  xoirq  , ntfwptdtf  nyrjuu  ouua . A y- 

rtvotjr  (die  Gründerin  von  Mantinea)  St  aÜToth  titytro  xeia9ai  rijv  Krypta*;. 

8 Paus.  VIII,  8,  4. 

4 Bei  der  dritten  Gründung,  nach  der  Eroberung  durch  Agesipolis 
eben  mit  Hilfe  des  Ophis-Baches  wurde  er  ausgeschlossen.  Vgl.  E. 
Curtius,  Peloponnesos  II  S.  238  ff. 

6 Die  Handschrr.  bieten  zwar  nur  oben  c.  8,  4 'Aynvörjy,  c.  9,  5 
Avroyörjv.  Aber  gewiss  schrieb  Pausanias  selbst  den  Namen  hier  wie 
dort.  Nun  erlangte  aber  Mantinea  neuen  Glanz  durch  Hadrian,  der 
in  dieser  die  Mutterstadt  seines  Lieblings  Antinoos  Bithynion  (vgl. 
Paus.  a.  a.  0.  § 7 f.)  ehrte.  Curtius  a.  a.  0.  S.  267,  Anm.  8 vermuthet 
desshalb : »Vielleicht  kam  die  letztere  Namensform  (Antinoe)  zugleich 
mit  dem  Antinousculte  in  Aufuahme.«  Allein  die  Namensform  Avroyöt] 
scheint  mir  nicht  zu  halten.  Paus,  schrieb  ja  doch  unmöglich  im  einen 
Capitel  'Ayrtvöt!,  und  gleich  im  nächsten  Auroyorj.  Warum  desshalb  nicht 
einen  Schritt  weiter  gehen?  Die  Sage  ist  nicht  zu  gut,  um  sie  nicht 
durchweg,  Name  wie  Geschichte,  für  Erfindung  der  hadrianischen  Zeit 
zu  halten. 
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verdankte  Mantinea  eine  neue  Blüthe  und  wer  wird  sich 
wundern,  dass  die  Stadt  durch  Verehrung  des  neuen  Gottes 
sich  dankbar  bewies? 

Jedesfalls  aber  ist  diese  Hestia  ursprünglich  vielmehr  als 
der  gemeinsame  religiöse  Mittelpunct  einer  Gaugenossenschaft, 
denn  als  Hausherd  einer  Stadt  zu  denken.  Erst  nach  den 
Perserkriegen  war  es  ja,  dass  die  fünf  Landgemeinden  in 
einen  festen  Ort  zusaramenzogen. 

Wenn  man  also  auf  den  ersten  Blick  glauben  möchte, 
es  könnten  in  dem  Mythos  bei  Pausanias  Spuren  von  der 
Verbindung  des  Ortsgenius  in  Gestalt  der  Schlange  und  der 
Hestia  als  der  Urheber  einer  Stadtgründung  enthalten  sein, 
Spuren,  die  um  so  interessanter  wären,  als  sie  gerade  in 
Arkadien  sich  finden  würden,  dessen  Mythen  sich  auch  sonst 
so  vielfach  mit  römischen  berühren,  so  muss  eine  schärfere  kri- 
tische Analyse  diesen  Schein  gleichwohl  für  täuschend  erklären. 
Man  muss  sich  eben  immer  sehr  hüten,  aus  Ähnlichkeiten 
auf  ursprüngliche  Verwandtschaft  zu  schliessen,  ja  es  ist 
falsch,  wo  Entlehnung  statt  gefunden  hat,  immer  und  alle- 
mal anzunehmen , dass  die  Römer  die  Entlehner  waren. 

Wir  sind  mit  der  Aufzählung  solcher  xotvai  iariai  im 
Begriff  immer  mehr  auf  ein  andres  Gebiet  gerathen.  Wir 
sind  auf  dem  Weg  von  den  ewigen  Feuern  in  den  Prytaneen 
rückwärts  zu  den  ewigen  Feuern  in  den  uralten  Heilig- 
thümern  der  Stammesgottheiten. 

DIE  EWIGEN  FEUER  IN  URALTEN  CULTUSSTÄTTEN. 

Die  ewige  Lampe  im  Poliastempel  zu  Athen. 

Gegenüber  der  äusseren  Ähnlichkeit  beider,  gegenüber 
der  in  der  Natur  liegenden  Combination  der  Angabe  des 
Pollux,  1 das  Prytaneon  habe  sich  ursprünglich  auf  der  Akro- 

* 

1 Pollux  IX,  40:  Ta  3 t 3tj/u6oia  axQonohg , tjv  xai  axQav  av  tinoig  xa\  noXiv 
xa\  roug  er  aurrj  ovg  axQaioog  xat  noXitlg  xa\  r 6 xaromv  rtjg  ax^onoXtotg 
omo9,o36juor.  ra/a  3 t tjjV  ax^onoXiv  xai  ßaoiXtiov  av  Tig  tlnot  xat  Tvqayvtior. 
tuj'iv  3 ' ev  avrrj  nquiavtiov  xat  torta  rJjg  noXtiog , nag  J ioiroüvro  di  re  xard 
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polis  befunden  und  zunächst  gegenüber  der  bestimmten 
Ausgabe  des  Scholiasten,  1 es  sei  die  (allgemeine)  Meinung, 
dass  das  Prytaneou  (in  Athen)  ein  der  Pallas  heiliger  Ort 
mit  ewigem  Feuer  sei,  drängt  sich  die  Vermuthung  auf, 
dass  nicht  bloss  zwischen  der  Hestia  in  den  Königshäusern 
und  der  in  den  Prytaneen,  sondern  auch  zwischen  den 
ewigen  Feuern  in  den  Prytaneen  und  den  ewigen  Feuern 
iu  den  Tempeln  einzelner  Götter  ein  Connex  stattfinde, 
dass  die  ewigen  Feuer  in  den  Prytaneen  nicht  bloss  mit 
denHestiai  in  den  Königshäusern  in  Connex  stehen,  sondern 
auch  mit  den  ewigen  Feuern  in  den  uralten  Heiligthümern 
der  Stammesgottheiten. 

Westerraann  * sagt  mit  Beziehung  auf  Pollux  3 gerade- 
zu: «Zur  Zeit  der  Könige  scheint  dasselbe  (das  Prytaneon) 
auf  der  Burg  sich  befunden  zu  haben  und  war  vielleicht 
identisch  mit  dem  Heiligthum  der  Athene  Polias,  wo  auch 
späterhin  eine  ewige  Lampe  brannte.» 

Wenn  Pollux  an  jener  Stelle  Akropolis  und  Königs- 
wohnung identificiert  und  hinzufügt,  es  befinde  sich  auf  ihr 
auch  Prytaneon  und  Hestia  der  Stadt,  bei  der  die  Ehrenspei- 
sungen statt  fanden,  so  spricht  er  zwar  im  allgemeinen, 
aber  die  Beziehung  auf  Athen  liegt  bei  ihm  an  sich  sehr 
nabe. 

Auch  ist  die  Analogie  des  ewigen  Feuers  in  der  Lampe 
der  Polias  mit  den  ewigen  Feuern  in  den  Prytaneen  immer- 
hin überraschend,  zumal  wenn  man  sich  an  die  Lampen 
erinnert,  die  auch  in  Prytaneen  anstatt  der  Herde  das 
ewige  Feuer  trugen. 

Man  ist  versucht,  damit  die  Notiz  zu  combinieren, 
wo  Pollux  4 sagt,  die  Stäbe  mit  den  Gesetzen  hätten  sich 

* 

Sfjuoaiay  nQ*aßt£ar  tjxoyre;  xai  ol  Sia  n^a'iiv  nva  aiTqoeio;  a£tcü&Vr«£  xat  ti  tu; 
ix  Ti/uijf  atCüiTo;  rjv. 

1 Schol.  zu  Aristid.  p.  48. 

* Realeuc.  VI,  I S.  165. 

8 IX,  40. 

4 VIII,  128:  a£ores  Se  rer ^äycoyoi  % aixol  fjoav  t^ovTti  towc  yo/jovt. 
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früher  auf  der  Akropolis  befunden  und  seien  erst  später  in 
das  Prytaneon  und  auf  den  Markt  gebracht  worden. 

Man  ist  diess  um  so  mehr,  da  das  Scholion  zu  dem  Rhetor 
Aristides  geradezu  sagt:  das  Prytaneon  sei  ein  der  Pallas 
heiliger  Ort,  wo  das  Feuer  gehütet  wurde.  1 

Es  könnte  das  geradeswegs  zur  Hypothese  Thierschs 
vom  Wohnhaus  des  Königs  Erechtheus  zu  führen  scheinet). 
Allein  mag  man  im  einzelnen  abweichender  Ansicht  sein, 
es  darf  besonders  auch  durch  Böttichers  Bemühungen  diese 
Idee  als  beseitigt  angesehen  werden.  2 

Die  Ilestia  in  Olympia. 

Das  Prytaneon  in  Olympia  hatte  eine  Hestia  aus  Asche 
mit  ewig  brennendem  Feuer.  3 Und  innerhalb  dieses  Pry- 
taneons  wurden  auch  die  olympischen  Sieger  gespeist.  Allein 
das  eoTiavoQtov,  worin  das  geschah,  lag  zwar  innerhalb  des 
Prytaneons,  aber  es  war  nicht  derselbe  Raum,  in  welchem 
sich  die  eatia  befand , sondern  es  lag  dem  otxr^a  ' Eaxlag 
gegenüber.  Ohne  Zweifel  zwar  wurden  hier  nun  auch  die 
Opferthiere  verspeist,  die  auf  der  laxiu  dem  Zeus  geopfert 
wurden.  Es  waren  diese  Mahle  zugleich  Opfermahlzeiten 
zu  Ehren  des  olympischen  Zeus.  Denn  diesem  galt  der 
Cult  auf  der  Hestia  im  Prytaneon  zu  Olympia  vorzugsweise: 
die  Asche  der  auf  ihr,  die  also  selbst  auch  aus  Asche  war, 
verbrannten  Opferthiere  wurde  auf  den  Altar  des  olym- 
pischen Zeus  gebracht,  der  so  von  Jahr  zu  Jahr  an  Grösse 
zunahm.  4 

Das  Bundesheiligthum  der  Boiotier  war  der  Tempel  der 

♦ 

antxtivro  3 h oi  je  xvqßfig  xai  ol  a£oyfg  tv  uixponoAci  nalcu.  av&if  3*  Vva  naotv 
}yivy%(xveiv  ro  npvTctytiov  xa'i  xrjv  ayo^av  /ufrexo/uiodrjoay. 

1 Schol.  ZU  Arist.  p.  48:  TO  3h  nQxnocvtioy  T07iov  iivai  Xtyovm  tjjs 
üaXkäSoq  itQoy,  f<p*  io  ((poXarrero  to  nvq  xtX. 

* S.  d.  wichtigste  Litteratur  bei  Bursian,  Geogr.  ?.  Griechen!.  I 
S.  316  Anm.  1. 

8 Paus.  V,  16,  9.  Vgl.  Curtius,  Peloponn.  II  S.  67. 

4 Paus.  a.  a.  0. 
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itonischen  Athene.  Auch  dort  stand  ausser  dem  Bild  der 
Athene  ein  Bild  des  Zeus.  Und  wenn  Pausanias  nun  hier 
nicht  ausdrücklich  der  Hestia  gedenkt,  so  erwähnt  er  dafür 
des  Feuers,  das  ein  Weib  avä  näaccv  rjfiEQcev  auf  dem  Altar 
daselbst  unterhalte.  1 

Die  koi*') i *<nla  im  Apollontempel  zu  Delphi. 

Hochheilig  vor  allen  aber  ist  die  xotwj  taria  im  Apollon- 
tempel zu  Delphi. 

Gewohnt  von  den  Prytaneen  her  diese  Hestia  nicht  ohne 
ewiges  Feuer  zu  denken,  hören  wir  von  einer  xoivrj  iaxia 
sowohl  im  Apollontempel  als  von  einem  ewigen  Feuer  da- 
selbst. Nichts  scheint  daher  klarer,  als  einfach  in  der  tazia 
mit  ewigem  Feuer  die  xoivn  eorta  von  Hellas  und  das  Symbol 
der  Göttin  zu  erblicken.  Schon  diess  muss  auffallen,  wie  der 
Altar  im  Apollontempel  in  Delphi  vorzugsweise  karia  heisst. 2 

Doch  ist  diess  bestritten  worden.  Neuerdings  hat 
Wieseler3  indem  ofxqxcdog  daselbst  das  symbolische  Bild  der 

4> 

1 Paus.  IX,  34,  1.  2.  Vgl.  Schümann,  Gr.  Alterth.  II  S.  73.  Bur- 
sian,  Geogr.  v.  Gr.  I S.  204  f.  Die  Ewigkeit  des  Feuers  ist  wenigstens 
nicht  mit  Sicherheit  zu  behaupten.  Von  der  Hestia  in  Olympia  wenig- 
stens sagt  Paus.  V,  15,  9 ausdrücklich:  kt‘  ai/rijs  ntj  ärä  näaav  rt  rjjUtpay 

xai  iv  7T  a 0 rj  vvxt'i  co;avTto;  xaierai. 

2 S.  über  diesen  ausser  den  unten  gelegentlich  citierten  Schriften: 
Passow , in  Böttigers  Archäologie  und  Kunst  St.  1 S.  158.  Bröndsted, 
Reisen  und  Untersuchgg.  in  Griechenland  Bd.  1.  Paris  1826.  4.  S.  122. 
O.  Müller,  Eumeniden  Göttingen  1833.  4.  S.  101  f. 

3 Annali  dell’  Inst,  di  Corr.  arch.  vol.  XXIX  (1867):  intorno  all’ 
omfalo  Delfico  p.  160 — 180  und  in  der  Recension  von  Merians  Topo- 
graphie von  Delphi,  Basel  1853  und  J.  Kaysers  Delphi  Darmstadt  1855 
in  Jahns  Jahrbb.  LXXV  (1857)  S.  678  ff.,  endlich  in  der  Recension  von 
K.  Böttichers  Schrift : der  Omphalos  des  Zeus  zu  Delphi  Berlin  1859.  4.  in 
den  Gott.  gel.  Anz.  1860.  S.  161  ff.  Ein  Versehen  ist  die  Äusserung 
Welckers,  Gr.  Götterl.  II  S.  698  Anm.  30:  «Dass  nicht  auch  der  nabel- 
förmige weisse  Stein,  der  Delphi  als  die  Mitte  der  Welt  bedeute,  mit 
der  späteren  philosophischen  Idee  der  Hestia  als  o^tpaXit  zu  vermischen 
oder  als  ein  symbolisches  Bild  der  Hestia  zu  nehmen  sei,  hat  Wieseler 
sorgsam  erwiesen.» 
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Hestia  nachweisen  zu  können  geglaubt;  es  bedarf  also  einer 
kurzen  Erörterung  über  die  Topographie  des  Tempels  von 
Delphi  in  dieser  Beziehung. 

Für’s  erste  verlegt  Wieseler  Hestia  und  Omphalos  in’s 
Adyton.  Wenn  Pindar  1 von  der  Pythia  sagt,  sie  throne 
neben  den  goldenen  Adlern  des  Zeus,  so  beweist  diess  eine 
unmittelbare  Nachbarschaft  denn  doch  noch  nicht  stringent.  * 
Auch  Diodor  8 und  Aelian  sollen  durch  den  Ausdruck,  die 
Phoker  hätten  za  nsqi  zrjv  eaziav  xal  ziv  zqinoda  aufge- 
graben, um  nach  Schätzen  zu  suchen,  diess  beweisen.  Allein 
was  wollen  solche  Ausdrücke  bei  einem  Schriftsteller  wie 
Diodor?  Unmittelbar  darauf  nennt  er  bloss  za  mql  zov 
zqinoäa. 

Den  Beweis  aus  Euripides  Ion  v.  461  fgg.  hat  Wieseler 
später  selbst  aufgegeben.  4 Aus  des  Aischylos  Eumeniden 
(v.  170  f.  Hermann:  iqieoziy  6k  ftävrig  wv  fuaa/uazi  fw/ov 
e'xqccvas ) wird  man  den  Satz,  dass  beide,  Hestia  und  Ompha- 
los, im  Adyton  standen,  gleichfalls  nicht  zwingend  schliesseu 
können.  Die  Hestia  stand  ohne  Zweifel  wie  der  Omphalos 
in  der  Cella  des  Naos  5. 

Für’s  zweite  ist  die  Nachbarschaft  von  Omphalos  und 
Hestia  wahrscheinlich,  aber  nicht,  wie  Wieseler  meint, 
die  räumliche  Identität.  Es  ist  nicht  richtig,  dass  nach 
Aischylos  Orestes,  indem  er  am  Omphalos  Zuflucht  suchte, 
zugleich  an  der  Hestia  sass.  Auch  die  eben  citierten  Yerse 


* 

1 Pyth.  IV,  4 : Xfnottoy  dios  abjrür  mx^tSQOf. 

2 Ich  stimme  darin  also  immer  noch  Ulrichs,  Reisen  u.  Forschgg. 
in  Griechenland,  Th.  1.  Bremen  1840  S.  94  N.  65  bei. 

5 Diod.  VI,  56  (nicht  57)  vgl.  Aelian  var.  hist.  VI,  9. 

* Vgl.  Jahns  Jahrbb.  a.  a.  0.  S.  680  mit  Gött.  gel.  Anz.  a.  a.  0. 
S.  166. 

6 Aisch.  Eumen.  v.  41  ff. ; Plut.  de  Ei  Delph.  c.  2.  Ob  die  Hestia 
wie  der  Omphalos  im  hypäthralen  Raum  des  Naos  lag,  wie  Bursian  (Geogr. 
v.  Griechenl.  I S.  176  A.  2)  anzunehmen  scheint , ist  mir  doch  noch 
zweifelhaft.  Bötticher,  der  Omphalos  des  Zeus  zu  Delphi,  Berlin  1859. 
4.  S.  12  nimmt  eine  Tholos  für  die  Hestia  im  Opisthodom  des  Tempels  an. 
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beweisen  das  nicht.  Zuflucht  suchte  Orestes  nach  Aischylos 
am  Omphalos,  gereinigt  und  gesühnt  ward  er  an  der  Hestia. 1 

Schon  der  eine  Umstand  muss  von  vornherein  gegen 
Wieselere  Annahme  bedenklich  machen,  dass  er  sich  gegen- 
über der  bestimmten  Angabe  der  Scholien  zu  Lucian  * — 
der  Nabelstein  habe  auf  dem  Boden  gelegen  — nur  dadurch 
helfen  kann,  dass  er  annimmt,  es  hätte  eine  Verlegung  des 
Omphalos  stattgefunden.  Mir  würde  es  weit  leichter,  das 
Zeugniss  dieser  Scholien  geradezu  zu  verwerfen,  als  eine 
auch  noch  so  kleine  Verrückung  des  Erdnabels  anzunehmen. 
Das  streitet  wider  alle  sonstigen  Voraussetzungen  von  der 
Deisidaimonie  der  Alten  gerade  in  solchen  Dingen. 

Ebenso  wenig  folgt  aus  den  Bildwerken, 3 was  Wieseler 
daraus  beweisen  will.  Hier  ruht  nämlich  der  Omphalos 
bald  auf  dem  Boden  unmittelbar,  bald  auf  einer  Basis.  Orest 
kniet  so  einmal  auf  der  Basis  des  (undeutlich  gemalten) 
Omphalos  (?), 4 einmal  ebendaselbst,  indem  er  den  Omphalos 


* 

1 Eumen.  V.  41.  Of<5  <J’  bt  öfitpaliS  für  SrSqa  tho/uvarj  tS(>m  f/ori a npot- 
Tfönaior.  Dagegen  spricht  nicht  v.  566  f. : Sm  yäq  röfiw  ixhijt  «P  ärfc 
rat  Söfiior  itpf'anot  ifiär.  Denn  hier  darf  das  i<ft.  nicht  nach  seiner  lo- 
calen Bedentnng  gepresst  werden.  Gereinigt  aber  ward  Orestes  vom 
Gotte  an  der  iorCa.  Vgl.  v.  279  f.  mit  170  f.  Denn  darauf  sind  die 
letzteren  Verse  zu  beziehen.  In  den  Choephoren  1030  ff.  lesen  wir 
allerdings:  xa't  rar  vpare'  pt  tilg  7iapeaxevao//ero$  | *vr  nySe  fhiZliy  xai  are'ipti 
npoai^ofecu  | fitooftipaXar  XSqvpia,  ntftor,  f n t^og  re  <peyyo$  aip&nov 

xixXijftirov.  Allein  man  sieht  ja  doch,  dass  diese  Stelle  den  Angaben 
in  den  Eumeniden  durchaus  nicht  direct  widersprechen.  Auch  Böt- 
tichers Nachweis  (a.  a.  0.  S.  9 ff.)  dafür,  dass  am  Omphalos  die  Sühne 
mit  Fcrkelblut,  an  der  Ilestia  die  Katharsis  durch  Feuer  stattgefunden 
habe,  scheint  mir  nicht  ausreichend. 

* Scho!,  zu  Luc.  de  saltat.  38,  vol.  IV  p.  144  Jacobitz:  Jüyovoiv  er 

delt poi;  öfitpalor  elrai  bli  roü  Matpovi  rov  rew  xai  nep'i  aviov  aieror  (1.  mit 
Wieseler  allra)  ytypdtpfm  änö  ovrMa&at  U9tar. 

8 S.  besonders  Overbeck,  Gallerie  heroischer  Bildwerke.  I.  Braun- 
schweig 1853.  Taf.  XXIX. 

4 Overbeck,  Gallerie  c.  VII,  n.  68.  Taf.  29,  12  = Ann.  d.  Inst, 
tav.  d’agg.  X = Cont.  of  the  Brit.  Mus.  n.  102. 
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mit  der  Linken  umfasst.  1 Dann  sitzt  Orest  auch  auf  der- 
selben. 8 

Ferner  kniet  der  Heros  auf  dem  Omphalos  ohne  Basis, 8 
oder  einem  solchen,  indem  er  ihn  umfasst,  4 auch  vor  dem 
Omphalos.  5 Auf  dem  Vasenbild  des  Museo  Borbonico  bei 
Jahn  steht  Orest  neben  dem  mit  den  Armen  umfassten 
Nabelstein.  6 Oder  Apollon  sitzt  auf  demselben  und  Orestes 
steht  vor  ihm.  7 Andre  Male  8 ist  an  die  Stelle  des  Om- 
phalos ein  Altar  getreten ,. auf  dem  Orest  kniet,  der  aber 
nicht  immer  nothwendig  der  zu  Delphi  ist® 

Ich  gestehe  aus  diesen  so  mannigfach  differierenden 
Angaben  nichts  herauslesen  zu  können,  als  dass  es  eipe 
constante  Tradition  über  Lage  und  Beschaffenheit  des  Om- 
phalos durchaus  nicht  gab.  «Er  erscheint  flach  gewölbt, 

* 

* Overbeck  a.  a.  0.  n.  52.  Taf.  29,  n.  4 = R.  Rochette,  Mon.  iued. 
pl.  35  = Gerhard,  Apul.  Vasenbilder  Taf.  6. 

2 So  Overbeck  a.  a.  0.  n.  61.  Abgebildet  bei  Thorlacius,  vas 
Italo-Graecum.  Havniae  1826.  4.  = 0.  Müller,  D.  d.  a.  K.  II,  13,  148. 
Ferner  Overbeck  a.  a.  0.  n.  55.  Taf.  29,  n.  7 = Mon.  d.  Inst  IV,  tav.  48. 

3 D’Hancarville,  Antiquitös  etc.  II,  30.  31  (Rhyton  in  Neapel). 

* U.  Roch.  a.  a.  0.  Text  p.  155.  Vignette. 

* Overbeck  n.  54.  Taf  XXIX,  9 = Millin,  M.  I,  II,  29  = gal. 
raythol.  171,  623  =r  peintures  de  vases  II,  68. 

6 O.  Jahn,  Vasenbilder  Taf  I.  = C.  Bötticher,  der  Omphalos  des 
Zeus  zu  Delphi,  Berlin  1859.  4.  Abb.  1. 

7 Overbeck  n.  56 ; Taf.  29,  11  = R.  Rochette,  m.  ined.  I pl.  37. 

8 Overbeck  a.  a.  O.  n.  42.  T.  29,  10  = Tischbein  III,  28;  hier  ist 
das  Local  nicht  bezeichnet;  Overb.  n.  53.  Taf  29,  8=  R.  Roch.  mon.  ined. 
pl.  88;  Overb.  n.  43.  T.  29,  6.  = R.  Roch.  pl.  76,  n.  8;  Overb.  n.  59; 
abgeb.  im  Real  Museo  Borb.  IV,  9,  in  dem  von  Pistolesi  1,  64  = R.  Roch, 
pl.  32,  2.  Der  schlangenumwundene  Dreifuss  und  Lorbeerbaum  daneben 
ist  Ergänzung.  Die  auffallende  Ähnlichkeit  dieser  Darstellung  mit  der 
des  Palladien-Raubs  durch  Diomedes  auf  der  berühmten  Gemme  des 
Dioskorides  sah  schon  Bötticher,  Arch.  u.  Kunst,  St.  1.  S.  168,  vgl. 
Müller  Handb.  § 362,  A.  6.  . Bötticher  in  Gerhards  arch.  Zeitg.  XVIII 
(1860)  S.  64  ff.  glaubt  auf  diesen  Vasenbildern  die  Entsendung  des 
Orestes  nach  Tauris  dargestellt. 

9  Bei  Taf.  10  denkt  auch  Bötticher  (a.  a.  0.  S.  67)  an  diese  Mög- 
lichkeit. 

9* 
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er  erscheint  hoch  kegelförmig  zugespitzt;  bald  ohne  Basis 
platt  am  Boden,  bald  auf  hoher  ausgezeichneter  Basis.»  1 
Nur  das  eine  bleibt  stehen,  dass  der  Omphalos  oben  abge- 
rundet und  mit  Wollenbinden  oder  einem  Netz  oder  beidem 
überzogen  gedacht  wurde.  * 

Dass  der  Omphalos  auf  einer  Basis  sich  befand,  kapn 
aber  mit  Bestimmtheit  nicht  gefolgert  werden,  da  dieselbe 
auch  fehlt,  noch  weniger,  dass  diese  Basis  die  Hestia  war, 
und  der  Omphalos  darauf  ihr  Symbol. 

Wieseler  geht  noch  einen  Schritt  weiter.  Eine  ähnliche 
Figur  wie  die  des  Omphalos  findet  sich  auch  sonst  auf  Bild- 
werken. Auf  einem  Vasengemälde,  welches  den  Kampf  um 
Troilos  darstellt, 3 steht  dabei  ,B0M02S  Was  geht  daraus 
aber  anders  hervor,  als  dass  wir  hier  in  der  Figur  nicht 
einen  Omphalos,  sondern  eben  einen  ßiofidg  zu  erkennen 
haben  ? Ich  sehe  in  der  That  nicht  ein,  wie  man  das  Recht 
haben  kann,  von  diesem  ,Bomos‘  zu  sagen,  dass  er  in  Wahr- 
heit der  , Omphalos1  sei. 4 Wenn  dagegen  Münzen  von  An- 

• 

' C.  Bötticher,  der  Omphalos  des  Zeus  zu  Delphi,  S.  15.  Ent- 
schieden irrig  ist  nach  dem  angeführten , wenn  Wieseler  ganz  allge- 
mein und  zwar  unmittelbar  nach  Erwähnung  des  von  Jahn  publicier- 
ten  Vasenbildes  sagt  (S.  163):  «L’omfalo  in  queste  pitture  ata  posto 
supra  una  base  a guisa  di  altare.» 

* Vgl.  Strabon  IX,  3 p.  419:  SeCxwitu  S'e  xai  i/Atpalä;  rit  er  Tip  raip 

rrr  atruoufrot;. 

* Gerhard , auserlesene  griech.  Vasenbilder  u.  s.  w.  Th.  III.  Berlin 
1847.  Taf.  223  = Overbeck  a.  a.  0.  T.  15,  12. 

4 K.  Bötticher,  a.  a.  0.  S.  16  meint  zwar:  «Die  neben  dem  Omph. 
hier  stehende  Erklärung  BSIMOZ  kann  nicht  befremden,  da  die  Scho- 
liasten  zu  Aesch.  Eumeniden  34  auch  den  delphischen  Omphalos  Bomos 
nennen.»  Diese  thun  es  aber  nicht  ausdrücklich , sondern  sprechen 
ohne  Zweifel  nur  incorrect  vom  ßiopot,  auf  dem  Orest  sitze,  statt  vom 
Nabelstein.  Ich  kann  auch  nicht  glauben,  dass  Wieseler,  der  G.  g. 
Anz.  a.  a.  0.  S.  172  diese  Verwechslung  für  seine  Annahme  benutzt, 
der  Omphalos  sei  auf  der  Hestia  gewesen , darauf  Gewicht  legen  wird. 
Auch  0.  Jahn,  S.  37  redet  in  seiner  exacten  Weise  nicht  von  einem 
Omphalos,  sondern  einem  «omphalosförmigen,  mit  einem  gegitterten 
Überwurf  bedeckten  Altar».  Vgl.  Overbeck  a.  a.  0.  S.  364  n.  43. 
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tiochia 1 wie  solche  von  Delphi 8 den  Apollon  auf  einem  Om- 
phalos sitzend  zeigen , so  ist  die  Nachahmung  des  Delphi- 
schen Apolloncults  durch  den  zu  Antiochia  eine  Sache,  welche 
keiner  Erklärung  bedarf. 

Eine  ähnliche  aber  von  einer  Schlange  umwundene 
Darstellung  findet  sich  auch  sonst,  so  zwischen  zwei  Laren 3 
oder  auch  neben  Mercur,  4 auf  römischen  Familienmünzen, 
und  endlich  in  einer  Art  Aedicula  auf  einem  altarähnlichen 
Untersatz  auf  einer  etruscischen  Aschenkiste  neben  einem 
Altar,  an  dem  Iphigenie  geopfert  wird.  & Ich  weiss  nicht, 
ob  Wieseler  auch  Darstellungen  zur  Verfügung  hat,  welche 
den  Omphalos  zu  Delphi  schlangenumwunden  zeigen.  Jedes- 
falls ist  er  es  in  der  Regel  nicht,  wohl  aber  der  von  Wie- 
seler für  identisch  mit  dem  Omphalos  gehaltene  Gegenstand 
auf  den  hier  in  Frage  kommenden  Darstellungen. 6 Ferner 
was  den  altarähnlichen  Untersatz  betrifft,  so  ist  dieser  sehr 
wesentlich  auf  den  etruscischen  Aschenkisten,  der  s.  g.  Om- 
phalos zwischen  den  Laren  ist  ohne  solchen  und  auch  der 
neben  Mercur  scheint  der  Basis  zu  entbehren. 

Was  die  Bedeutung  dieser  Figuren  betrifft,  so  müssten 
sie , sollte  daraus  die  Folgerung  gezogen  werden  können, 
der  Omphalos  zu  Delphi  sei  ein  Symbol  der  Hestia  gewesen, 
wohl  alle  als  solches  nachgewiesen  werden  können.  Indem 
Wieseler  1 Cavedonis  Nachweis  8 zugibt,  dass  auf  den  Mün- 
zen der  gentes  Eppia  und  Rubria  nicht  das  Hestiasymbol 

* 

Aus  des  letzteren  Zusammenstellung  der  Bildwerke  S.  860  ff.  geht 
zugleich  hervor,  dass  auch  auf  mehreren  andern  ein  Altar  darge- 
stellt ist. 

1 O.  Müller  D.  d.  a.  K.  I,  n.  220,  i. 

* A.  a.  0.  II,  n.  135. 

3 Keal  Museo  Borb.  IX,  20  = Pistolesi  VI,  89. 

4 Avellino,  Bull,  archeöl.  I p.  10  f.,  Real-Mus.  Borb.  IX,  47. 

5 Raoul  Roch.  m.  ined.  pl.  26,  2. 

6 Die  Münzen  von  Delphi  aus  Hadrians  Zeit  (Mionnet,  supp], 
n.  37}  beweisen  natürlich  nicht  für  die  Schlange  beim  Omphalos. 

7 Gött.  gel.  Anz.  am  oben  S.  128  angef.  0.  S.  195  f. 

3 Bull.  d.  Inst.  arch.  1858  p.  174.  • 
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darin  zu  erkennen  sei,  durfte  er  gewiss  nicht  einfach  bei- 
fügen: , dieser  Nebenpunct  berührt  den  Kern  der  Frage 
gar  nicht1. 

Auf  der  etrusciscben  Aschenkiste  mit  der  Opferung  der 
Iphigenie  ist  man  in  Versuchung  in  dem  schlangenum- 
wundenen Omphalos  ein  Symbol  des  Apollon  — auch  der 
'AnölXuxv  Ayvtevg  hatte  ja  ein  ähnliches  Symbol  — mit  dem 
ortshütenden  Genius  zu  erkennen.  Dass  an  diesen  Gott  zu 
denken  ist, 1 dafür  spricht  schon  das,  dass  an  dem  Altar  der 
Artemis,  nur  hier  unten  am  Fusse,  sich  eine  zweite  Schlange 
ringelt.  Eine  ganz  ähnliche  Aedicula  findet  sich  nun  aber 
auf  einer  andern  etrusciscben  ASchenkiste.  * Leider  sehe 
ich  mich  ausser  Stande,  die  Figuren  derselben  zu  deuten.  Ob 
hier  gleichfalls  an  den  Omphalos  des  Apollon  zu  denken  ist, 
wird  schwer  zu  sagen  sein.  -Wieseler  glaubt  mit  Sicherheit 
auf  ein  Symbol  der  Hestia  schliessen  zu  dürfen,  weil  die- 
selbe Figur  zwischen  zwei  Laren  und  neben  Mercur  sich 
nur  als  Hestia  deuten  lasse.  Aber  wenn  er-  zugeben  muss, 
dass  das  eine  Mal  auf  den  Münzen  an  die  Cortina  zu  denken 
ist,  warum  nun  nicht  mit  Cävedoni  auch  bei  Mercur?  Denn 
wenn  er  sich  auf  die  Verbindung  von  Hermes  und  Hestia 
im  homerischen  Hymnos  XXIX  beruft,  so  spricht  doch  gegen 
eine  Darstellung  des  Mercur  als  eines  Gottes  in  menschlicher 
Idealgestalt  und  der  Hestia  daneben  in  der  symbolischen 
Form  eines  Omphalos,  solange  eine  andere  Erklärung  nicht 
schlechthin  ausgeschlossen  ist,  gar  manches. 

Es  bleibt  noch  der  schlangenumwundene.  Omphalos 
zwischen  den  Laren  zu  besprechen. 

Wieseler  führt  für  seine  Deutung  auf  Vesta  an,  ein  andres 

* 

1 Vgl.  R.  Rochette,  mon.  in6d.  (texte)  p.  124. 

* Gori,  A.  F.,  Museum  etruscum,  Florenz  1737.  Bd.  II,  Taf.  170. 
Dieselbe  ist  hier  umgeben  von  zwei  stehenden  Frauengestalten,  die  eine 
Schalle  in  der  erhobenen  rechten,  die  linke  am  Schwertgriff  halten,  und  von 
zwei  sitzenden  Männern  mit  über  einander  gelegten  Händen  im  Schooss. 
Vgl.  noch  Wicar,  Tableaux,  Statues  etc.  de  la  Gal.  de  Florence  et  du 
Pal.  Pitti  T.  IV  pl.  11.. 
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Mal  stehe  zwischen  diesen  Laren  ein  Altar,  1 ja  einmal 
stehe  Vesta  selbst  mit  ihrem  Esel  neben  sich  an  diesem 
Altar. 2 Man  könnte  zwar  erwidern,  es  finde  sich  zwischen 
den  Laren  auch  eine  andere  Göttin,  nämlich  Fortuna.  * 
Denn  dass  Vesta  sonstwo  mit  dem  Füllhorn  abgebildet  wäre, 
wird  kaum  zu  erweisen  sein.  Es  ist  aber  klar,  dass,  da 
zwischen  den  Laren  nicht  immer  dieselbe  Göttin  steht,  auch 
der  zwischen  denselben  befindliche  Gegenstand  nicht  noth- 
wendig  derselbe  zu  sein  braucht,  nicht  als  das  Symbol  einer 
und  derselben  Gottheit  aufgefasst  werden  muss.  Allein  wenn 
sicher  nicht  an  den  Omphalos  zu  denken  ist,  so  mag  es 
hier  noch  unentschieden  bleiben,  ob  nicht  in  dem  mit  Netz 
umhüllten  Körper  ein  von  dem  ortshütenden  Schlaügengenius 
umwundener  Altar  erblickt  werden  kann  und  es  dann  viel- 
leicht gestattet  ist  dabei  an  Vesta  zu  denken.  4 

Denn  so  gewiss  in  Delphi  neben  der  korUc,  die  ja  wie 
schon  der  Name  zeigt,  selbst  das  Symbol  der  Hestia,  ja 
die  Göttin  selbst  ist,  der  Omphalos,  was  keiner  der  alten 
überliefert,  ihr  Symbol  nicht  war,  so  leicht  scheint  es,  diese 
ähnlichen  Körper  für  Darstellungen  verschiedener  Dinge  zu 
erklären,  das  eine  Mal  einen  Omphalos,  das  andre  Mal  eine 
Cortina,  vielleicht  auch  einen  Apollon  Agyieus  und  endlich 

* 

' Pitture  d’Ercol.  IV  tav.  13  = Millin , gal.  myth.  pl.  89,  n.  290. 

* Mon.  ined.  dell’  Inst.  arch.  III  t.  6,  a.  8.  o.  S.  91  und  vgl.  noch 
über  die  weiter  — seitwärts  — dabeistehende  Venus  Pompejana, 
Conze,  arch.  Zeitg.  XIX  (1861)  8.  184,  und  nach  ihm  Jahn(,  Bcrr.  d. 
Sachs.  Ges.  d.  W.  Phil.  hist.  CI.  XIV  (1861)  S.  341.  S.  noch  Mommsen, 
Rh.  Mus.  N.  F.  V.  S.  467  ff. 

3 S.  Bullet,  archeol.  Napoli t. , nuova  serie,  anno  VII.  1869.  tav.  V 
aus  der  Gegend  des  Tempels  der  Diana  Tifatina. 

* Wieseler  sagt  am  Schluss  seiner  Receusion  von  C.  Bötticher’s 
Schrift  a.  a.  0.  8.  196:  «Ich  kann  noch  andere  sicherere  Nachweise 
des  Hestiasymbols  von  der  Form  und  dem  Aussehen  des  Omphalos  zu 
Delphi  aus  Bildwerken  geben.»  Nach  dem  obigen  kann  der  Ver- 
fasser dieser  Schrift  dem  ausgezeichneten  Gelehrten  nur  dankbar  sein, 
wenn  er  nicht  allzulange  auf  die  Veröffentlichung  der  in  Aussicht  ge- 
stellten Belege  warten  lässt. 


Digitized  by  Google 


136 


DIE  HESTIA  ZU  DELPHI. 


einen  ßwfids  darin  zu  erblicken.  Als  was  denn  sollte  der 
Omphalos  auf  der  Hestia  die  Hestia  darstellen  V 

Wieseler  1 meint:  .Tadeln  darf  jene  Maler  nur,  wer  es 
wagen  wollte,  an  allen  die  Ausstellung  zu  machen,  dass  sie 
nicht  das  ewige  Feuer  dargestellt  haben.1  Aber  Leute, 
welche  den  Altar  zu  Delphi  darstellen,  ohne  das  ewige  Feuer 
darauf,  welche  sich  in  ihren  Angaben  fast  in  allem  und 
jedem  widersprechen,  werden  doch  fürwahr  nicht  mit  Unrecht 
als  verdächtige  Zeugen  angeschuldigt  werden. 

Jeder  mit  Wollenbinden  umwickelte  oder  vollends  mit 
einem  Netz  überzogene  Stein  oder  Altar  nimmt  ja  noth- 
wendig  leicht  eine  nach  bben  etwas  gewölbte  Gestalt  an, 
wenn  Netz  oder  Binden  nicht  straff  angezogen  werden.  Die 
Identität  der  xotvr;  tazia  zu  Delphi  und  des  6fiq>aX6s  daselbst, 
oder  eine  Verbindung  beider  in  der  Weise,  dass  die  Hestia 
die  Basis  für  den  Omphalos  abgegeben  hätte,  erscheint  viel- 
mehr schlechthin  durch  das  ewige  Feuer,  das  unbestreitbar 
auf  dieser  Hestia  brannte,  ausgeschlossen. 

Diese  Hestia  im  Naos  des  Tempels  war  es  nun  aber 
also,  auf  der  ein  ewiges  Feuer  unterhalten  wurde,  sie  war  es, 
die  auch  als  xotvtj  eatla  von  Hellas  galt.  * 

Und  diese  Hestia  endlich  ist  es,  von  welcher  der  ho- 
merische Hymnos  (XXIV)  an  Hestia  spricht. 


* 

1 Gött.  gel.  Anz.  a.  a.  0.  S.  180. 

* Plutarch  Ariat.  20  sagt  zwar  nur  ij  xoivij  forta,  er  fügt  weder  bei 
rr  nfuranlitt,  noch  rv  cow  roü  ’AnoUiorot.  Aber  eben  dass  er  nichts  bei- 
fügt, spricht  schon  für  die  berühmte  iorCa  mit  dem  ewigen  Feuer  mehr 
als  für  die  *otnj  tmCa  der  Delphier.  Auch  der  Dreifuss  heisst  tjAiouj 
xoivot  ‘ EXlaSot , Euripides  Ion  860  vgl.  Liv.  XXXVIII,  48.  Cic.  div.  1, 19. 
pr.  Font.  14,  30  (10,  20).  Und  entschieden  wird  die  Frage  dadurch,  dass 
Plutarch  im  Verlauf  von  dem  flu> «o«  rot  9toi  spricht.  Der  xat 
in  Delphi  ist  Apollon.  Jedesfalls  kann  bei  einem  ßa/ta s toü  9>oi  nicht 
an  Hestia  gedacht  werden , und  ein  drittes  ewiges  Feuer  gab  es,  soviel 
wir  wissen,  in  Delphi  nicht.  Vielleicht  stand  die  xom j «n-fo  im  Apollon- 
tempel in  einer  Beziehung  zu  den  Amphiktyonen,  ähnlich  wie  z.  B.  die 
lorta  in  Aigion. 
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'Earl*],  ijte  avcoaos  'AnöXhuvog  ixcrroio 
JIv&oi  ev  lyya&irj  Isqov  do/uov  dftipmoXeveis, 
aiei  oüjv  rtloxd/.iü>v  dnokeißerca  vygov  iXaiov 
tQ%£0  tov  6 avei  olxov,  ineQxeo  ev/isveovoa 
avv  Jil  /utjuioevtu  ydtQiv  <F  äfi  önaaaov  aoidfj. 

Es  ist  strittig,  ob  der  Dichter  .dieses  Hymnos  eine  Statue 
der  Göttin,  oder  einen  Altar  im  Auge  hat.  Baumeister 
entscheidet  sich  für  die  Bildsäule.  Er  meint:  ,nisi  tale  quid 
statuas,  tota  sententia  meo  quidem  iudicio  languidissima  est.‘ 
Dieser  Grund  ist  allzu  subjectiv,  als  dass  er  objectiv  wieder- 
legt werden  könnte.  Von  Moment  dagegen  ist,  dass  wirklich 
die  Haare  von  Götterbildsäulen  gesalbt  wurden.  1 Aber  wir 
wissen  einmal  sonst  schlechterdings  nichts  von  einer  Bild- 
säule der  Göttin  im  Tempel  des  Apollon  und  es  wäre  das 
in  derThat  verwunderlich.  Wohl  aber  wissen  wir  von  einer 
koria  in  demselben  mit  ewigem  Feuer  und  nach  allem,  was 
vorausgeht,  kann  es  nicht  mehr  zweifelhaft  sein,  dass  diese 
Hestia  auch  als  Symbol  der  in  ihr  waltenden  Göttin  ange- 
rufen werden  konnte.  Dann  lag  es  sehr  nahe,  die  Ölspenden 
bei  Opfern  s so  darzustellen , als  ob  von  ihnen  die  Locken 
der  Göttin  trieften.  Dass  der  Hymnos  diese  zum  Cultus 
des  Gottes  dienende  Hestia  im  Sinne  hat,  beweist  auch  der 
Ausdruck  d(iq>inoleveis. 

Die  Hestia  in  den  Schutzflehenden  des  Aischylos. 

Schliesslich  möge  noch  aus  des  Aischylos  Schutzflehenden 
ein  Fall  angeführt  werden,  aus  dem  auf  die  Bedeutung  der 
Hestia  des  Landes  und  ihren  Zusammenhang  mit  der  des 
Königs  Licht  fällt.  Als  des  Danaos  Töchter  nach  Argolis 
kamen , lagern  sie  sich  bei  Aischylos  schutzflehend  um  den 
7tayoe  dywviwv  d-ediv  (175  Hermann).  Derselbe  heisst  avax- 
uüv  Tcüvde  xoivoßatfiia  (v.  209),  rtQVfiva  nöteos  (v.  330) 

* 

* Callim.  in  Apnll.  88.  Tibnll.  II,  2,  7. 

’ S.  z.  B.  Pollux  X,  65.  Orpheus  Argon.  817.  Vgl.  Schömann, 
Gr.  Alterth.  II  S.  213  Anm.  6. 
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ixeiadoxog  axojtrj  (v.  683).  Die  avcaaeg,  deren  ßphea  (414. 
446)  hier  standen  (398),  sind  Zeus,  Helios,  Apollon,  Posei- 
don und  Hermes  (v.  192 — 208). 1 Obgleich  der  Platz,  auf 
dem  die  xoivoßo/da  sich  befindet,  vor  der  Stadt  ist  (921  f.), 
sind  es  eben  doch  Stadtaltäre.  Danaos  soll  (v.  465  f.)  zu 
andern  Altären  von  Landesgöttern  gehen,  um  sich  allen 
Bürgern  zu  zeigen.  Wie  sich  nun  die  Danaiden  auf  das 
Recht  des  Schutzflehenden  bei  Argos  König  Pelasgos  berufen, 
erklärter:  oi'noi  xa&rjad-s  dio/ucaurv  itpioTtoi  ifiörv  (v.  350  ff.). 
Sie  aber  antworten  (v.  355  ff.): 

crt;  toi  nöXts,  0t)  dk  tö  driuov, 

HQVTttVlS  ä XQlTOg  wv, 
xporrtWig  ßöifiov,  eozictv  x&ovö S- 
Die  Hestia  der  Stadt  ist  in  der  Macht  des  Königs,  des 
Prytanen,  welcher  Stadt  und  Land  in  sich  repräsentiert. 
Unter  der  ioxLu  x&ovög,  dem  ßwpog,  kann  ja  hier  doch  kaum 
etwas  anderes  verstanden  werden  als  die  xoivoßw/iia,  zu  der 
die  Danaiden  ihre  Zuflucht  genommen  haben. 

Alles  dieses  beweist  von  neuem,  wie  im  Begriff  der  Göttin 
Hestia  in  Griechenland  immer  wieder  die  Bedeutung  der 
Hestia  im  Cultus  als  die  ältere  durchscheint.  Aber  die 
Hestia  des  Staats  ist  dann  wieder  eben  nicht  blosse  eorla, 
sondern  sie  ist  eazla  xoivtj,  focus  publicus.  Wie  die 
Hestia  des  Hauses  dessen  thatsächlicher  und  idealer  Mittel- 
punct  ist,  so  ist  es  die  xoivrj  ioria  für  den  Staat.'*  Und 
wenn  einerseits  die  ewigen  Feuer  in  den  Prytaneen  sich 
mit  den  ewigen  Feuern  in  den  Tempeln  der  Stammesgott- 
heiten berühren,  entsprechen  sie  andrerseits  auch  darin  der 
Hestia  des  Hauses,  dass  sie  zugleich  als  Speiseherd  des 
Staats  dienen. 

* 

1 0.  Müller  Eumeniden,  Nachtr.  S.  39. 

* Daher  auch  die  vielfache  metaphorische  Anwendung  des  Wortes 
iazla.  Dem  Aristides  z.  B.  heisst  Smyrna  im(a  rij(  'Hntt^ou.  und  ein 
pythisches  Orakel  nannte  nach  Aelian  (v.  h.  IV,  6)  Athen  xotvijv  hrtar  rljs 
'EXXd3o(,  Theopomp,  (hei  Athen.  VI  p.  254  b)  ro  nquravtloy  rijf  ‘EUddo;, 
Platon  (Protag.  p.  337  D)  Trjf  ‘ElXaiof  to  nqvravtTov  t ijt  ootpiaf. 
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Merkwürdig  genug  hat  ab‘er  Hestia  auch  als  Göttin  des 
Staatsherdes  kein  Epitheton  erhalten,  das  auf  die  Sitesis 
irgend  sich  zurückführen  liesse.  Sie  heisst  ‘ Eaila  TiQvuxvela, 
nQvravhis,  'Eotta  ßovlaia,  1 die  im  La  xotvrj  ist  überwiegend 
mehr  heilige  Sache  als  göttliche  Persönlichkeit. 

Aber  sie  ist  Symbol  des  Staats,  ihre  Errichtung  Symbol 
der  Stadtgründung,  was  sich  mythisch  merkwürdig  genug 
freilich  nur  in  dem  kaum  ächten  und  alten  Mythos  von 
Mantinea  * widerspiegelt,  und  ebenso  nur  in  einem  uns 
bekannten  Fest,  dem  Geburtstagsfest  der  Hestia,  3 das  in 
Naukratis  gefeiert  wurde.  Daran  würde  sich  noch  die  Notiz 
reihen  lassen,  die  immerhin  hier  zu  erwähnen  ist,  dass  nach 
dem  Euhemerus  des  Ennius  Hestia  Knosos  auf  Kreta  ge- 
gründet haben  soll.  * 

Die  Bedeutung,  welche  der  Hestiacult  gerade  in  Kreta 
gehabt  haben  muss,  5 scheint  derselben  mehr  Wahrschein- 
lichkeit, als  sie  an  und  für  sich  beanspruchen  kann,  beizu- 
legen. Doch  ist  nicht  zu  übersehen,  dass  die  Tendenz  des 
Euemeros  ihn  eben  dazu  führen  musste,  den  Cult  der  Gott- 
heiten eben  aus  den  Spuren  des  Aufenthalts  seiner  ver- 
götterten Menschen  in  den  betreffenden  Gegenden  zu  erklären. 
* Wenn  Schömann  meint,  dass  Platon  die  Proxenie  zwischen 
zwei  Staaten  durch  den  Ausdruck  bezeichne,  dass  die  Hestia 
der  einen  Stadt  mit  der  der  andern  gastbefreundet  sei,  * 
so  würde  jedesfalls  kaum  mehr  als  ein  metaphorischer  Aus- 

*• 

* Vgl.  oben  S.  12;  98;  99;  108;  118  ff. 

8 S.  o.  S.  124  f. 

3 Athen.  VI,  82  p.  149:  yer f91ia  'Eortat  TTQvrarlTiäot.  S.  O.  S.  98 
Anm.  2.  Vgl.  den  Excurs  über  die  Göttergeburtstagsfeste. 

* Lact.  div.  inst.  I,  11.  Ennian.  poes.  reliqu.  ed.  Vahlen,  p.  174. 
Dass  die  Citate  des  Laetanz  aus  Ennius  nicht  eigenes  Machwerk  seien, 
hat  Vahlen  a.  a.  O.  p.  XCIII  seq.  gezeigt.  Nur  hätte  er  die  caeli  stela 
fr.  VD  nicht  unter  den  locutiones  Ennio  dignissimae  aufzählen  sollen. 
Es  muss  heissen  Caeli  sella.  S.  Diodor  V,  44.  Vgl.  L.  Krahner,  Verf. 
d.  röm.  Staatsrelig.  S.  39  Anm.  **. 

s Vgl.  o.  S.  12  ff. 

* Plato  legg.  I p.  642  C.  Schömann,  Gr.  Alterth.  13  S.  170  Anm.  6. 
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druck  darin  zu  erkennen  sein.  Allein  Megillos  sagt  dort 
nur,  dass  sein  Haus  die  Proxenie  mit  Athen  habe.  1 

Dagegen  in  einem  Brauch  tritt  noch  das  Bewusstsein 
von  der  Bedeutung  des  heiligen  Feuers  für  den  Staat  her- 
vor. Die  Kolonisten  nahmen  von  dem  heiligen  Feuer  der 
Mutterstadt  in  die  neu  zu  gründende  Stadt  mit.  2 

DAS  FEUER  DER  HESTIA. 

Aber  auch  hier  ist  es  nun  ganz  speciell  das  Feuer,  und 
wäre  die  Angabe  des  Aristides  nicht  getrübt,  müssten  wir 
ja  sogar  vielmehr  an  das  ewige  Feuer  in  der  Lampe  der 
Polias  im  Erechtheion , als  an  das  auf  der  xoivrj  karla  im 
Prytaneon  denken.  Und  sicher  ist  der  Brauch  auch  in 
nächste  Parallele  zu  setzen  mit  der  Mitnahme  der  Haupt- 
culte  und  der  Fortdauer  des  Cultus  der  heimischen  Götter 
durch  Gesandte  von  den  Colonien  aus.  * 

Dass  endlich  auch  in  den  Prytaneen  nicht  der  Herd,  sondern 
das  ewige  Feuer  es  ist,  worauf  es  ankommt,  das  musste  schon  im 
Verlauf  der  Untersuchung  stets  vorausgesetzt  werden.  Eine 
xotwj  karla  ohne  ewiges  Feuer  ist  gar  nicht  denkbar.  Desshalb 
wo  wir  von  einem  ewigen-Feuer  in  einem  Bundesheiligthum  zu 
hören  glauben,  denken  wir  sofort  auch  an  eine  xoivtj  karla. 
Wenn  aber  eine  xoivrj  karla  ohne  ewiges  Feuer  nicht  denk- 
bar ist,  so  ist  sie  diess  um  so  gewisser  ohne  Herd.  An 
die  Stelle  derselben  können  auch  Lampen  treten,  wie  denn 
z.  B.  der  jüngere  Dionysios  den  Tarentinern  in  ihr  Prytaneon 
einen  colossalen  Lychnos  stiftete,  an  welchem  so  viele  Lampen 
hiengen  als  das  Jahr  Tage  hat.  4 

♦ 

1 So  erklärt  auch  Stallbaum  z.  a.  O. 

8 Schol.  Aristid.  p.  48:  to  3t  n^vravtiov  ronov  elrat  If'yovai  rifc  UaX- 
XaSof  ItQOV  (s.  0.  S.  126),  ty  tj>  fipvZlXTTtTO  TO  7 «£  OV  Mi  Ol  07101X01  A9lJ~ 
valtav  uiTiläfißavov.  Etym.  M.  U.  I7f)or{rxf7u.  Vgl.  Ilprod.  I,  146:  ot 
ffurtt'r  0710  tou  7i gvToyr/iou  rov  'A9>]xaia>v  offirj9tvrii.  Ausführlich  handelt 
davon  Vales.  zu  Polyb.  XII,  10  t.  VII  p.  90  sqq.  ed.  Schweigh. 

8 Vgl.  Vales.  a.  a.  0. 

* Athen.  XV,  p.  700. 
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Dann  ist  auch  hier  wieder  eine  sprichwörtliche  Redens- 
art anzuführen,  die  das  häufige  Vorkommen  von  Lampen 
mit  ewigen  Feuern  in  den  Prytaneen  beweist.  1 


IV. 

HESTIA  IN  LITTERATUR  UND  KUNST. 

ÜBERGANG. 

Die  Betrachtung  des  Cultus  der  Göttin  Hestia  hat  uns 
also  einmal  darauf  geführt,  in  ihr  eine  Göttin  zu  erblicken, 
deren  Grundbedeutung  die  einer  Göttin  des  Feuers  gewesen 
ist  Derjenige  Brauch  des  Cultus,  der  an  die  Spitze  gestellt 
wurde , der  sich  als  gräco-italisch  zu  ergeben  schien , wies 
auf  eine  Göttin  des  heiligen  Feuers,  des  Feuers  im  Cultus, 
des  Opferfeuers.  Aber  schon  bei  der  Anwendung  und  Er- 
klärung des  Sprichworts,  das  sich  an  diesen  Brauch  knüpft, 
drängte  sich  eine  andere  Bedeutung  der  earia  herein,  die 
des  Herds  inmitten  des  Hauses  als  seiner  wichtigsten  Stätte. 

Es  wurde  dort,  wo  es  sich  darum  handelte,  die  Be- 
deutung des  Brauchs  selbst  rein  herauszuschälen,  noch  ab- 
gesehen davon , was  die  Göttin  dem  Griechen  bedeutete. 
Nur  die  Göttin  als  Göttin  wurde  ins  Auge  gefasst.  Jene 
anderweitigen  Anwendungen  und  Auslegungen  des  Sprich- 
worts hatten  darin  ihren  Grund,  dass  sie  nicht  an  die  Göttin 
Hestia  dachten,  der  die  Vorehre  der  Opfer  gebührte,  son- 
dern an  den  Herd,  der  inmitten  des  Hauses  steht. 

Aber  die  Göttin  Hestia  selbst  ist  ja  eben  auch  Göttin 
dieses  Herds,  waltet  in  und  über  ihm;  jedesfalls  in  der 
Vorstellung  jener  Schriftsteller  war  also  ohne  Zweifel  auch 

* 

1 Theokr.  Idyll.  XXI,  5.  Dagegen  ging  Casaubonus  zu  Athen, 
a.  a.  0.  (bei  Schweighäuser,  animadvers.  vol.  VIII  p.  354  sq.j  viel  zu 
weit,  wenn  er  sagt:  Nam  ignis  ille  Vestae  (perpetuus  in  prytaneis)  nihil 
nisi  lucerna  semper  ardens  fuit 
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die  Idee  der  Göttin  Hestia  nicht  frei  von  den  Vorstellungen, 
welche  sich  an  den  Herd,  die  Hestia  des  Hauses  knüpfen. 

Unter  diesem  Gesichtspunct  wurde  nun  der  anderwei- 
tige Cultus  der  Göttin  untersucht.  In  jenem  ersten  Brauch 
erschien  Hestia  gleichmässig  über  Herd  und  Altar  waltend, 
der  gemeinsame  Begriff  aber,  unter  dem  Herd  und  Altar  in  ihm 
zusammengefasst  erscheint,  ist  der  des  heiligen  Feuers,  der 
heiligen  Feuerstätte.  Der  Herd  im  Hause  ist  wesentlich 
nicht  bloss  Opferfeuerstätte,  er  ist  zugleich  die  Feuerstätte 
des  Hauses  als  dessen  Mittelpunct,  um  den  sich  die  Haus- 
genossenschaft schaart,  er  ist  der  Ort,  auf  dem  die  Speiseii 
bereitet  werden,  an  die  die  Forterhaltung  der  Familie  sich 
knüpft. 

Was  schien  natürlicher,  als  dass  diese  Göttin  allmälig 
eine  Schutzgottheit  des  Hauses,  der  Familie  wurde?  Unter 
dieser  Voraussetzung  untersuchten  wir  die  für  die  Familie 
als  solche  wichtigsten  Feste,  wir  mussten  erwarten  eine 
Schutzgottheit  des  Hauses,  der  Familie,  des  Geschlechts  in 
ihr  zu  erblicken,  eine  Göttin,  die  man  bei  allen  häuslichen 
Freude-  und  Trauerfesten  vorzugsweise  anrief.  Spuren  da- 
von fanden  sich  auch  wirklich  vor.  Aber  es  liess  sich  nicht 
verkennen,  dass  die  Erwartungen  von  einer  irgend  reicheren 
Ausbildung  des  inneren  Wesens  der  Göttin  in  diesem  Sinne 
nicht  erfüllt  wurden. 

Wo  die  Hestia  wie  bei  den  Amphidromien  eine  Rolle 
spielt,  ist  es  nicht  sowohl  die  göttliche  Persönlichkeit  als 
die  symbolische  Heiligkeit  der  Hestia,  die  uns  entgegentritt, 
und  eben  bei  den  Amphidromien  schien  es  auch  weniger 
die  Idee  des  Herds  als  Symbols  des  Hauses,  der  Familie, 
als  vielmehr  die  des  reinigenden  Feuers,  welche  die  Gere- 
monie  des  Herdumlaufs  hervorrief.  In  der  Sitte,  bei  Opfern 
für  die  Göttin  nichts  andern  mitzutheilen , liess  sich  der 
Gedanke  nicht  verkennen,  dass  dieselben  von  der  Haus- 
genossenschaft als  solcher  dargebracht  werden.  Aber  auch 
hier  reicht  man  mit  der  Idee  aus,  dass  eben  jede  Hausge- 
nossenschaft als  solche  eine  eigene  Hestia  besitzt,  ohne 
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dass  die  Natur  dieser  Hestia  desshalb  schon  weiter  bestimmt 
wäre. 

In  den  Prytaneen  war  es  die  Göttin  des  königlichen 
Herds,  der  zugleich  als  Herd  des  Landes  gedacht  wurde, 
dessen  Cult  nach  Vertreibung  der  Könige  nicht  erlöschen, 
sondern  soviel  wie  möglich  in  alter  Weise  fortdauern  musste. 
Und  hier  beweist  nun  die  Sitte  der  mit  den  Prytaneen  ver- 
bundenen Ehrenspeisungen  evident,  dass  man  nicht  bloss  an  die 
Bedeutung  der  Hestia,  die  sie  als  Altar,  als  Altarfeuer  hat,  son- 
dern eben  auch  an  die  des  Herds,  des  Herdfeuers  dachte. 
Ohne  Zweifel  war  die  später  gewöhnliche  Vorstellung  eben 
die,  dass  man  in  den  Prytaneen  mit  ihrer  Hestia  ein 
Symbol  des  dem  Hause  nachgebildeten  Staats  mit  seinem 
Herde  erblickte.  Aber  gewiss  lag  auch  hier,  wie  schon  die 
Berührung  der  xotval  eatiai  in  den  Prytaneen  mit  solchen 
in  Göttertempeln  beweist,  ursprünglich  der  Hauptaccent  auf 
der  Verwendung  der  Hestia  im  Opfer,  und  in  einzelnen 
Momenten  tritt  diess  auch  deutlich  hervor,  wie  in  dem  Namen 
leQO&ineiov  für  Prytaneen,  in  dem  merkwürdigen  homerischen 
Hymnos,  der  die  Hestia  im  Apollontempel  feiert. 

Wenn  es  also  hier  darauf  ankommt,  und  als  Aufgabe  der 
Untersuchung  hingestellt  wurde,  zu  zeigen,  wie  sich  allraälig 
an  die  Grundidee  neue  Vorstellungen  ansetzten , diese  um- 
bildeten, neugestalteten,  so  erwies  sich  der  Cultus  im  Grunde 
sehr  stabil.  Das  einzige  Moment  von  Bedeutung  ist  eben 
die  Schöpfung  der  Prytaneen. 

Nun  ist  aber  der  Cultus  nur  die  eine  Seite  in  der  Re- 
ligion. Er  ist  die  Äusserung  der  Verehrung,  welche  die 
Gottheit  hervorruft.  Und  es  ist  gewiss  richtig,  bei  der  Unter- 
suchung des  ursprünglichen  Wesens  derselben  eben  davon 
auszugehen,  wie  dasselbe  im  Cultus  sich  reflectiert.  Aus 
zwei  Gründen:  einmal  ist  der  Cultus  immer  noch  der  festeste 
Niederschlag  des  religiösen  Lebens  der  Völker.  Auch  er 
zwar  ist  in  fortwährender  Umbildung  begriffen,  aber  immer 
noch  in  geringerem  Grade  der  Vermehrung,  Vertauschung, 
•Umbildung  unterworfen,  als  die  Vorstellungen  von  den  Göttern, 
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wie  sie  sich  in  Mythen,  in  Kunst  und  Litteratur  ihren  Aus- 
druck verschaffen.  Sodann  reflectiert  zweitens  der  Cultus 
den  Glauben  des  Volks,  unterliegt  nicht  wie  Litteratur  und 
Kunst  der  individuellen  Gestaltung  durch  den  Geist  der 
einzelnen  Individuen.  In  geringerem  Grade  als  von  Lit- 
teratur und  Kunst  gilt  diess  beides  von  den  Mythen,  die 
in  eine  Zeit  fallen,  wo  die  freie  schöpferische  Thätigkeit  der 
einzelnen  nicht  so  bestimmt  sich  abhob,  wo  sie  noch  fast 
ganz  aufgieng  in  dem  geistigen  Gesammtleben  der  Nation.  So 
spiegeln  sie  weit  mehr  als  jene  den  Glauben  des  Volkes  wieder 
und  zwar  den  der  ältesten  Zeit,  da  die  Schöpfung  achter  Mythen 
in  einer  Zeit  aufhörte,  die  hinter  der  historischen  gelegen  ist. 

Dem  Cultus  zur  Seite  aber  traten  als  festerer  Nieder- 
schlag Namen  und  Symbole.  Das  Symbol  als  solches  ist 
untrennbar  vom  Cultus  und  es  ist  desshalb  schon  davon  die 
Rede  gewesen.  Eine  Untersuchung  über  den  Namen  der 
Göttin  wurde  bisher  noch  aufgeschoben. 

Aber  es  ist  nunmehr  höchste  Zeit,  das  Wort  E2TIA 
auch  selbst  ins  Auge  zu  fassen. 

ETYMOLOGIE  UND  GRUNDBEDEUTUNG  DES  WORTES  EZTIA 

Bekannt  sind  die  Etymologien  der  Alten.  Fast  durch- 
weg führen  dieselben  auf  R,a>  und  tazctvai  zurück.  So  schon 
ein  homerischer  Hymnos  in  nicht  zu  verkennender  Anspielung. 1 

• 

1 Vgl.  Eurip.  oben  S.  11  Anm.  4.  Orion  p.  78,  3:  'larla,  nagä  r 6 

, ij  S'e  tat  Ca  7za(td  ro  f£o>.  TO  S'e  i'£a i o /xelltor  taoi,  xa 1 {tquaTixuv  orofia 
tordi  xai  lorCa.  Ovum)  4>tl6£eYO$  er  rar  neQi  rr$  ’JlidSo;  Siai-exrov.  Corn. 
C.  28  p.  206 : 'Exariqa  (Demeter  und  Hestia)  S"  &i xer  oujf  htqa  rrfi 
eirai.  Tauuyr  der  ydf)  Sid  to  eordrai  Std  ndmar  ' Eortatv  n^ogey/d^evoav  oi 
n alaioC,  rj  Std  to  Tavrrjv  vno  rtje  ipvoeos  eotordro)  Te9eto9at  ( Sur  to  en 
avr ijf  tiiare'i  in'i  9e/uelCov  Tor  olor  eordrai  xdojuor.  Plutarch  de  primo 
frig.  21  p.  954  E.  Die  Ableitung  von  eordrai  billigt  z.  B.  Lobeck  paralip. 
p.  430.  Classisch  in  seiner  Art  sagt  Creuzer  Symbol,  u.  Mythol.  III1  S.  292: 
t'EorCa  wird  von  fSu>  lateinisch  edo  ich  esse  oder  wahrscheinlicher  von 
Ifw  oder  von  form,  ’ioroj  (oraw)  abgeleitet.  Man  vergleicht  auch  das  alt- 
deutsche Veste,  wovon  fest,  mit  Übereinstimmung  von  Wort  und  Be- 
griff, vgl.  Wächter  Glossar.  Germ.  I,  5.  II,  1783.« 
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In  diesem  Sinne  gebraucht  auch  z.  B.  der  Pseudo-Ari- 
stoteles in  der  Schrift  ns(jl  xoanov  das  Wort.  1 

Ähnliche  Etymologien  des  lateinischen  Worts  finden 
wir  bei  den  römischen  Schriftstellern.  * Nur  dass  diese 
ausser  von  stare  auch  noch  von  vestire  ableiten.  3 

Es  versteht  sich , dass  diese  Etymologien  als  solche 
schlechtweg  keine  Autorität  haben.  Sie  sind  auch  jetzt  so 
ziemlich  aufgegeben.  * Die  vergleichende  Sprachforschung 
hat  an  ihre  Stelle  zwei  andere,  aus  Wurzeln  gleichen 
Lauts  aber  verschiedener  Bedeutung  gesetzt.  Die  einen  wie 
Pott 6,  Benfey  6,  Corssen  7,  Curtius  8,  Ebel  s,  L.  Meyer  10, 

* 

1 C.  2 : to  utaov  dxlvrjTÖv  xe  oy  xa't  tSqatov  1}  iptgtaßioi  FiXqytt  yrj  ztnyzo- 

ScmCöY  CtiaiT  taxla  xt  ouaa  xat  /ui)T>jQ.  Vgl.  Plutarch.  (sympos.  quaest.  VII, 
4,  7.  p.  704  B),  der  dabei  noch  ausserdem  an  den  nahrunggeben- 
den Herd  denkt : 'Epo't  St  eintv  (d  jtovxioy)  iSoxtt  xa't  aturfua  Tfji  ytji  rj 
zpärzt^a  tlvat.  no(‘>s  ydg  xta  zot'tptiy  ruu;  *a\  axptoyyvltj  xa't  uöytpö;  tan  xat  xaXcäs 
vn  tyi'iüY  taxla  xaXtixai.  Bei  PorphyrioS  (de  abst.  II,  32) : xoi rlj  ydp  roriy  auxtj 
(if  yi))  xat  9 eär  xat  äy^iwnur  taxla)  spielt  deutlicher  die  Bedeutung  Wohnung 
herein,  während  Pseudo-Timaeos  von  Lokri  (p.  97  D : yö  S'  Ir  /t(ata  iSgu- 
uira  taxla  9tär)  bestimmt  auf  die  Etymologie  zurückweist.  Denn  die  Ab- 
leitung von  fjfiv,  lOTavai , xa9tazayat  wird  je  nach  Bedarf  bald  im  activen, 
und  zwar  das  eine  Mal  im  intransitiven,  das  andre  Mal  im  transitiven, 
bald  im  passiven  Sinne  vorgenomraen.  Übrigens  ist  nicht  zu  übersehen, 
dass  in  den  eben  angeführten  Stellen  taxla  durchaus  nur  Appellativum  ist. 

3 Cicero  (de  nat.  deor.  H,  27,  67:  Nam  Vestae  nomen  a Graecis 
est:  ea  estenim  quae  ab  illis  ’Eaxla  dicitur)  erklärt  Vesta  einfach  als  die 
griechische  ‘Eaxta.  Vgl.  Serv.  zu  Verg.  Aen.  1,  292  Lion.  Ovid  (fa.  VI, 
299)  dagegen  sagt  genauer:  stat  vi  terra  sua;  vi  stando  Vesta  vocatur: 
||  causaque  par  Grai  nominis  esse  potest.  Vgl.  Arnob.  in,  32. 

3 So  Aug.  civ.  dei  VH,  24.  Serv.  a.  a.  0. 

* Für  Gerhard  (Gr.  Mythol.  I § 286  A.  1)  ist  noch  mit  Klausen 
(Aeneas  u.  d.  Penaten  S.  166)  Hestia  für  der  Herdstein. 

5 Etymolog.  Forschgg.  I,  279. 

* Griech.  Wurzellexicon,  I.  S.  297 : ,1m  Skt.  bildet  sich  ferner  vastja 
Wohnung.  Ganz  analog  ist  das  griechische  Ftaxla,  taxla  ij  eigentlich  zu- 
erst Haus,  dann  (?)  Herd.“ 

’ Zeitscb.  f.  vergl.  Sprachw.  H,  S.  26. 

8 Grundz.  d.  griech.  Etymol.  1,  176;  vgl.  II,  254. 

8 Er  schliesst  in  Kuhns  Zeitschr.  f.  vergl.  Sprachw.  VIII  (1869) 
S.  241  Vesta  an  skr.  västu  Haus. 

10 
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leiten  ab  von  Skt.  vas  wohnen,  die-andern  von  Skt.  vas  glänzen, 
leuchten.  Letztere  Etymologie  j£äblt  noch  wenige  Vertreter. 
Ich  nenne  Lottner  \ Christ  2.  Aber  sie  ist  ohne  Zweifel 
die  richtige.  Rein  formell  sprachlich  betrachtet  ist  die  eine 
gewiss  ebenso  möglich  als  die  andere.  Man  denke  aber  nur 
wie  abstract,  wie  unnatürlich  abstract  die  Bezeichnung  der 
Feuerstätte  als  das  zur  Wohnung  gehörige  wäre.  Man 
erinnere  sich  an  die  Aualogie  des  deutschen  Ofen,  des  latei- 
nischen focus.  Und  wenn  oben  Stellen  von  Schriftstellern 
angeführt  wurden , die  Hestia  als  den  feststehenden  Herd 
etymologisierten , so  werden  sie  weit  aufgewogen  durch  die 
Autorität  einer  sprichwörtlichen  Redensart,  die  das  unmittel- 
bare Bewusstsein  des  Volks  gewiss  sicherer  und  richtiger 
ausspricht,  als  Erklärungen,  die  sich  im  Irrgarten  der  an- 
tiken Etymologie  herumtummeln.  Es  ist  diess  die  Redensart 
‘ Eazca  yeX^  im  Sinne  von  "HcpaiOTos  ysi-q,  also  in  der  Be- 
deutung das  Feuer  knistert.  8 

Aber  auch  in  der  Litteratur  selbst  spricht  sich  das 
Bewusstsein  von  der  ursprünglichen  Feuernatur  der  Göttin 
wiederholt  aus.  So  wenn  Herodot  von  einer  Hestia  der 
Skythen  spricht.  4 Das  ist  ein  für  allemal  nicht  die  Göttin 
des  feststehenden  Herds.  Auch  bei  der  getischen  xow?  'Emla 
wird  an  das  Feuer  zu  denken  sein. 5 Ebenso  wenn  Xenophon 
den  Kyros  zuerst  der  Hestia,  dann  dem  Zeus  xal  ei  uvt 
fiäyoi  e^rjyovvio  opfern  lässt,  braucht  er  die 
• 

10  Vergl.  Grammat.  der  griech.  u.  lat.  Spr.  Berlin  1861.  I S.  400. 

* Kuhns  Zeitschr.  f.  vergl.  Sprachf.  VII  (1858)  S.  178  N.  120: 
Vesta,  ‘Earia,  iorCa  Wurzel  vas  , leuchten,  brennen1,  zu  folgern  aus  Skt. 
vas  — tar  ,bei  Tage1  väsara  ,Tag‘,  sowie  vasanta  , Frühling“  vgl.  ver,1 
altn.  vär. 

* Griech.  Land.  Leipz.  1869.  S.  240. 

s Aristot.  meteorolog.  II,  9,  6. 

4 IV,  59 : 0foi/{  fiiv  /Aovrovs  roütft  Udaxorrai , ' ftnirp’  fiiv  iiditara,  en't 
St  dla  Tt  xai  TSjy  xtI.  ovvoua^tTcn  de  Exv&un'i  ‘lartrj  pfy  Taßyr'i  ktZ.  Vgl. 

FV,  127.  Die  Literatur  über  die  Controversen,  die  sich  an  diese  Stelle 
geknüpft  haben,  s.  in  Bährs  Ausgabe,  t.  IF  p.  420  sqq. 

4 Diod.  I,  94. 
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Göttin  als  die  dem  persischen  heiligen  Feuer  entsprechende 
Gottheit.  1 Wenn  endlich  in  der  späteren  Zeit  nur  ein  oder 
das  andre  Mal  von  griechischen  Grammatikern  ‘ Eaxla  als 
Feuer  erklärt  wird,  so  fallen  diese  Angaben,  eben  weil  sie  im 
Widerspruch  mit  der  landläufigen  und  sich  wie  von  selbst 
darbietenden  Etymologie  stehen,  um  so  mehr  ins  Gewicht.  * 

ENTWICKLUNG  DER  ABGELEITETEN  BEDEUTUNGEN  DES 

WORTS. 

Und  fürwahr  ist  es  auch  nur  von  hier  aus  möglich, 
alle  Bedeutungen  des  Wortes  'Eoxia  genetisch  zu  entwickeln. 
Sie  ist  ursprünglich  das  Feuer,  dann  das  heilige  Feuer,  das 
heilige  Opferfeuer,  das  Feuer  auf  Altar  und  Herd,  hierauf 
Altar  und  Herd  selbst,  eudlich  von  der  Bedeutung  Hpr$l, 
Feuerstätte  des  Hauses  aus,  das  Haus,  die  Wohnung. 

Wie  leicht  das  Wort,  auch  wenn  es  ursprünglich  Feuer 
bedeutete,  für  den  Altar,  den  Herd,  auf  welchem  es  brannte, 
gebraucht  werden  und  zuletzt  die  Bedeutung  dieser  an- 
nehmen konnte,  braucht  nur  angedeutet  zu  werden.  Ebenso 
erklärt  sich  leicht  genug,  wie  das  Haus  selbst  allmälig  unter 
der  ioxia  inmitten  des  Hauses  yerstanden  werden  konnte.  3 

i* 

* Xenophon  Cyrop.  VII,  6,  20:  WH i Sh  rltt/]Xi}er  (d  Kv(io;  ii;  xoilf  xZagSetf,) 
npÄTor  /ihr  'Eoxta  ffrvacr.  Ebenso  I,  6,  1.  Vgl.  Strabon  XV,  p.  733  : oxtf 

äh  ar  ßuataot  9( w,  n^chxtn  7IUQI  evxorxat. 

2 Schol.  zu  Eurip.  Hec.  22  ed.  Matthiae : eaxla  llytxai  > ) ob]  xaxoutla, 

ano  /ihqouf  x 6 näv , «r no  xov  eveo  j 6 tputxi'^to  xat  tpXoyi'lto,  ij  ano  x ov  ro 

xi9ijnai.  Es  ist  klar,  dass-  vor  dnd  xoü  evw  einiges  weggefallen  ist.  Audi 
Hesych.  giebt  zwar  unter  eaxla  die  Erklärung : ßui/io;  ? olxla,  unter 
aber:  nv£  ( xat  tj  yr)  xat  y De os- 

Noch  leichter  und  rascher  konnte  diese  Umwandelung  in  Zusam- 
mensetzungen vor  sich  gehen.  Die  Adjectiva  etplauos,  or,  d.  h.  welcher  oder 
was  an  der  Hestia  ist,  wer  sie  im  Besitz  hat,  atpiotiot  fern  von  derselben, 
irioxtot;  ohne  sie,  wenn  sie  ursprünglich,  wie  schon  oben  S.  49  wahr- 
scheinlich gemacht  wurde,  ohne  Feuer,  an  seinem  (Herd)feuer,  fern 
davon,  bedeuteten,  mussten  rascher  diese  Veränderung  durchmaehen, 
weil  durch  die  Zusammensetzung  mit  den  Präpositionen  der  Begriff  der 
Angehörigkeit,  des  Besitzes  entsteht.  Als  in  den  Worten,  welche  den 
Besitz  oder  das  Entbehren  der  eaxla  ausdrücken,  der  Begriff  Heimat, 

10* 
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Nichts  war  natürlicher,  als  dass  man  sich  auch  die  Göttin 

frühe  mit  dem  Herde  wie  mit  dem  Altäre  zusammeudachte, 
auf  dem  man  das  heilige  Feuer  brennen  zu  sehen  gewohnt  war. 

Doch  machte  die  Göttin  Hestia  selbst  im  Glauben  und 
Cultus  des  Volks  diese  Veränderung  nicht  in  gleicher  Weise 
durch.  1 Die  Entwicklung  von  Sprache  und  Religion  pflegt 
nicht  durchweg  parallel  zu  verlaufen.  Trotz  ihrer  stets 
flüssigen  Natur  hat  die  Religion  zugleich  eine  höchst  con- 
servative  Tendenz.  Da  sie  das  ewig  gewisse,  das  Absolute 
zum  Gegenstand  hat,  hegt  sie  eine  natürliche  Scheu  vor 
jedweder  Veränderung,  auch  wenn  dieselbe  Weiterbildung 
der  Ideen , Fortschritt  ist.  Diess  zeigt  sich  deutlich, 
wenn  dasselbe  Wort,  wie  diess  bei  ‘ Eazia  oder  z.  B.  bei 
Nv(i<p7j  der  Fall  ist,  zugleich  Appellativum  und  Name  ist. 
Das  Appellativum  geräth  völlig  in  den  historischen  Fluss, 
es  unterliegt  im  Laufe  der  Zeit  jeder  möglichen  Wandlung 
der  Form  oder  der  Bedeutung.  Man  denke  an  die  zahl- 
losen Bildungen  aus  der  Wurzel  div  im  Griechischen  wie 

* 

Heimatlosigkeit  schon  lange  enthalten  war,  brauchte  desshalb  das  blosse 
Wort  iorta  selbst  noch  nicht  Heimat  zu  bedeuten.  In  den  Worten  aqua 
et  ignis  liegt  darum  dieser  Begriff  noch  lange  nicht,  weil  an  aquae  et 
ignis  interdictio  sofort  der  Gedanke  der  Verbannung,  des  Entbehrens 
der  Heimat  sich  knüpft.  Die  Idee  der  Herdgemeinschaft  im  Sinne  der 
Familiengemeinschaft  endlich  kann  auch  in  diesen  Adjectiven  natürlich 
nur  der  finden,  welcher  sie  vorher  hineinlegt. 

Auch  andere  Adjectiva  aus  Götternamen  gebildet,  das  sieht  man  so- 
fort, machen  eine  raschere  und  weitergehend'e  Umwandlung  durch,  als 
die  Götternamen  selbst.  Man  denke  z.  B.  an  oder  an  die  von 
abgeleiteten  Wörter. 

1 Auch  die  Namen  anderer  Götter,  wenn  auch  nicht  in  gleichem 
Grade,  was  eben  aus  der  eigenthümlichen  Natur  der  Hestia  sich  erklärt, 
kommen  bekanntlich  mehrfach,  freilich  gewöhnlich  so,  dass  diese  Be- 
deutung durch  Metaphora  erklärt  werden  muss  (vgl.  Cic.  de  or. 
III,  42,  167),  in  appellativer  Bedeutung  vor.  So  Zeit  selbst,  'A<f^o3lxtj, 
u.  s.  w.  , noch  mehr  analog  den  Umbildungen  der  Bedeutung 
von  torla  göttliche  Wesen  wie  die  Horen,  Themis,  Dike  u.  s.  w.  Eine 
anschauliche  Analogie  ferner  liegt  in  dem  Verhältniss  des  Wortes  yuuipr, 
und  Nijpyai. 
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im  Lateinischen.  Dagegen  schon  bei  der  Schöpfung  eines 
Götternamens  bleibt  ein  incommensurabler  Rest,  der  in  dem 
Namen  nicht  aufgeht.  Man  hat  hier  nicht  wie  bei  der  reinen 
Sprachforschung  ein  Object  vor  sich,  das  als  solches  Form 
und  Inhalt  zugleich  ist,  wo  sich  beides  vollkommen  deckt. 
Das  innerste  religiöse  Leben  bedarf  der  Äusserung  über- 
haupt viel  weniger  als  selbst  das  höchste  abstracteste  Den- 
ken; es  setzt  seinen  Inhalt  viel  weniger  aus  sich  heraus. 

Aufs  bestimmteste  sprechen  die  römischen  Schriftsteller 
von  Vesta  es  aus,  dass  sie  Feuergöttin  sei.  1 Sprachlich  wie 
sachlich  werden  wir  also  für  "Eatla- Vesta  auf  die  Grund- 
bedeutung des  Feuers  zurückgewiesen.  Die  sprachlichen 
Gründe  allein  sind  — es  muss  das  zugegeben  werden  — 
nicht  zwingend.  Aber  die  Verbindung  beider  ist  es. 

Und  nun  versuchen  wir  von  hier  aus  eine  Übersicht 
über  die  Auffassung  der  Göttin  Hestia  in  Poesie,  Kunst  und 
vor  allem  in  der  Speculation  der  Griechen. 

HESTIA  IN  DER  POESIE» 

Hestia  bei  Homer. 

Aus  Homer,  davon  zeugte  schon  der  Nachweis  von  Spuren 
einer  Göttin  Hestia  als  Göttin  in  den  homerischen  Gedichten, 
ist  für  die  Bedeutung  dieser  Göttin  wenig  zu  erholen. 

Nur  soviel  steht  fest,  dass  auch  ihm  schon  hatia  nicht 
das  Feuer  als  Element  gewesen  ist,  sondern  dass  er  bei 
ihr  vielmehr  an  das  Feuer,  das  der  einzelne  in  seinem  Hause 
brennt,  denkt;  ob  an  das  Feuer  des  Herdes  oder  den  Herd 
mit  seinem  Feuer,  das  lässt  sich  aus  den  Worten  selbst  nicht 
entscheiden. 


Hestia  in  den  homerischen  Hymnen. 

Viel  später  als  die  Hias  und  Odyssee  sind  gewiss  die 
homerischen  Hymuen , auch  der  au  Aphrodite , wiewohl 
dieser  immerhin  ziemlich  frühe  anzusetzen  ist. 

* 

1 Vgl.  o.  S.  30  ff.  u.  sf  u. 
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Aber  dieselben  sind  gleichwohl  hier  für  uns  von  hohem 
Werthe,  weil  sie  die  ältesten  Überlieferungen  der  Ansätze 
gur  Bildung  von  Mythen  über  Hestia  enthalten. 

Hestia  ist  im  Hymnos  an  Aphrodite  wie  in  dem  an 
Hermes  und  Hestia  sicher  zugleich  die  Göttin  des  Herdes: 
mitten  im  Hause  sitzt  sie,  Fett  empfangend. 

Darin  liegt  unstreitig  die  Vorstellung  vom  Herd  in- 
mitten jedes  Hauses.  Der  Hymnos  an  Aphrodite  führt  aber 
sofort  auf  den  Herd  als  Altar,  das  Herdfeuer  als  Opferfeuer, 
indem  er  beifügt : n ceaiv  <F  iv  vtjoToi  &swv  xijuaoxög  iati,  während 
an  ihre  Vorehre  bei  Opfern  der  daran  sich  reihende  Vers 
erinnert:  xai  naqa  näai  ßgoroun  &e<öv  n Qkaßeiqa  rhvxrau  1 

Etwas  anders  verhält  es  sich  mit  dem  Hymnos  -an  die 
Göttin  selbst.  * Hier  wird  ihr  ewiger  Sitz  in  den  Häusern 
der  Menschen  unmittelbar  zusammengenannt  mit  dem  iü  den 
Wohnungen  der  unsterblichen  Götter.  Während  nun  der 
Hymnos  an  Aphrodite  bestimmt  von  den  Tempeln  spricht, 
könnte  der  Ausdruck  des  Hymnos  an  Hestia  selbst  auch 
von  den  eigenen  Wohnungen  der  Göifet  im  Unterschied  von 
denen,  welche  die  Menschen  denselben  in  ihren  Tempeln 
erbauen,  verstanden  werden  wollen.  Dann  wäre  hier  bloss 
vom  Herd  die  Rede,  um  so  mehr  als  die  folgenden  Verse, 
welche  freilich,  wie  wir  sahen,  verdächtig  ungeschickt  ange- 
knüpft sind,  ihr  die  erste  und  letzte  Spende  gerade  bei  allen 
Mahlzeiten  zutheilen.  Allein  an  sich  schon  ist  der  Ausdruck 
schwer  anders  zu  verstehen,  als  von  den  Tempeln  und  er  ist 
jedesfalls  nach  der  Analogie  des  Hymnos  an  Aphrodite  zu 
erklären. 

Nicht  viel  besser  als  mit  den  ersten  Versen  des  Hymnos,  . 
welche  an  Hestia  allein  gerichtet  sind,  sieht  es  in  kritischer 
Hinsicht  mit  denen  ails,  in  welchen  sie,  nachdem  der  Hymnos 
zunächst  auch  an* Hermes  allein  sich  gewendet  hat,  mit 
diesem  zusammen  angerufen  wird.  Sie  lauten : 

* - 

1 S.  o.  S.  3. 

8 S.  o.  S.  3. 
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xal  av  f/oi,  'Aqysifovia,  Aiog  xal  Maiädog  vis, 
ayyele  ttüv  (.laxdqtov,  xQvaaQQanh  düiOQ  sautv, 
tlaog  (Sv  imxQTjye  a vv  aldoirj  %e  <pttr]  re 
‘ Earit y afxcpmaqOL  ydq  sntySoviojv  dv&Q(Mfün>  10 

(vaiete  öwfiaxa  xa).d,  (fihx  (fotalv  aUiifiotoiv) 
sldoTsg  e'oy/jcna  xa/xx  vöy  & laneaO-e  xal  rßt). 

Xalqs , Kqovov  d-vyareq,  av  re  xal  xqvaÖQQanig  Kq/xfjg. 
airaq  iydv  vfistw  re  xal  dlkjg  /xvr-aofx  doiörjg. 

HESTIA  DI  MYTHOS. 

Hermes  und  Hestia. 

Wichtig  ist  die  Zusammenstellung  der  Göttin  mit  Hermes, 
dem  Götterboten  mit  dem  goldenen  Stab,  dem  Verleiher  von 
Gütern. 

»Hier  scheint«,  sagt  Welcker  \ »der  Grund  der  Verbin- 
dung dieser  beiden  Götter,  obgleich  die  Worte  zerrüttet  und 
streitig  sind,  doch  sicher  darin  zu  bestehen,  dass  Hestia, 
die  im  Hause,  und  Hermes,  der  ausser  dem  Hause,  als  Gott 
des  Verkehrs,  des  Geschäfts,  der  Palästra  und  der  Schule 
und  Bildung  der  Menschen  schönes  Thun  kennt,  dem  Sinn 
und  Verstand  und  der  Jugend  beistehen  sollen.« 

Lässt  man  freilich  den  v.  11  an  der  ihm  von  Martin 
angewiesenen  Stelle,  so  wäre  Welckers  Erklärung  so  be- 
stimmt als  nur  möglich  ausgeschlossen.  Denn  dann  würde 
der  Hymnos  ja  ausdrücklich  die  gemeinsame  Anrufung  beider 
Götter  damit  motivieren,  dass  Hermes  mit  Hestia  die  Häuser 
der  Menschen  bewohne.  Aber  dieser  v.  11  wird  ausgeworfen 
werden  müssen.  * 

Doch  auch  dann  ist  Welckers  Auffassung  durch  den  Hym- 
nos selbst  noch  nicht  hinreichend  gestützt.  Die  Motivierung  für 

* 

1 Welcker,  gr.  Götterl.  II.  S.  697. 

’ Der  Vers  steht  in  den  Handschrr.  zwischen  9 und  10,  wo  er  un- 
möglich ist,  aber  auch  zwischen  10  und  12  zerreisst  er  die  Construction. 
Der  oben  S.  7 f.  Anm.  8 angenommene  Parallelismus  wäre  also  dahin 
zu  modificieren,  dass  auf  Hermes  und  Hestia  zusammen  nur  3 Vene 
kommen  würden,  wie  auf  den  Schluss. 
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die  Verbindung  beider  Götter,  wie  sie  W.  gibt,  ist  im  Hymnos 
so  nicht  ausgesprochen.  Hestia  wird  ja  nicht  bloss  als  in 
den  Häusern  der  Menschen,  sondern  auch  als  in  denen  der 
Götter  wohnend  bezeichnet,  was  selbst  dann  nicht  zu  W.s 
Auffassung  stimmte,  wenn  man  die  Wohnungen  der  Götter 
nicht,  wie  man  doch  muss,  als  Tempel  fassen  würde.  Der 
Grund  der  Zusammenstellung  beider  Götter  in  diesem  so 
schlimm  zerrütteten  Hymnos  ist  offenbar  kein  anderer  als 
die  uralte  Verbindung  beider  Götter. 

«Hestia,  die  im  Hause,  und  Hermes,  der  ausser  dem 
Hause  als  Gott  des  Verkehrs,  des  Geschäfts,  der  Palästra 
und  der  Schule  und  Bildung  der  Menschen  schönes  Thun 
kennt«,  das  sind  doch  gewiss  Auffassungen  weit  später  als 
die,  welche  die  Zusammenstellungen,  wie  sie  im  Zwölfgötter- 
system sich  finden,  hervorriefen.  1 Zeus  und  Hera,  Poseidon 
mit  Demeter,  Apollon  neben  Artemis  weisen  unbestreitbar 
auf  die  Naturgrundlage  zurück. 

Ares  und  Aphrodite  sind  zwar,  obgleich  auch  für  diese 
Verbindung  eine  Naturgrundlage  könnte  nachgewiesen  wer- 
den wollen,  ohne  Zweifel  als  Gottheiten  des  Kriegs  und 
Streits  und  der  Liebe  gepaart.  Allein  das  sind  sie  seit 
uralter  Zeit,  seit  sie  überhaupt  in  Hellas  eingedrungen  sind. 
Hermes  und  Hestia,  Hephaistos  und  Athene  vertauschen  zwar 
hie  und  da  ihre  Plätze,  und  verbinden  sich  übers  Kreuz, 
Hermes  mit  Athene,  Hephaistos  mit  Hestia. 

Aber  die  Verbindung  von  Hermes  und  Hestia  ist  weit 
überwiegend  und  zumal  ist  sie  diess  in  den  älteren  Denk- 
mälern. * So  findet  sie  sich  am  Fussgestell  des  olympi- 
schen Zeus  von  Phidias  s und  von  vorhandenen  Denk- 
mälern auf  dem  hieratischen  dreiseitigen  Altar,  der  jetzt  im 
Louvre  sich  befindet  4,  wie  auf  dem  kapitolinischen  Puteal 

* 

1 Vgl.  über  diese  Petersen,  Zwölfgöttersystem.  Hamburg  1853.  4. 

S.  7. 

* Welcker,  Gr.  Götterl.  n,  8.  168.  8.  u. 

8 Fausan.  V,  11,  3(8)  4.  8.  u.  8.  174. 

♦ S.  u.  S.  175. 
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und  ebenso  entsprechen  sich  Hermes  undHestia  als  Monats- 
götter. 1 

Nur  spät  wird  Hestia  mit  Hephaistos  zusammengestellt, 
eine  Zusammenstellung,  die  aber  jedesfalls  ein  neuer  Beweis 
für  die  stets  wieder  durchschlagende  ursprüngliche  Feuer- 
natur der  Göttin  ist. 

Die  Zusammenstellung  von  Hermes  und  Athene  erklärt 
sich  leicht  und  einfach  genug,  nicht  bloss  aus  der  ethisch- 
geistigen Ähnlichkeit  von  Hermes  und  Athene,  und,  sofern 
sie  besonders  auf  Vasen  sich  findet,  aus  der  Bedeutung 
beider  Gottheiten  für  die  Palästra:  das  unter  Myrten  ver- 
hüllte Hermesbild  im  Erechtheon  weist  auf  eine  uralte  Ver- 
bindung beider  Gottheiten  zurück. 

Wie  modern-abstract  und  reflectiert  dagegen  erschiene 
daneben  die  Verbindung  von  Hermes  und  Hestia  aus  den  von 
Welcker  angegebenen  Gründen  1 

Da  Hermes  Hierokeryx  und  Opfergott  ist  und  die  Bedeu- 
tung der  Göttin  Hestia  für  die  Opfer  schon  aus  unserm  ersten 
Abschnitt  hervorgeht,  so  bietet  sich  in  der  That  eine  viel 
näher  liegende  Erklärung  der  Verbindung  dieser  beiden 
Gottheiten  von  selbst  dar.  * 

Der  Mythos  von  der  Jungfräulichkeit  der  Göttin. 

Wenn  wir  so  durch  den  Hymnos  an  Hestia  auf  die 

* 

1 Vgl.  über  diese  Mommsen,  röm.  Chronol.  2.  A.  S.  305  ff. 
a Petersen  sagt  (Zwölfgöttersystem  S.  7):  'Hermes  und  Hestia 
waren  früh,  wie  schon  (?)  homerische  Hymnen  zeigen,  im  Cultus,  be- 
sonders des  Hauses,  verbunden.’  Er  beruft  sieb  dafür  auf  unsern  Hymnos, 
der  aber  also  an  sich  eine  frühe  Verbindung  beider  Götter  besonders 
im  Culte  des  Hauses  nicht  beweisen  würde.  Auch  dass  dieselben  über- 
haupt besonders  im  Culte  des  Hauses  verbunden  wurden , folgt 
aas  dem  Hymnos  nicht.  Welcker  streift  an  obige  Erklärung,  freilich  nur 
um  sie  abzulehnen. ■ «Demnach»,  sagt  er,  «läge  der  Grund  nicht  darin,  dass 
die  Altäre  überhaupt  tartcu  »für  genannt  werden  und  Hermes  Hierokeryx 
und  Opfergott  ist».  Auch  Urlichs  (Skopas  in  Attika  8.  12)  versteht  in 
Hermes  als  Schutzgott  des  Strassenverkehrs  und  Hestia  als  Gottheit  der 
Wohnungen  den  Inbegriff  des  bürgerlichen  Lebens. 
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sicher  alte  Verbindung  der  Göttin  mit  Hermes  geführt  worden 
sind,  erwähnt  der  Hymuos  an  Aphrodite  den  einzigen  ächten 
Mythos,  der  sich  über  Hestia  gebildet  hat.  den  Mythos,  der 
zur  Erklärung  ihrer  Jungfräulichkeit  ersonnen  wurde. 

Die  erstgeborne  Tochter  des  Kronos  wurde  von  Poseidon 
und  Apollon  umworben.  Aber  sie  weigerte  sich  und  schwur 
einen  hohen  Eid,  fassend  das  Haupt  des  Vaters  Zeus,  dass 
sie  immerdar  wolle  Jungfrau  bleiben.  Dafür  schenkte  ihr 
Zeus,  dass  sie  mitten  in  den  Häusern  sitzt,  Fett  empfangend 
und  in  allen  Tempeln  der  Götter  der  Ehren  theilhaftig  ist.  1 
Der  Mythos,  der  von  den  Erklärern  des  Sprichworts  dem 
Aristokritos  zugeschrieben  wird,  bezeichnet  die  Jungfräulich- 
keit und  den  Vorrang  bei  Opfern  als  Geschenk  von  Zeus, 
das  sich  die  Göttin  auf  die  Aufforderung  desselben,  zu  wählen, 
was  sie  wolle,  erbeten  habe. 

Gewiss  ist  auch  dieser  Mythos  von  Aristokritos  * nicht 
rein  ersonnen,  sondern  der  Ausdruck  owedyxe  bezeichnet 
nichts  als  die  litterarische  Gestaltung  desselben  durch  diesen 
uns  unbekannten  Schriftsteller.  Die  Idee  aber,  die  uns  daraus 
entgegentritt,  ist  eben  die  Jungfräulichkeit  der  Göttin  und 
zwar  in  enge  Verbindung  gebracht  mit  der  Theilnahme  der 
Göttin  bei  allen  Opfern.  Sicher  ist  jene,  wie  schon  die 
Alten  wiederholt  es  thun,  eben  aus  der  Feuernatur  der 
Göttin  abzuleiten,  und  in  Verbindung  damit  auch  die  Erst- 
geburt aus  der  Vorehre  bei  allen  Opfern  zu  erklären.  Und 
wenn  der  homerische  Hymnos  hinzusetzt,  sie  sitze  inmitten 
des  Hauses,  Fett  empfangend,  so  schwebt  dabei  zwar  ohne 
Zweifel  dem  Dichter  desselben  der  Herd  inmitten  des  Hauses 
vor  Augeu.  Allein  die  Hauptsache  für  den  Mythos  war,  wie 
die  Vergleichung  des  dem  Aristokritos  zugeschriebenen  zeigt, 
das  Fett  empfangen,  wobei  vorzugsweise,  jedesfalls  im  Sinne 
des  ursprünglichen  Mythos,  an  Opfer  zu  denken  ist,  und  in 

* 

1 Vgl.  oben  S.  26. 

* A.  a.  0.  Vgl.  S.  21. 
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dem  xai  xe  fdacp  ö'ixtp  xcet  aq'  k’£ex o verräth  sich  eben  auch 
wieder  zugleich  der  Einfluss  der  irrigen  Etymologie. 

Der  Hestia  Beziehung  zu  Zeus. 

Aber  nicht  bloss  mit  Hermes  oder  Hephaistos  erscheint 
Hestia  verbunden.  Der  Sänger  des  homerischen  Hymnos 
XXIV  auf  die  Göttin  fleht  sie,  die  in  der  hehren  Pytbo  im 
heiligen  Haus  des  Ferntreffers  Apollon  walte,  an,  ihm  zur 
Hilfe  herbeizueilen  mit  dem  weisen  Zeus. 

Und  bekannt  sind  ja  die  Beinamen  des  Zeus  als  ifioxiog 
oder  inlaxiog, 1 saxiovxog,  edxivmx^,  eaxiaqxog. 8 

Die  Bedeutung  dieses  Zeus  ist  die  des  über  der  Hestia 
des  Hauses  waltenden  Gottes.  Doch  weist  wenigstens  der 
Zeus  Ephestios  * rückwärts  darüber  hinaus  auf  den  Zeus,  der 
überhaupt  in  der  heiligen  Flamme  des  Herds  oder  Altars 
waltet.  Denn  er  bezieht  sich  wesentlich  auf  das  beiden 
gemeinsame  Recht  des  heiligen  Schutzes,  wie  denn  das  Wort 
icpkoxiog  auch  da  gebraucht  wird,  wo  an  Götteraltäre  gedacht 
werden  muss  4 und  insbesondere  in  Olympia  der  Umstand, 
dass  die  Asche  von  der  Hestia  daselbst  auf  den  Altar  des 
Zeus  gebracht  wurde  5,  aus  einer  derartigen  Anschauung 
hervorgegangen  sein  muss. 


* 


* Herod.  I,  44. 

* Vgl.  Welcker  Gr.  Götterl.  II,  S.  204.  • 

s Herod.  I,  44  vgl.  mit  87.  Soph.  Aias  402.  Die  Erklärung  der  Schol. 
zu  Eurip.  Hec.  345  ist  ohne  Gewicht.  Doch  mag  sie  hier  stehen:  ol 

Stcn fr Oi  TtpUTtirai  titö&aoi  rlut  ixt’aior . ol  St  aurottou^mc  hpfonov , ol  St  tftXot 
•filter.  ol  St  tv  tau  Trifti  xat  ovuuoQttt  xoTaltyoiitrot  ira^Vioy,  ol  St  ffroc  £ t'nov , 
ol  S * tv  ooxeif  aviitfiiovtai;  noiovrTf;  öfixior,  oi  S ’ aSthpoi  ouöyrtnr  Man  sieht, 
dass  die  ganze  Unterscheidung  in  dieser  Weise  nicht  durchführbar  ist, 
man  sieht  aber  Such  hier,  wie  Jor(a  nicht  auf  die  Familie,  sondern  nur 
auf  die  Hausgenosseuschaft  bezogen  wird. 

4 Z.  6.  Aefccb.  Eun).  169.  Soph.  0.  BL  32.  So  wird  oW<mo«  auch 
fon  dör  Paredrie  Von  Göttern  gebraucht. 

» S.  o.  S.  127. 
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Hestia  als  Erfinderin  des  Hänserbaus. 

Nicht  als  Mittelpunct  der  Familie,  aber  als  der  des 
Hauses  erscheint  Hestia  in  dem  Mythos,  wornach  sie  den 
Häuserbau  erfunden  haben  soll.  1 Aber  es  ist  bei  näherer 
Betrachtung  leicht  zu  ersehen,  wie  schlecht  ersonnen  dieser 
rationalisierende  Mythos  ist,  der  nichts  wenige?  als  einen 
altertbümlichen  Charakter  zeigt.  Man  pflegt  zwar  grosses 
Gewicht  auf  diese  Erfindung  der  Hestia  zu  legen.  Aber  man 
vergisst  dann  eben  alle  Mal,  dass  die  älteren  und  besseren 
Quellen  gerade  von  diesem  angeblichen  Mythos  durchaus 
schweigen.  Die  Scholien  zu  Aristophanes  2 bringen  damit 
Bilder  der  Göttin  und  des  Zeus  Ephestios  innerhalb  der 
Häuser  in  Verbindung.  Diese  wollen  wir  für  jetzt  nicht  be- 
zweifeln. Ihr  Zweck  ist  jedesfalls  am  richtigsten  angegeben, 
wenD  es  heisst,  man  mache  diese  Bilder,  damit  die  Göttin 
die  Bewohner  schütze.  Dass  man  aber  auch  von  ihr  ins- 
besondere gehofft  habe,  dass  sie  das  Haus  Zusammenhalte, 
das  ist  gewiss,  wenn  es  von  der  Hestia  gesagt  wird, 
nicht  weniger  falsch,  als  wenn  diese  Thätigkeit  dem  Zeus 

* 

1 Diodor  V,  68  p.  384 , 27 : Kpovov  S'e  xai  'Pt aq  Xtyerat  yevto&at  rrjv 
re  * Eartav  xat  AtjuyrQav  xa\*Hqc tv  fri  St  Ata  xa\  IloaeiSiöva  xai  "AtSrpr.  rov- 
rtov  S'e  l/yerat  rr/v  jutv  c Eartav  rrjV  tust  otxtwv  xaraaxevijv  evpetVy  xa'i  Sia  rqv 
tveqycotav  raurtjv  7ia(xx  naot  0%eS6v  dv&jxdnotq  er  naaatq  oixtatq  xa&tSpvdrjvat 

ri/utür  xa'i  &vouZy  rvyxavowjav.  Dass  wir  es  hier  nicht  mit  einer  Nach- 
richt aus  ächten  und  alten  Quellen  zu  thun  haben,  bedarf  keines  wei- 
teren Nachweises.  Erwähnt  wird  die  Erfindung  des  Häuserbaus  z.  B. 
auch  Schol.  zu  Ar.  Plut.  395  u.  zu  Pindar  Ol.  I,  16:  Kqoyov  nalS1  h 

atpvedv  — oi  n^oq  t o eartav  awrdooovoiv.  biXavrftrpav  S'e  etq  rovro,  Stört 
rj  xar  dpxdq  rtjv  oixtcm  evQOvaa  q 4 Earta  rjVy  rjrtq  rjv  Koövov  &uyarrjpy  dtp*  §$ 

»rat  ryv  olxtav  eaxta^kyo/uev.  Vgl.  noch  das  Etymolog.  M.  382,  32  sqq. : 

'Earta , t]  &eoq.  napa  ro  taaa&ai,  d eartv  iSqvoao&at.  n^törtj  yap  airrrj  oixov 
auveorqoev. 

8 Scholien  zu  des  Aristoph.  Plut.  395:  npoq  rvjq  'Eartaq.  *H  'Earta 
fhryartfä  tjv  Kpovou  xarap^df  tjjk  olxtav  ed^ovaa  , qv  ivroq  rwv  olxtov  fypatpoVy 
Yva  rovrovq  xat  rtov  olxovvrtov  ettj  ipt>Äa%.  ovrco  xat  etpeortov  Ata  xalovatVy 

ov  elf  (fulaxrjv  rcüv  olxtov  y^dtpovatv.  Vgl.  Schol.  zu  Aristid.  p.  264 
Frommei : Sia  rovro  ev  rotq  olxotq  Hypatpov  (rtjv  * Eartav),  Iva  awtarij  xa'i  awe'xn 
avrovq,  dre  xai  n^tdrtj  rovq  oixov;  SeCqaaa. 
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Ephestios  zugeschrieben  wird.  Immerhin  ist  in  diesen 
Angaben  ein  wenn  auch  verhältnissmässig  später  Ansatz 
dazu  zu  erkennen,  das  Wesen  der  Göttin,  entsprechend  den 
Umänderungen,  welche  der  Begriff  der  iaxia  erlitten  hatte, 
umzubilden. 

Dagegen  ist  nun  hier  von  der  Hestia  als  Göttin  des 
Familienlebens  nach  der  Seite  seines  natürlichen,  geschlecht- 
lichen Zusammenhalts  nichts  zu  spüren.  Es  ist  nur  das  Haus 
und  seine  Bewohner  schlechtweg,  die  ihr  Schutz  umfasst. 

Hestia  als  Gattin  des  Uranos. 

In  allen  den  aufgezählten  Verbindungen  ist  Hestia 
einfach  einem  oder  dem  andern  Gotte  gesellt,  und  auch 
dem  Diodor  ist  in  dem  eben  erzählten  sog.  Mythos  Hestia 
schlechthin  die  Tochter  des  Kronos  und  der  Rhea.  Dagegen 
nannte  nach  demselben  Diodor  Euemeros  1 sie  Gattin  des 
Uranos,  von  dem  sie  zwei  Söhne,  Titan  und  Kronos,  und 
zwei  Töchter,  Rhea  und  Demeter,  geboren  habe  und  er- 
zählte 8,  dass  sie  es  gewesen,  die  das  Zeuskind  heimlich  auf- 
genährt habe. 

Diese  Abweichung  von  der  sonstigen  Genealogie,  in  der 
Hestia  Tochter  von  Kronos  und  Rhea  genannt  wird  3,  wird 
nicht  aus  dem  Cultus  oder  Volksglauben,  sondern  aus  der 
Philosophie  zu  erklären  sein,  unter  deren  Einfluss  Euemeros 
schrieb,  und  welche,  wie  wir  sehen  werden,  ziemlich  frühe 
Gaea  und  Hestia  identificierte. 

HESTIA  IN  DER  SPECÜLATION. 

Hier  in  der  Speculation  spielt  die  Göttin  eine  viel  be- 
deutendere Rolle  als  in  der  Mythologie.  * 

* 

1 Diodur  bei  Euseb.  praep.  evaug.  H.  p.  59  (Diod.  opp.  ed.  Dindorf 

t.  ni.  p.  181);  und  Lactanz  div.  inst.  1,  18  führt  dasselbe  aus  dem 
Euhemerus  des  Ennius  an  (Ennian.  poes.  reliq.  ed.  Vahlen  p.  169  sq.). 

* Ennius  Euhem.  a.  a.  0. 

8 S.  o.  S.  25. 

4 Wegen  der  Sagen  über  die  Gründung  von  Mantinea  s.  o.  S.  124  f. 

u.  139,  von  Knosos  S.  139. 
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Hestia  bei  den  Pythagoreern. 

Wer  weiss  nicht,  dass  die  Pythagoreer  ihr  Central- 
feuer, das  sie  sich  in  der  Mitte  der  Welt  dachten,  Hestia 
genannt  haben  *?  Die  Gruudanschauung  dabei  ist  offenbar 
die  des  Feuers  inmitten  der  Häuser  oder  der  Staaten.  Schon 
Philolaos  zwar  werden  Benennungen  zugeschrieben  — wie 
ßai/uog Jiog  olxog,  wztjq  &e(üv.  2 Allein  man  darf  dabei, 
noch  abgesehen  von  der  Sicherheit  der  Überlieferung, 
nicht  vergessen,  dass  Philolaos  Zeitgenosse  des  Sokrates  war, 
also  in  einer  Zeit  lebte,  wo,  wie  wir  sofort  sehen  werden, 
bereits  auch  in  der  Erde  diese  einmal  als  Mittelpunct  der 

Welt  gedachte  iaria  erblickt  werden  konnte. 

* 

1 Stob.  ecl.  1,  468,  188:  'f't XoXaoi  7iv(>  tv  jufoa)  7i ffi t rö  Xt'yrfxiy , unff) 
'‘Eojtav  t ov  navroi  xaJ.fl  xa't  /laj;  otxov  (otxov  ist  wohl  von  dem  Excerptor 
an  Stelle  des  ächten  Zayoi  nv^yov  oder  noch  besser  Zarof  tpvXaxtjy  ge- 
setzt) xa't  urjifoa  9t äiy  ßiaauv  re  xa't  awo/rjv  xa't  utrooy  tputifoy; , xa't  näXty 

nüf)  Iztooy  xii.  AriBtot.  de  coelo  II,  13:  fori  pty  yaf  roü  tttaov  nü(> 
tivat  tpaot  (ui  ntf>i  r rpt  ’lzaXtay . xaXoiptyot  de  Uu9ay6(t€ioi ) , 7>)y  de  yijy  eV  t täy 
aoripay  ovaay  xvxXto  tpfftoptytjv  ntfft  to  utoov  yvxza  re  xa't  r)pttfxxv  nottiv.  Ygl. 

Alexand.  Aphrod.  zu  Arist.  metaph.  p.  986  a Brandis,  p.  30  Bonitz:  xa) 

yan  avzrjv  (ztjy  yijx)  pyovyzo  (oi  Hu9ay6^tiot)  xiytto&at  xvxXta  nfot  jutvouoay  zi )v 
faztav.  8 7tüf  ecrzt  xar  aöroi/f.  Plut.  N uma  1 1 : xoa/uov  ol  ufouv  oi  Uu9a~ 
yoeixot  tü  71  va  id^do^ot  voptXflWi  xa't  zot/zo  'Eozüty  xaXovot  xa't  itoraStx.  Plu- 

tarch  plac.  III,  11,  3 (Galen  c.  21).  Euseb.  XY,  57.  [Jamblich.] 
theolog.  arithm.  p.  7.  Vgl.  noch  V.  Rose,  Aristoteles  pseudepigraphus. 
Berol.  1863.  p.  208  sq.  Wenn  Proklos  (zu  Eukl.  1 p.  36,  bei  Böckh 
Philolaos  S.  165  f.)  sagt,  dass  Philolaos  den  Winkel  des  Vierecks  mit 
Rhea  und  Demeter  der  Hestia  zugetheilt  habe,  und  diess  daraus  er- 
klärt, dass  Hestia  die  Erde  Sei  (*ai  yä(>  '£.  xaXoüat  zrjv  yijy  xa't  tijx 

Jtjfiryr^äv  nvf;  meint  er  im  Verlauf),  so  thut  er  das  unmöglich  im  Sinn 
des  Philolaos. 

Hauptschrift  ist  immer  noch  die  eben  citierte  Schrift  Böckhs, 
Philolaos  des  Pythagoreers  Lehren,  nebst  den  Bruchstücken  seines  Wer- 
kes. Berlin  1819.  Ausserdem  vgl.  man  bes.  Zeller,  Phil.  d.  Gr.  I*, 
S.  302  ff. 

* S.  die  vorhergeh.  Amu.  Bötticher  (vgl.  o.  S.  35  f.)  hat,  um  zu 
seiner  Darstellung  zu  gelangen,  alles,  was  zu  der  überlieferten  pytha- 
goreischen Grundanschauung  vom  Centralfeuer  zu  stimmen  schien,  da- 
mit verbunden.  Ein  Centralfeuer  der  bewohnten  Erde  finde  ich  aber 
überhaupt  nirgends  erwähnt. 
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Wenn  anderweitig  überliefert  ist,  dass  die  Pythagoreer 
die  Mitte  Zccvog  ni^yov  1 oder  Zcevog  tpvhxxrp  * nannten,  so 
enthält  gtjpdss  vielmehr  die  zweite  Auflassung  die  Erklärung, 
in  welchem  Sinn  der  nvqyog  zu  fassen  ist,  als  dass  ein 
Gewicht  auf  das  Massige  des  Thurms  gelegt  werden  dürfte. 

Hestia  bei  Euripides. 

Wenn  dagegen  nach  Euripides  3 die  Weisen  unter  den 
Sterblichen  die  Mutter  Gaea  Hestia  nannten,  so  sieht  man 
daraus  allerdings,  dass  diese  Weisen  eine  Feuergöttin  in 
Hestia  nicht  erblickten.  Es  ist  aber  aus  dem  Beisatz:  ‘ Eoxiav 
6i  a oi  aocpoi  ßQorwv  xaXovoiv  rjftenpi  iv  ai&eqi  — auch  der 
Ursprung  ihrer  Auffassung  aus  etymologischer  und  wohl  auch 
speculativer  Spielerei  deutlich  zu  erkennen. 

Anaxagoras  und  Euripides. 

Nägelsbach  4 vermuthet  in  der  Identification  von  Deme- 
ter mit  Rhea  Kybele,  mit  Gaea  und  dieser  mit  Hestia  den 
Einfluss  orphischer  Theokrasie  auf  Euripides.  Er  hat  dabei 
übersehen,  dass  Iamblichos,  der  ausser  Macrob  die  euripi- 
deisehen  Verse  uns  erhalten  hat,  ausdrücklich  Anaxagoras 
als  den  Philosophen  angibt,  den  Euripides  im  Sinne  habe, 5 
wenn  er  die  Gaea  von  den  Weisen  Hestia  nennen  lässt.  Er- 
innert man  sich  nun,  dass  Anaxagoras  überhaupt  einen  be- 
sonders tiefen  und  weitgreifenden  Einfluss  auf  Euripides 
gehabt  hat 6,  und  dass  z.  B.  die  kosmische  Anschauung  des 

* 

1 Nikomach.  bei  Phot.  cod.  187.  S 143,  a,  32.  Prokl.  zu  Tim.  p.  61  c. 

* Prokl.  zu  Tim.  172,  a.  vgl.  61  c,  282  e. 

* 8.  o.  S.  11. 

4 Nachhomer.  Theologie  S.  464. 

5 [Jamblich]  theologum.  arithmet.  p.  7 Ast. : *««  d?  Eüftntöqt  wt  'Aya- 

(ayofov  ytripurot  olira  ri/t  yijt  tttfiyrjxm.  iaziay  Si  ml. 

6 Vgl.  Valckenaer,  diatribe  in  Euripidis  perditorum  dramatum  reliqu. 
Lugd.  Bat.  1767.  4.  p.-26— 57.  Bernhardy,  Art.  Euripides  inErech 
und  Qrubers  Encykl.  I,  39  (1843)  S.  137  ff. ; Grundriss  der  griech.  Litte- 
ratur  II,  2*  (1859)  S.  366  f.  Eurip.  ex  rec.  A.  Nauck.  I1  (1857)  p.  XXIX. 
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Euripides  wiederholt  anaxagorischen  Ursprung  verräth  l,  so 
kann  über  die  Richtigkeit  dieser  Angabe  kein  Zweifel  mehr 
obwalten.  • 

Nun  ist  zwar  ein  unmittelbarer  Einfluss  der  pythago- 
reischen Philosophie,  auf  Anaxagoras  nicht  nachzuweisen.  2 
Allein  dass  wenigstens  eine  polemische  Beziehung  zu  dem 
Centralfeuer  der  Pythagoreer,  welches  jene  die  Hestia  der  Welt 
nannten,  den  Anaxagoras  veranlasst  habe,  die  Erde,  die  er 
als  Mitte  der  Welt  fasste,  Hestia  zu  nennen,  kann  einem 
gegründeten  Zweifel  nicht  unterliegen. 3 

Anaxagoras  hielt  allerdings  die  Hestia  nicht  für  eine 
Feuergöttin.  Aber  erstens  kam  eben  auch  er  auf  seine 
Identification  von  Erde  und  Hestia,  wenn  auch  nur  in  antithe- 
tischer Absicht  dadurch,  dass  die  Pythagoreer  ihr  Central- 
feuer Hestia  genannt  hatten.  Sodann  ist  des  Anaxagoras 
Stellung  zur  Volksreligion  bekannt  genug,  um  gerade  seine 
Aussagen  über  Volksgötter  4 besonders  werthlos  erscheinen 
zu  lassen.  Endlich  sieht  man  ja  noch  aus  dem  Vers  des  Euripi- 
des deutlich,  was  ihn  bewog,  auch  die  Erde  htniuzu  nennen. 
Es  war  seine  etymologische  Erklärung  des  Worts,  ohne 
Zweifel  in  Verbindung  damit,  dass  man  sich  im  Anschluss 
der  Bedeutung  der  eoda  im  Haus  für  dieses,  der  im  Pry- 

* 

1 Diog.  Laert.  II,  10  bei  Nauck  trag.  Gr.  fragm.  Eurip.  fr.  777 : 
tpao'i  (P  ai/rov  (Anaxagoras)  n(X>etneTr  rr/r  nea't  siiydi  noiauov  yeYOJiiyrjy  rov 
U9ov  nrivoir,  or  einer  ex  rov  ijXlov  neoeiaSav  ofrer  xai  Eoqin ühjr  ftaßejriyv 
ovra  avrov  xqvoitrr  ßmlov  etne'ir  röv  Ijlu >r  er  tm  <f*ae&ovrt.  Valckenaer  a.  a.  0.; 
Porson  zum  Orestes  971. 

* Vgl..  Zeller,  Phil.  d.  Gr.  I*  S.  704. 

* Jamblich  a.  a.  O.  p.  8 sagt  ausdrücklich,  wenn  auch  zu  allgemein 
und  unbestimmt,  Parmenides,  Empedokles  xai  o^e 3or  o!  nltiorot  tw 
näiai  ootpür  hätten  den  Satz : r^r  juoraStxijr  ifvoir  earltti  (Ast  druckt  irrig 
'Eorta 5)  r fi  an  ov  er  ufoot  ifyvo&ai  xat  Sia  Tu  laoonoTtoy  tpvlaooeir  Tf;Y  avnjv 

Wf« tr  nach  dem  Vorgang  der  Pythagoreer. 

4 Vgl.  über  seine  Behandlung  und  Ausdeutung  derselben  JHeyne,  ad 
Apollodorum  notae  cum  commentatione  Gott.  1783.  p.  932  f.  Bernhardy 
Eurip.  in  Ersch  und  Grubers  Enc.  I,  89  S.  138  Anm.  21. 
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taneon  für  den  Staat  gewöhnt  hatte,  in  dem  Wort  eine 
symbolische  Bezeichnung  des  Mittelpuncts  zu  erblicken. 

Wie  sehr  aber  Euripides  geneigt  war,  auch  hierin  auf 
seines  Lehrers  Pfaden  zu  wandern,  beweisen  vielfache  ety- 
mologisierende Erklärungen,  worin  ihm  selbst  Aischylos 
mehrfach  vorausgieng,  von  Götter-  und  Heroennamen,  wie 
von  Apollon  \ Aphrodite,  Ion,  Boiotes,  Pentheus,  Amphion 
u.  s.  w. 2,  beweist  vor  allem  die  abstruse  Erklärung  des  Dio- 
nysos fojQOQQacpT^s  in  den  Bakchen,  wo  sicher  nicht  alle 
Verse  mit  Dindorf  3 einfach  auszuwerfeu  sind. 

Wie  weit  Euripides  auch  sonst,  ohne  in  der  Etymologie 
Anlass  oder  scheinbaren  Rechtfertigungsgrund  zu  haben,  in 
rationalistischer  Auslegung  gieng,  gleichfalls  ohne  Zweifel, 
indem  er  den  Fusstapfen  seines  Lehrers  Anaxagoras  folgte, 
bedarf  nur  angedeutet  zu  werden. 4 

Ob  anderweitig  in  der  Theokrasie  desselben  orphischer 
Einfluss  zu  vermuthen  ist,  mag  dahingestellt  bleiben. 

Hestia  bei  Platon. 

Wenn  auch  Platon,  der  inmitten  der  Welt  sich  die  Erde 
dachte,  diese  karla  nannte,  so  ist  diess  im  Anschluss  an  die 
pythagoreische  Hestia  geschehen. 

Er  nannte  alsdann  den  Mittelpunct  seiner  Welt  Hestia, 


1 Eurip.  Phaeth.  fr.  V,  v.  12  sqq.  Bekk.  Vgl.  Aisch.  Ag.  v.  1080  sqq.' 

’ Vgl.  die  Zusammenstellung  Elmsleys  zu  Eurip.  Bakch.  V.  608, 
bei  Dindorf  a.  A.3  a.  0.  p.  722  sqq. ; Meineke  zu  Euphorion  p.  128.  130. 

3 Dindorf  (Eurip.  tragoediae  t.  III.  adnot.  Oxon.  1840  p.  707  sq.), 
dem  Schöne  in  seiner  Ausg.  2.  A.  (Leipz.  1858)  und  Bernhardy  (theolog. 
Gr.  p.  III.-  Hai.  I887/m  .4.  p.  V.)  beistimmen,  hält  zwar  die  Verse  286—297 
für  unächt,  aber  die  Gründe  sind  nicht  ausreichend  gegenüber  der  Auf- 
gabe, die  Einschaltung  solcher  Verse  zu  erklären.  Hartung  (Euripides, 
griech.  mit  metr.  Übers.  VII,  Bakchen,  Leipz.  1849),  wirft  293  von  ror. 
3'  Spinor  an  bis  297  aus  und  substituiert  dafür  anderes. 

* Vgl.  Ed.  Müller,  Euripides  deorum  popularium  contemptor.  Vra- 
tislav.  1826.  p.  39  seqq.  Bernhardy  Art.  Euripides  a.  a.  0.  S.  161. 
Nägelsbach  a.  a.  0.  S.  452  f. 

11 
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wie  die  Pythagoreer  ihr  Centralfeuer  so  hiessen,  obwohl  der 
Körper,  der  diesen  Mittelpunct  nach  ihm  einnimmt,  nicht 
mehr  feuriger  Natur,  sondern  die  Erde  ist. 

Allein  einmal  ist  es  immer  noch  nicht  ausgemacht,  ob 
der  Mythos  im  Phaedros  überhaupt  ein  kosmogonisches  Sy- 
stem zu  seiner  Voraussetzung  hat,  ob  es  nicht  einfach  die 
olympischen  Zwölfgötter  sind,  derer  sich  hier  Platon  zur  my- 
thischen Darstellung  bedient.  1 Und  wenn  auch,  so  ist 
Böckhs  Annahme,  es  sei  das  pythagoreische  System,  an  das 
sich  Platon  hier  anschliesse  *,  auch  durch  Susemihls  Beweis- 
führung 3 noch  nicht  völlig  erschüttert.  Sein  Beweis,  dass 
ja,  wäre  Hestia  als  das  Centralfeuer  gedacht,  auch  die  Erde 
als  eine  der  Gottheiten  zu  denken  wäre,  welche  mit  ihrem 
Gespann  dem  überhimmlischen  Orte  zufahren,  was  unmöglich 
sei,  trifft  nur  dann  zu,  wenn  Platon,  wollte  er  sich  an  das 
pythagoreische  System  anlehnen,  diess  nun  consequent  durch- 
führen musste. 4 Das  wird  aber  nicht  bewiesen  werden 
können.  Doch  konnte  immerhin  als  ein  weiteres  Moment 
dafür,  dass  auch  Platon  hier  die  Hestia  mit  Gaea  identifi- 
cierte,  das  geltend  gemacht  werden,  dass  dasselbe  schon 

* 

1 So  Deuschlc,  die  platon.  Mythen  insbes.  der  Mythos  im  Phädrus. 
Hanau  1854.  4.  Volquardsen,  Platons  Phädros,  erste  Schrift  Platons. 
Kiel  1862.  S.  29  f.  Eigenthümlich  sagt  Stallbaum  (Platonis  opera  omnia 
rec.  etc.  vol.  IV  sect.  1.  ed.  2.  Gothae  1857  p.  LXIX) : «Quod  vero 
animi  inde  a Vestae  sede,  quae  sine  dubio  in  vtdnia  terrae  sicuti  in 
Phaedone  p.  108  E et  in  Timaeo  p.  40  C,  ita  etiam  hic  in  medio  uni- 
versi  locatae,  ad  Olympi  Homerici  similitudinem  fingitur,  agmina  undecim 
deorum  Vesta  domi  remanente  — volatu  consequi  — dicuntur  etc.« 

* Böckh,  Philolaos.  Berlin  1819.  S.  104  ff. 

s Susemihl,  die  genet  Entwicklung  der  platon.  Philos.  Leipzig, 
I.  1855.  S.  236  ff. ; ihm  voraus  gieng  Krische , über  Platons  Phädros. 
Gött.  1848.  S.  67  ff, 

4 Vgl.  Böckh,  Untersuchungen  über  das  kosmische  System  des  Platon. 
Berlin  1852.  S.  85 : ,Hr.  Gruppe  hat  meine  Ansicht  ganz  so  genommen, 
wie  sie  ist;  dass  nämlich  nur  Anklänge  an  das  Philolaische  Weltsystem 
in  dem  philosophischen  Mythos  des  Platonischen  Phädros  enthalten  seien. 
Indessen  ist  auch  dieses  in  den  neueren  Zeiten,  ich  will  jetzt  nicht  unter- 
suchen ob  entscheidend,  bestritten  worden.1 
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vor  ihm  von  andern  Weisen  geschah.  Auch  in  den  Ge- 
setzen 1 vergleicht  Platon  Erde  und  Hestia,  aber  unter  dem 
Gesichtspunct,  dass  beide  allen  Göttern  heilig  seien,  also 
ganz  in  dem  Sinne,  den  wir  auch  sonst  so  vielfach  als  den 
immer  wieder  durchscheinenden  erkannten. 

Den  Anstoss  zu  der  Identificierung  von  der  Erde  als 
dem  Mittelpunct  der  Welt  und  Hestia  hat  aber  sicher  die 
pythagoreische  Philosophie  durch  ihre  Lehre  vom  Central- 
feuer gegeben.  Und  das  Festhalten  der  Identification  von 
Erde  und  Hestia  auch  in  späteren  philosophischen  Schriften 
ist  nur  wieder  ein  Beispiel  davon,  wie  gründlich  die  grie- 
chische Philosophie  so  mannigfach  in  der  Feststellung  des 
ursprünglichen  Wesens  der  Götter  fehlgegriffen  hat.  Doch 
so  wie  so  bleibt  es  gewiss,  dass  nur  dann,  wenn  man  in 
Hestia  wirklich  die  blosse  Göttin  des  Herds  inmitten  des 
Hauses  erblicken  zu  können  glaubte,  eine  Identification  vor- 
genommen werden  konnte.  Zu  der  Annahme  aber,  dass  im 
Cultus  und  dem  entsprechend  im  allgemeinen  Glauben  der 
Nation  jene  Umbildung  der  Göttin  durchaus  nicht  in  gleichem 
Maasse  sich  vollzog,  stimmt  vortrefflich,  dass  ja  Euripides 
ausdrücklich  nur  von  der  Philosophie  sagt,  sie  erkläre  Hestia 
und  Gaea  für  identisch. 

Pseudo-Aristoteles  und  Pseudo-Timaeos. 

Bei  dem  Pseudo-Aristoteles  nsql  xöofxov  heisst  es  über- 
diess:  den  unbeweglichen  und  festgegründeten  (edQaiav)  Mit- 
telpunct der  Welt  habe  die  fruchtbringende  Erde  erhalten 

• 

1 Platon  de  legibus  XII,  p.  !)56:  yi;  utr  ovr  itnla  xe  oixijottoe  !tfä 
näai  navroiv  9tiöy.  Vgl.  Cic.  de  legg.  II,  18,  45,  der  die  platonische  Stelle 
übersetzt:  Terra  igitur,  ut  focus  domiciliorum , sacra  deorum  omnium 
est.  Auch  sonst  erwähnt  Platon  in  den  Gesetzen  der  Hestia.  Er  setzt 
einen  Altar  derselben  da  voraus,  wo  über  Tod  und  Leben  gerichtet  wird 
(IX,  2 p.  856  A.).  Dass  ihr  mit  Zeus  und  Athene  zuerst  Heiligthümer 
errichtet  werden  sollen  (s.  o.  S.  15),  hängt  wohl  zunächst  damit  zu- 
sammen, dass  in  Kreta,  dem  Ort  der  Unterredung  und  von  dem  die  • 
Coloniegründung  ausgehen  soll,  der  Hestiacult  eine  hervorragende  Be- 
deutung hatte  (vgl.  o.  S.  12  ff.,  139). 

11* 
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7icnv odctJtwv  earia  te  ovaa  xal  (jrjrrjq.  Das  ist  ja 

gewiss  eine  Anspielung  auf  den  speisebereitenden,  fest  im 
Mittelpunct  des  Hauses  stehenden  Herd,  eine  Anspielung 
so  bestimmt  und  deutlich,  wie  man  sie  nur  wünschen  kann.  1 

Allein  wie  scharf  scheidet  sich  nun  eben  diese  frucht- 
bringende Erde  alsHestia  und  Mutter  von  mancherlei  Thieren 
von  der  jungfräulichen,  unfruchtbaren,  der  Aphrodite  feind- 
lichen Natur  der  Göttin  Hestia,  wie  diese  noch  im  homeri- 
schen Hymnos  erscheint,  wie  sie  es  für  den  Cultus  stets 
geblieben  ist. 

Und  es  ist  auch  nicht  zu  übersehen,  dass  etnia  hier 
bloss  appellativ  gebraucht  ist,  wie  in  einer  ähnlichen  Stelle 
des  Pseudo-Timaeos  Lokros.  2 

Hestia  bei  den  Neu-Pythagoreern. 

Häufig  erscheint  Hestia  in  der  späteren  neupythago- 
reischen Philosophie.  Natürlich:  ein  Begriff,  der  für  das 
ächte  altpythagoreische  System  von  solcher  Wichtigkeit  ist, 
durfte  hier  nicht  fehlen.  Aber  auch  die  Hestia  der  Neu- 
pythagoreer  ist  etwas  anderes  geworden. 

Von  Plotinos  wird  Hestia  a,uf  die  Weltseele  bezogen.  3 

%-  * 

1 Ps.  Arist.  de  mundo  '2.  Die  Unächtheit  der  Schrift  steht  fest 
Vgl.  Osann,  Beitr,  zur  griech.  und  röm.  Litteraturgesch.  I,  S.  145  ff.  ' 
Zeller,  Phil.  d.  Gr.  III.  S.  356  ff.  II,  2 (2.  Aufl.)  S.  63.  Brandis,  Gesch. 
d.  gr.  Phil,  n,  2,  1 S.  120.  Überweg,  Grundriss  der  Gesch.  d.  Phil, 
d.  vorchristl.  Zeit.  1863.  S.  98.  Strittig  aber  ist  die  Zeit  der  Abfassung. 
Zeller  vindiciert  Bd.  III.  das  Werk  dem  Eklekdcismus  des  ersten  vor- 
christlichen Jahrhunderts ; im  II.  Band  verspricht  er  für  die  neue  Auflage 
des  dritten  eine  Erörterung  der  Gründe  Rose’s,  der  als  Abfassungszeit 
der  Schrift  (de  Arist.  libr.  ord.  p.  90  sqq.)  die  Mitte  des  dritten  Jahr- 
hunderts annimmt.  Überweg  a.  a.  0.  S.  120  entscheidet  sich  für  den 
Anfang  der  christlichen  Zeitrechnung. 

s Pseudo-Timaeos  Lokros  de  anima  mundi  p.  97  D:  yä  S'  er  /ueoa> 
iSqVfifra  e<nla  &eür.  Vgl.  oben  S.  145  Anm.  1. 

5 Plotin.  Ennead.  IV,  4,  27.  vgl.  30.  S.  Zeller,  Philos.  d.  Gr.  III 
S.  836  f.  Anm.  2;  837  Anm.  6. 
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Dem  Porphyrios  ist  Hestia  die  y&ovla  dtva/uig. 1 Aber 
■während  er  ein  andres  Mal  ähnlich  wie  Pseudo -Aristoteles 
und  Pseudo -Timaeos  die  Erde  die  gemeinsame  eoila  von 
Göttern  und  Menschen  nennt  (de  abst.  II,  82:  xotw]  yd q 
iariv  cnkt]  (rj  yrt)  xal  d-eiüv  xal  ccv&Qwnwv  eorla),  sagt  er  da, 
wo  er  von  den  Vorstellungen  des  gemeinen  Mannes  handelt, 
ausdrücklich,  dieser  habe  das  Feuer  für  das  verehrungs- 
würdigste und  heiligste  gehalten  und  Hestia  genannt  2 

Proklos  endlich  gebraucht  gleichfalls  das  Wort  scrda 
als  bildliche  Bezeichnung  für  den  Mittelpunct  der  Welt.  8 

In  seinem  ebenso  scholastischen  als  phantastischen  Sy- 
stem erscheinen  die  Zwölfgötter  unter  den  die  Vermittler 
zwischen  den  &eol  rjyeiumxoi  und  den  S-eol  tyxoauioi  bilden- 
den &eol  anolvToi  gleichfalls  wie  jene  in  4 Triaden  geordnet, 
und  darunter  Hestia  mit  Athene  und  Ares  in  der  der  be- 
wahrenden Götter.  4 

An  diesen  Proben  neuplatonischer  Speculation  möge  es 
genügen.  Es  würde  in’s  endlose  führen,  wollten  wir  es 
unternehmen,  die  Bedeutung  und  Stellung  der  Göttin  in 
ihren  Systemen  genauer  und  ausführlicher  nachzuweisen. 

* 

1 Euseb.  praepar.  evangel.  in,  9.  Vgl.  Zeller,  Phil.  d.  Gr.  IH. 
8.  874  Anm.  1. 

2 Porph.  de  abst.  I,  13  (Nauck) : ioinor  Si  o nolüc  tat  StjfiiiStjt  äv- 

9(>tanos  Jr  Xf'yeiv  tXio&tv  na^a&ejfor.  roOc  yaq  naXaiovg  (paaiv  tu tv  }/u\f>v%ix)v  crno- 
ajyiaSai  ov  Si  evafßeuxv , Sia  Si  t 6 jutjStnuj  eiSfrai  rtjr  rov  ti  vqos  X^lVt  *** 
<T  tfiaSov,  TifJiunaTov  re  xa't  Itoanarov  vojutoai  ’Eorlav  re  n^oqtmsiv  xrX. ' 

3 Prokl.  zu  Platons  Parmenid.  p.  138  C,  t.YI,  p.  153  Cousin,  p.  905. 

Stallbaum.  Interessant  ist,  was  er  zum  Timaeos  sagt  p.  281  E:  fl  Si  xal, 
u>{  fyioi  <paot,  r 6 *juevti  yaq  lorCa  er  xifwv  oXxto  pövor,  ntqi  ravTtjg  tXqrftai  rifc 
yry;,  noXXov  av  S^oi  xiviiv  6 IUidriov  rrjv  yrjy  • el  Si  xal  /atj  Ttjv  fxel  *E.  &t(- 
ut&a  TrjY  yfjf,  aXX*  ovv  lanov^ov  }y  avrtj  Svvauiv  vnoXrjmfov  cSg  yag  Xv  ov^avw 
tov$  noXovg  vno  rjjs  *E.  (faufv,  outü>;  Xv  rw  aToi^eict)  rrjv  ytjv,  xal  Xoriv 

avctXoyov  q vnf(>xdö/uto$  XarCa  nqoq  tov  /Jf-yav  qyt/uova  tü>v  ScSSexa  &€tay,  ovtux; 
Xv  t oTt  XyxoapCoit  q ytj  tov  ov^avov. 

4 Prokl.  Plat.  Theol.  VI,  22.  Vgl.  Sali,  de  diis  et  mundo  c.  6,  der 
Hestia  auch  mit  Athene  und  Ares  zu  den  bewachenden  Göttern  zählt, 
im  übrigen  aber  von  Proklos  mehrfach  abweicht.  M.  s.  Zeller  a.  a.  0. 
S.  937  f.  Steinhart  in  Paulys  Real-Enc.  VI,  1,  S.  74  f. 
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Für  unsere  Zwecke  ist  offenbar  am  wichtigsten , was 
Porphyrios  ausdrücklich  als  Meinung  des  gemeinen  Mannes 
angibt,  Hestia  seie  das  Feuer. 

Hestia  bei  dem  Stoiker  Comutus. 

Ähnlich  verhält  es  sich  mit  den  Angaben  des  Stoikers 
Comutus.  Er  spricht  aufs  allerbestimmteste  auch  von 
Hestia  wie  von  Demeter  es  aus,  dass  sie  die  Erde  sei.  1 
Und  während  Dionysios  die  Jungfräulichkeit  der  Dienerinnen 
der  Vesta  sich  aus  der  Unbeflecktheit  des  Feuers  erklärt, 
meint  Comutus,  Hestia  seie  Jungfrau  und  habe  Jungfrauen 
zu  Dienerinnen  als  Erde  dia  zo  rry  muvrpim  [iqdevos  elvat 
yswtpuxrjv.  Ganz  gewiss  so  ziemlich  der  Grund,  an  den  die, 
welche  die  Göttin  Hestia  schufen,  am  wenigsten  dachten. 
Nun  geräth  aber  auch  Cornutus  auf  das  Feuer.  Das  ewige 
Feuer  gehört  der  Hestia,  weil  die  Göttin  auch  dieses 
zu  sein  scheint*.  Vielleicht,  fährt  er  fort,  w'eil  die  Feuer 
in  der  Welt  dorther  ihre  Nahrung  ziehen,  oder  weil  die 
Erde  lebengebend  ist,  das  Feuer  aber  Princip  des  Lebens. 
Es  folgt  eine  Erklärung  der  runden  Gestalt  der  Hestiai, 
ihrer  Gründung  inmitten  der  Häuser,  der  weissen  Binden 
um  diese.  Alles  von  der  Annahme  aus,  Hestia  seie  die  Erde. 
Selbst  der  Brauch,  bei  Opfern  Hestia  die  erste  und  letzte 
Stelle  zu  geben,  wird  unter  dieser  Voraussetzung  erklärt.  3 
Aber  selbst  Cornutus  also  kann  sich  Sowenig  als  Dionysios  der 
Einsicht  völlig  verschliessen,  dass  das  Feuer  von  dem  Wesen 
der  Hestia  untrennbar  ist. 

Dionysios. 

Dionysios,  um  die  Angabe  des  Rhetors  und  Antiquars  hier 
anzureihen,  handelt  in  seiner  römischen  Archaeologie  aus- 

* 

1 Corn.  p.  206  sqq.  Der  Stoiker  Kieanthes  hielt  Aristarch  für 
gottlos,  weil  er  die  inia  der  Welt  bewegte  (Plut.  mor.  p.  923  A). 

1 Es  ist  offenbar  ZU  lesen : To  3’  atl^toov  nv(  <mo3l3orai  rij  ‘fijrZo, 
3ta  to  xat  atjro  iaxtly  itvai  t ijr  &lor  (statt  vv). 

* S.  o.  S.  8 £ 
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fübrlich  von  der  römischen  Vesta  mit  Seitenblicken  auf  die 
griechische  Göttin.  Er  nun  gibt  als  Ansicht  einiger  an, 
auf  einer  Hestia  liege  das  Feuer,  weil  die  Göttin,  die  die 
Erde  sei  und  den  Mittelpunct  der  Welt  einnehme,  die  Ent- 
zündung des  in  der  Luft  befindlichen  Feuers  aus  sich  be- 
wirke l.  Also  die  Hestia  ist  die  Erde.  Das  hat  Dionysios  von 
den  ,W  eisen1  gelernt.  Aber  gegenüber  den  Thatsachen,  gegen- 
über der  Bedeutung,  die  einmal  das  Feuer  und  nicht  der 
Herd,  auf  dem  es  brennt,  im  Cultus  der  Hestia-Vesta  hat, 
versucht  er  eine  Combination  von  Erde  und  Feuer. 

Vesta  bei  römischen  Antiquaren. 

Dass  auch  Vesta  von  römischen  Antiquaren  wie  von 
Verrius  Flaccus  8 für  die  Erde  gehalten  werden  konnte, 
beweist  nur  von  neuem,  wie  leicht  die  Angaben  der  Gelehr- 
ten in  solchen  Dingen  wiegen,  wenn  sie  nicht  auf  derKennt- 
niss  des  Thatsächlichen , sondern  auf  eigenem  Urtheil  der- 
selben ' ruhen.  Übrigens  ist  immer  möglich,  dass  Verrius 
Flaccus  nicht  bloss  die  eine  Erklärung  gab,  die  uns  Festus 
aufbewahrt  hat.  So  ist  es  bei  Ovid.  Er  sagt  das  eine  Mal 
ebenso  bestimmt,  Vesta  seie  die  Erde  s,  als  er  das  andere 
Mal  erklärt,  sie  seie  nichts  als  das  Feuer.  Nur  dass  schon 
dadurch  rein  äusserlich  betrachtet  Ovids  Autorität  mehr  für 
das  Feuer  spricht,  weil  auch  er,  nachdem  er  erklärt:  »Vesta 
eadem,  quae  terra«  sofort  beifügt:  »subest  vigil  ignis  utri- 
que.  | Significant  sedem  terra  focusque  suam.  Das  andere 
Mal  dagegen  sagt  er  weiter  unten  4 rundweg:  »Nec  tu  aliud 
Vestam  quam  vivam  intellege  flammam«. 

1 Dionys,  antiq.  rom.  II,  66. 

1 Festus  p.  262,  b Müller:  Rutundam  aedem  Vesta  Numa  Pom- 
pilius  rcx  Romanorum  consecrasse  videtur,  quod  eandem  esse  terram, 
qua  vita  hominum  sustentaretur , crediderit:  eamque  pilae  forma  esse, 
nt  sui  simili  templo  dea  coleretur. 

* Ov.  fast.  VI,  267  sq.  Vgl.  Serv.  zu  Verg.  Aen.  I,  292.  — — . 
Ipsa  enim  esse  dicitur  terra,  quam  ignem  habere  dubium  non  est,  ut 
ex  Aetna,  Vulcanoque  (et  aliia  locis  ardentibus)  datur  intelligi.  S.  u. 

* Ovid  fast.  VI,  z91. 
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Ergebnis«. 

Es  ist  klar,  dass  im  Ganzen  die  Idee  des  Feuers  durch- 
schlägt; aber  auch,  dass  es  nicht  sowohl  die  Idee  des  Feuers 
als  Elements  es  ist,  sondern  die  des  Feuers  inmitten  der  Häuser, 
des  Staats,  was  die  Pythagoreer  veranlasste,  ihr  Centralfeuer 
Hestia  zu  nennen.  Worin  die  Heiligkeit  dieses  Feuers  lag, 
darüber  sagt  uns  das  pythagoreische  System  nichts.  Nur 
das  eine  mythologische  drängt  sich  noch  auf,  dass  diese 
Hestia  in  den  engsten  Bezug  zu  Zeus  gesetzt  wird. 

In  der  That  es  ist  ja  auch  für  die  Göttin  Hestia  eine 
Geschichte  der  in  ihr  ausgedrückten  Ideen  anzunehmen. 
Schritt  für  Schritt  treten  zu  der  Idee  des  reinen,  heiligen 
Feuers  neue  Gedanken  hinzu.  Als  man  sich  gewöhnt  hatte, 
in  der  Hestia  den  Herd  mit  dem  Feuer  darauf  zu  erblicken, 
konnte  diess  nicht  ohne  Einfluss  auf  die  Anschauung  von 
der  Göttin  selbst  bleiben. 

Dass  es  den  Philosophen  und  Grammatikern  möglich 
war,  eine  Feuergottheit  für  eine  Erdgöttin  anzusehen,  davon 
überzeugt  man  sich  am  besten  im  Anblick  der  Aussagen 
der  römischen  Schriftsteller  über  ihre  Vesta. 

Nach  Preller  wäre  freilich  die  Identification  von  Hestia 
und  Gaea  viel  älter.  Er  meint  x:  »Dahingegen  die  Dichtung 
im  H.  auf  Aphrodite  24,  dass  Poseidon  und  Apollon  um  Hestia 
gefreit  hätten,  sie  aber  habe  die  ewige  Jungfräulichkeit  vor- 
gezogen, schon  auf  die  später  gewöhnliche  Auffassung  hin- 
deutet, Hestia  für  die  Muttör  Erde  als  den  ruhenden  Mittel- 
punct  aller  beweglichen  Naturerscheinungen  zu  halten,  da 
Poseidon  in  diesem  Zusammenhang  doch  nur  das  Meer  als 
das  die  Erde  rings  umgebende , rastlos  um  sie  fluthende, 
Apollon  die  am  Himmel  auf-  und  abwandelnde,  liebend  auf 
die  Erde  binabblickende  Sonne  bedeuten  kann.«  Das  ist 
nun  zwar  sehr  schön , aber  gewiss  ebenso  unrichtig.  Denn 

* 

* Gr.  Mythol.  1*  S.  338.  Gerhard,  Gr.  Mythol.  § 293,  5 sagt: 
»Von  Apoll  und  Poseidon  ward  Hestia  früh  umworben  etwa  als  Erde 
von  Aeneadischen  Göttern  des  Feuers  und  Wassers.« 
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erstens  sagt  noch  Euripides  bestimmt,  und  er  ist  doch  viel 
jünger  als  dieser  Hymnos,  dass  jene  Identification  philosophische 
Erfindung,  also  dass  sie  nicht  mythischer  Glauben  sei.  Zweitens 
schliesst  jener  Mythos  selbst  sehr  entschieden  eine  Hestia- 
Gaea  aus.  Denn  gerade  als  jungfräuliche  Göttin  ist  ja  Hestia 
doch  sicher  nicht  mit  der  Erde  identificiert  worden  und  der 
Mythos,  der  die  Jungfräulichkeit  motiviert,  hatte  also  unmög- 
lich die  Hestia  als  Erde  im  Sinn,  die  gewöhnlich  als  gebäh- 
render Urgrund  oder  als  fruchtbare  Mutter,  und  nur  eben 
als  Hestia  auch  jungfräulich  gedacht  wurde. 

Welcker  1 nimmt  an,  dass  die  Freier  hier  keine  andere 
Bedeutung  haben,  als  eben  die,  Freier  zu  sein,  »dass  durch 
das  Ausschlagen  der  höchsten  Anträge  die  Festigkeit  des 
Willens,  unvermählt  zu  bleiben,  klar  wird«.  Dass  aber  gerade 
diese  Freier  gewählt  wurden,  erklärt  sich  wohl  nicht  bloss 
daraus,  dass  vornehmere  nicht  gedacht  werden  konnten. 
Es  w erden  sich  jedoch  für  die  Wahl  kaum  ausreichende  sichere 
Gründe  auffinden  lassen  *,  und  so  möge  es  genügen,  statt 
auf  dem  weiten  Plan  der  Vermuthungen  uns  zu  ergehen, 
Prellers  Deutung  abzuweisen. 

HESTIA  IN  DER  BILDENDEN  KIINST. 

Blicken  wir  von  hier  aus  hinüber  auf  die  Werke  der 
bildenden  Kunst,  so  kommen  wir  mit  den  Weihgeschenken 
des  Mikythos  in  Olympia  3 zu  einem  ähnlichen  Ergebniss. 
Es  waren  von  diesem  nämlich  neben  einander  aufgestellt 

* 

1 S.  o.  S.  2. 

3 Klausen,  Aeneas  und  die  Penaten  I,  S.  182  erklärt:  «Poseidon 
und  Apollon  also  sind  die  Gründer  des  Aeneadischen  Besitzthums.  Daher 
freien  sie  im  Aeneadischen  Hymnus  um  Hestia«.  Schwenck,  Mythol.  d. 
Gr.  S.  97  meint : »Ob  man  aber  bei  dieser  Dichtung  an  Feuer  und  Wasser, 
als  die  nothwendigen  Elemente,  deren  Versagung  z.  B.  in  Rom  die  Ver- 
bannungsform war,  dachte,  ist  ganz  ungewiss.« 

3 Paus.  V,  26,  2.  Vgl.  o.  S.  61,  Mikythos  gieng  01.  78  , 2 (467 
v.  Chr.)  von  Rhegion  nach  Tegea.  Vgl.  Real-Enc.  V S.  6 ; Brunn,  Gedch. 
der  griech.  Künstler  I S.  62. 
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Amphitrite,  Poseidon  und  Hestia,  alle  drei  Werke  des  Argivers 
Glaukos.  1 

Preller  bringt  auch  diese  Zusammenstellung  unter  den 
Gesichtspunkt,  unter  dem  er  die  Angabe  des  homerischen 
Hymnos  auffasst , und  ebenso  die  Paredrie  von  Amphitrite 
und  Hestia  auf  der  Schale  des  Sosias.  8 Allein  so  scheinbar 
dieses  Zusammentreffen  ist,  es  ist  doch  nicht  mehr  als 
scheinbar. 

In  der  Zusammenstellung  der  Weihgeschenke  des  Mi- 
kythos  wird  man  ein  beherrschendes  mythologisches  Princip 
nicht  voraussetzen  dürfen.  Dass  Poseidon,  Amphitrite  und 
Hestia  neben  einander  gestellt  wurden , wird  vielmehr  aus 
künstlerischen  als  aus  mythologischen  Motiven  zu  erklären 
sein.  Mikythos  stiftete  ausserdem  eine  Kore,  Aphrodite, 
Artemis,  Homer  und  Hesiod,  endlich  Asklepios  und  Hygiea. 
Es  ist  klar,  dass  auch  diese  Anathemata  in  ihrer  Verbin- 
dung nicht  aus  einem  Princip  zu  erklären  sind  s.. 

Die  Schale  des  Sosias  * hat  bekanntlich  die  Archaeologie 
schon  vielfach  beschäftigt.  Die  Zeichnung  im  Boden  des 
Gefässes,  Patroklos  von  Achilleus  verbunden,  hat  für  uns 
nur  insofern  Interesse,  als  die  Götterzusammenstellung  auf 
der  Aussenseite  des  Gefässes  vielleicht  im  Zusammenhang 
mit  dem  Gegenstände  des  Innenbildes  steht.  Aber  auch 
dieses  geht  uns  hier  nur  an,  sofern  die  Paredrie  von  Hestia 
und  Amphitrite  nicht  losgelöst  von  der  Zusammenstellung 
der  andern  Götter  betrachtet  werden  darf. 

* 

1 Vgl.  über  diesen  Brunn  a.  a.  0. 

* Wenigstens  führt  er  beide  Notizen  in  der  Anmerkung  zu  der 
Besprechung  derselben  an.  Die  Schale  des  Sosias  s.  bei  0.  Müller  und 
Österley,  Denkm.  d.  a.  K.  1,  T.  45,  210  und  vollständiger  Gerhard,  Trink  - 
schalen  des  K.  M.  Taf.  6. 

8 Brunn,  Gesch.  d.  griech.  Künstler  I.  S.  t>2  bemerkt,  es  sei  durch 
den  Kunstraub  Neros,  der  einige  der  Statuen,  welche  zu  diesen  Ana- 
themata gehörten,  weggeführt  habe,  unmöglich  geworden,  «über  den 
Zusammenhang  des  einigermaassen  bunt  zusammengewürfelten  Statuen- 
vereins eine  Meinung  zu  äussern». 

4 Sie  ist  abgebildet  (ohne  die  später  aufgefundenen  Bruchstücke) 
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Ich  sehe  ab  von  Lenormants  kosmischen  Gottheiten. 1 

Der  nächste  Erklärer  war  Welcker.  s Seine  damalige 
Deutung  hat  er  selber  aufgegeben.  Er  erblickt  jetzt  in  dem 
Bilde  der  Aussenseite  die  Einführung  des  Herakles  unter 
die  Götter.  3 Vor  ihm  hatte  Gerhard  4,  dem  0.  Jahn  5 bei- 
stimmt, die  hieratische  Vermählung  des  Herakles  mit  der 
Pallas  zu  erkennen  geglaubt  Wieseler 6 hat  die  von  0. 
Müller  7 gegebene  Deutung  auf  die  Hochzeit  des  Peleus  und 
der  Thetis  wieder  aufgenommen. 

Die  Vermählung  von  Herakles  und  Athene,  ohne  alle 
Bezeugung  durch  die  Literatur  wie  sie  ist,  wird  auch  durch 
die  Bildwerke  nicht  für  erwiesen  gelten  können  8. 

Welckers  Gründe  gegen  die  Hochzeit  von  Peleus  und 
Thetis  durfte  Wieseler 9 nicht  sämmtlich  kurzweg  beseitigen. 
Am  meisten  könnte  es  für  sich  zu  haben  scheinen,  in  der 
sonst  für  eine  der  Horen  gedeuteten  Jungfrau  mit  dem  Apfel 
in  der  Hand  die  Eris  zu  erkennen.  Aber  um  nur  das  eine 
anzuführen , gerade  von  ihr  aus  läuft  der  Name  HOP  AI. 
In  der  That  alles  stimmt  nur  dann  zusammen,  wenn  man 
mit  Welcker  an  die.  Einführung  des  Herakles  in  den  Olymp 

* 

in  den  Mnnum.  dell’  Inst.  arch.  I,  Taf.  24  u.  26;  darnach  0.  Müller 
und  Österley,  Denkm.  d.  a.  K.  1,  45,  210.  Vollständig  und  in  Farben 
bei  Gerhard,  Trinkschalen  des  K.  Mus.  zu  Berlin  1840.  Taf.  VI;  VII, 
darnach  Wieseler,  Denkm.  d.  a.  K.  2.  A.  a.  a.  0. 

1 Ann.  d.  Inst.  II,  p.  232—237. 

’ Allg.  Schulzeitung  Iü  (1831)  S.  921—926.  949—961.  Annali  d. 
Inst,  m (1831)  p.  424—430.  Jetzt:  Alte  Denkmäler  m (1851)  S.  410 
—416. 

3 Alte  Denkm.  a.  a.  0.  S.  417—427. 

4 A.  a.  0.  Er  hatte  früher  «die  heilige  Zwölfzahl»  für  den  Haupt- 
gegenstand gehalten  (Berlins  antike  Bildwerke  1836,  n.  1030.  S.  322— 328). 

6 Archäolog.  Aufsätze.  Greifswald  1845.  S.  114  ff. 

6 a.  a.  0. 

7 Annali  dell’  Inst.  arch.  III  (1832)  p.  397 — 403.  Denkm.  d.  a.  K. 
a.  a.  0.  Archäol.  § 143,  3 aber  mit  dem  Beisatz  ‘wahrscheinlich“. 

* Vgl.  Welcker,  Alte  Denkm.  II,  S.  35  f.  IH.  S.  44  ff.  Wieseler, 
Denkm.  d.  a.  K.  II.  S.  93. 

9 A.  a.  0. 
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denkt.  Es  ist  also  zunächst  kein  Hochzeitmahl  dargestellt, 
nicht  die  Vermählung  von  Herakles  und  Athene,  noch  die 
von  Peleus  und  Thetis. 

Aber  auch  W.  sieht  sich,  und  gewiss  mit  Recht,  veranlasst, 
zugleich  an  eine  Hochzeit  zu  denken.  Es  ist  diess  die  Hoch- 
zeit von  Herakles  und  Hebe,  wenn  gleich  diese  der  Maler  als 
noch  mit  ihrem  alltäglichen  Dienste  beschäftigt  dargestellt  hat. 

Das  Bild  ist  durch  die  Henkel  in  zwei  Hälften  getheilt. 
Auf  der  einen  Seite  sitzen  Zeus  und  Here,  ihnen  gegenüber 
Poseidon  und  Demeter,  dann  Aphrodite  mit  Hephaistos,  eher 
als  mit  Ares;  zuletzt  Dionysos  wohl  mit  Kore.  Auf  der 
andern  Seite  sind  zuerst  die  3 Horen  schreitend  dargestellt, 
dann  Hestia  mit  Amphitrite  sitzend , hinter  ihnen  Hermes, 
dann  Artemis,  zuletzt  Athene  mit  Herakles. 

Was  nun  das  Zusammensitzen  von  Ampb.  und  Hestia 
betrifft,  so  meinte  Gerhard, 1 beide  seien  als  Elementargott- 
heiten von  Wasser  und  Erde  den  persönlich  entwickelten 
Olymposgöttern  entgegengestellt.  Weiter  unten  freilich  hält 
diess  ihn  nicht  ab  »einen  andern  Bezug  aufzufinden.  Fer- 
ner — sind  Amphitrite  und  Hestia  sehr  geeignet,  durch 
Wasserbad  und  den  heiligen  Herd  an  die  Gebräuche  grie- 
chischer Vermählungen  zu  erinnern«.  * 

Auch  Jahn  3 und  Welcker  * sprechen,  der  eine  von  dem 
überwiegend  elementaren  Charakter,  der  andere  von  der 
»mehr  materiellen  Natur«  beider  Gottheiten,  »obgleich  an 
Hestia  sich  auch  Grundideen  menschlicher  Ordnung  knüpfen«. 

Bei  einer  römischen  Hochzeit,  wo  Feuer  und  Wasser 
eine  so  hervorragende  Rolle  spielen,  läge  es  dann  eher  nahe, 
die  Repräsentation  dieser  beiden  Elemente  durch  die  beiden 
Gottheiten  in  Bezug  auf  die  Hochzeit  zu  setzen.  In  Hellas 
geht  das  kaum  an,  zumal  da  sonsther  nirgends  eine  Be- 

* 

* A.  a.  O.  S.  10. 

* A.  a.  0.  S.  11. 

3 A.  a.  0.  S.  119. 

* A.  a.  0.  S.  421. 
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deutung  der  einen  oder  andern  Gottheit  als  einer  Hochzeits- 
göttin überliefert  ist. 

Weder  Jahn  noch  Welcker  aber,  und  im  Verlauf  kann 
es  ja  auch  Gerhard  nicht  festhalten,  denken  an  die  Erde. 

Es  fehlen  von  den  Zwölfgöttern  Apollon  und  Ares.  Dafür 
treten  Dionysos,  dem  noch  Kore  gesellt  ist,  und  Amphitrite  ein. 
Gewiss  ist  es  nicht  einfach  auf  die  Darstellung  der  Zwölfzahl 
abgesehen.  Aber  während  die  Abwesenheit  von  Apollon  durch 
sein  Verhältniss  zu  Herakles  wohl  motiviert  ist  uud  ein 
ähnlicher  Grund  vielleicht  auch  das  Wegbleiben  des  Ares 
herbeiführte,  schienen  die  Gattin  Poseidons  und  Hestia,  die 
der  Regel  nach  mit  Hermes  verbunden,  nicht  fehlen  zu 
dürfen.  Hermes  befindet  sich  auch  unmittelbar  hinter  ihr. 
Und  es  wird  das,  obgleich  Hermes  mit  der  Einführung  des 
Herakles,  wie  öfters,  beschäftigt  ist,  schwerlich  ganz  ohne 
Absicht  sein. 

Es  bleibt  also  bei  dem  Satze  des  Euripides,  dass 
zu  seiner  Zeit  nur  ol  aoyol,  die  Rationalisten,  Hestia  als 
Erde  fassten,  1 eine  Identification,  die  dadurch  beträchtlich 
an  Gewicht  verliert,  weil  sie,  wie  wir  sahen,  und  wie  die 
Wendung  des  E.  ausdrücklich  andeutet,  offenbar  nicht  aus 
dem  unreflectierten  Glauben  des  Volks,  sondern  aus  etymo- 
logischer Grübelei  der  «Weisen»  hervorgegangen  ist. 

Älter  als  die  Schale  des  Sosias  ist  die  Francois- Vase.  * 
Auf  dieser  figurenreichen  Vase  ist  unter  anderm  auch  der  Zug 
der  Götter  zur  Vermählung  von  Thetis  mit  Peleus  dargestellt. 

Den  Zug,  dem  Iris  vorausgeeilt  ist,  eröffnen  drei  Göt- 

* 

1 Irrig  aber  war  es,  wenn  Ideler,  über  das  Verhältniss  des  Coper* 
nicus  zum  Alterthum  (in  Wolfs  Museum  der  Alterthumswissensch.  II 
1810)  S.  897  Bagt:  «dasB  Vesta,  'EarCa  die  Erde  Bei,  ist  eine  Ansicht, 
die  sich  schwerlich  bei  den  altern  Griechen  findet.» 

s Abgebildet  in  Originalgrösse  in  den  Monum.  dell’  Inst.  arch.  IV, 
t 64—58,  verkleinert  in  Gerhards  arch.  Zeitg.  1850.  tav.  23  u.  24.  Der 
Götterzug  darnach  auch  bei  Overbeck,  Gallerie  heroischer  Bildw.  I, 
Taf.  IX,  Nro.  1.  Vgl.  bes.  Braun,  annali  dell’  inst.  1848  p.  299—382. 
Gerhard  in  der  archäolog.  Zeitg.  VIII  (1860)  S.  258  ff.  Brunn,  Gesch. 
der  griech.  Künstler  II,  S.  676—680. 
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tinnen  zu  Fuss,  Chariklo  rechts,  iumitten  Hestia,  zu  ihrer 
Linken  Demeter.  Es  folgt  Dionysos,  auf  ihn  die  Horen.  Hinter 
diesen  eröffnet  den  Zug  einer  Reihe  Götterpaare  zu  Wagen 
Zeus  mit  Here.  Nach  ihnen  kommen  Poseidon  und  Amphi- 
trite,  dann  Ares  mit  Aphrodite.  Die  fl  Musen  geleiten  diese 
dreiPaare.  Daran  schlossen  sich  2 Wagen,  von  denen  nur  Reste 
erhalten  sind,  die  leider  keine  Anhaltspunkte  geben  können. 
Man  erwartet  Apollon  und  Artemis.  Aber  wer  war  mit 
Athene  gepaart?  Denn  es  folgt  Hermes  und  Maia  mit  den 
Horen,  die  vierte  weibliche  Figur  dabei  ist  wohl  Themis, 
sodann  noch  ein  Wagen  mit  Nereus  und  Doris  vielleicht, 
darauf  Okeanos,  endlich  auf  einein  Maulesel  Hephaistos. 

Der  Vergleich  mit  der  Schale  des  Sosias  spricht  dafür, 
dass  es  die  mehr  elementaren  Götter  sind,  die  den  mehr 
anthropomorphisch  gedachten  zu  Fuss  vorangehen.  Es  läge 
hier  dann  eine  Erinnerung  vor  an  das  wohlthätige  Element 
des  Feuers,  natürlich  immerhin  speciell  des  Feuers,  das  auf 
dem  Herde  den  Menschen  dient.  1 

Auch  wenn  die  Vermuthung  0.  Müllers  2 nicht  gegrün- 
det ist,  dass  durch  den  dreiseitigen  Altar  im  Louvre  8 eine 
Nachbildung  des  von  Peisistratos  auf  der  Agora  zu  Athen 
errichteten  Altars  der  Zwölfgötter  auf  uns  gekommen  sei, 
haben  wir  in  ihm  die  älteste  authentische  Darstellung  der 
attischen  Zwölfgötter  und  darunter  der  Göttin  Hestia  zu  er- 
blicken. Der  Marmor  ist  griechisch,  wie  der  Styl  *,  und  der 

* 

1 Braun  a.  a.  0.  p.  308  f.  kommt  nach  Vorausschickung  einer  ge- 
zwungenen anderweitigen  Erklärung  schliesslich  auch  auf  die  3 Ele- 
mente, wenn  auch  nur  <per  quei  intanto,  che  amano  a distihguere  le 
basi  fisiche,  su  cui  6 fondato  ogni  fenomeno  mitologico».  Vgl.  Gerhard 
a.  a.  0.  S.  262.  A.  15. 

a Handb.  der  Archäol.  § 96  n.  22;  § 348  n.  3. 

* Visconti  mon.  Gab.  tav.  agg.  a.  b.  c.  Winckelmann  Werke  III, 
Taf.  7.  8.  Mus.  Bouill.  in,  66.  Clarac  pl.  173.  174.  Müller,  Denkm. 
d.  a.  K.  1,  12,  43—45. 

* Welcker,  Gr.  Götterl.  II,  S.  168. 
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archaiische  Typus  weist  auf  ein  Original  aus  der  Zeit  vor 
den  Perserkriegen.  1 

Hestia  finden  wir  hier  neben  Hermes. 

Die  Göttin  erscheint  ferner  auf  dem  capitolinisehen  Puteal.2 

Sicher  ist  hier  nichts  andres  dargestellt  als  die  Rück- 
kehr des  Hephaistos  in  den  Olymp.  3 Welcker  nimmt  an, 
Hephaistos  und  die  ihn  begleitenden  Götter  bildeten  als  Feuer, 
Wasser  und  Erde  eine  Abtheilung  der  Naturgötter  gegen- 
über den  olympischen,  metaphysischen  oder  ideellen,  wie 
denn  auch  Braun  4 dem,  welcher  sich  nicht  entschlossen 
könne,  seine  Ansicht  von  der  Götterehe  der  Athene  und  des 
Hephaistos  zu  billigen,  die  Annahme  eines  Gegensatzes  der 
kosmischen  und  der  ethischen  Göttergestalten  empfiehlt. 
Allein  dass  ausser  Poseidon  gerade  Hephaistos,  Hermes  und 
Hestia  zusammen  die  elementaren  Gottheiten  in  diesem  Sinne 
repräsentieren  sollen , davon  kann  ich  jnich  um  so  weniger 
überzeugen,  als  aus  den  vorliegenden  Untersuchungen  sich  • 
zu  ergeben  scheiut,  dass  die  Bedeutung  der  Hestia  als  Erde 
vielmehr  der  Speculation  als  dem  Volksglauben  und  der 
Kunst  angehören  wird. 

Hestia  erscheint  hier  hinter  Hermes,  Hermes  mit  dem 
Bock  als  Geleiter  des  Hephaistos.  Warum  soll  man  da  nicht 
an  das  nächstliegende  denken,  daran,  dass  Hermes,  Hestia 
und  Hephaistos  in  einem  Punkte  sich  berühren,  in  ihrer 

* 

/ 1 Vgl.  Petersen,  Zwölfgötter  S.  6. 

• Müller,  Denkm.  d.  a.  K.  II,  18,  197.  Ausserdem:  Winckelmann, 
mon.  ined.  5.  Mus.  Capit.  IV,  s.  22  u.  ö.  Jahn,  der  (mit  Beziehung 
auf  Welcker,  Neuester  Zuwachs  S.  1)  a.  a,  0.  S.  108,  A.  50  (und  auch  Braun 
ist  dieser  Ansicht)  meint,  es  könnte  auch  wühl  ein  Altar  sein,  scheint 
übersehen  zu  haben,  dass  «nach  Winckelmanns  Bericht  die  kapitoli- 
nische Brunnenmündung  die  Einschnitte  von  dem  Seile  des  Wasser- 
eimers zeigte,  die  aber  jetzt,  weil  die  Öffnung  mit  einer  Platte  bedeckt 
ist,  nicht  mehr  zu  bemerken  sind».  Platner  in  der  Beschreibung  Roms 
HI,  1.  S.  174  Anm. 

* Vgl.  was  Wieseler  a.  a.  0.  über  die  abweichenden  Erklärungen 
bemerkt. 

4 Ruinen  und  Museen  Roms  S.  151. 
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Beziehung  zum  heiligen  Feuer,  und  zwar  Hermes  als  Opfer- 
gott. Das  Hinzutreten  des  Poseidon  lässt  sich  verschieden 
erklären.  In  ansprechender  Weise  ist  es  schon  durch  Wie- 
seler  geschehen. 

In  dem  korinthischen  Puteal  1 möchte  ich  nach  Leake,  2 
Panofka,  3 Bouterwek,  4 Wieseler  mit  Bestimmtheit  die  Ver- 
mählung von  Herakles  und  Hebe  erkennen.  Dass  in  der 
einen  Göttin  Hestia  zu  vermuthen  sei,  5 hält  Welcker  im 
Verlauf  selbst  nicht  mit  Bestimmtheit  fest.  6 Seinen  Satz, 
dass  Hestia  darum  hier  nicht  wohl  fehlen  dürfe,  weil  die 
Aufnahme  in  einen  Wohnsitz  dargestellt  ist,  wird  er  gewiss 
jetzt  um  so  weniger  mehr  festhalten,  als  sonst  Hestia  sich 
auch  noch  auf  manch’  andrer  Darstellung  finden  müsste. 

Zum  mindesten  zweifelhaft  ist  es,  ob  in  einer  der  Göt- 
tinnen auf  der  einen  Seite  eines  viereckigen  Altars  Hestia 
erkannt  werden  darf.  7 

Unter  den  erhaltenen  Figuren  des  vierseitigen  Albani- 
schen Altars,  8 der  die  Hochzeit  von  Zeus  und  Here  dar- 
stellt, 9 ist  Hestia  sicher  nicht  zu  erkennen.  10  Sie  folgte 

* 

’ Dodwell,  Alcuni  bassir.  della  Grecia  t.  2 — 4.  Tour  in  the  Greece  II 
p.  201.  Gerhard,  Antike  Bildwerke  Taf.  XIV— XVI.  Wieseler,  D,  d. 
a.  K.  I,  12,  42.  Welcker,  Alte  Denkm.  II,  Taf.  1,  2. 

* Morea  t.  III  p.  264  ff. 

9 Peint.  de  vases  pl.  44;  annali  dell’  inst.  arch.  II  p.  146.  332. 

* Kunstblatt  1833  Nro.  96 — 99.  Nach  Welcker  Alte  Denkm.  II 
S.  31  erblickt  er  cfarin  zugleich  des  Herakles  Einführung  in  den  Olymp 
und  seine  Versühnung  mit  Artemis  statt  mit  Apollon. 

9 Welcker,  Alte  Denkm.  II.  S.  28. 

8 Vgl.  a.  a.  0.  S.  34  unten. 

T Mus.  Cap.  IV,  8.  Millin  gall.  mythol.  V,  19.  Millin  texte  p.  6 
- nennt  sie  nicht. 

8 Winckelmann,  mon.  ined.  1,8.  Zoega  bassirel.  tav.  101.  Welcker, 
Alte  Denkm.  Taf.  II,  1,  1. 

0 Nach  Zoega  begründet  von  Welcker,  Alte  Denkm.  II  14—26, 
befolgt  von  0.  Jahn,  archäol.  Beiträge  S.  104.  113.  94.  Gerhard,  Ant. 
Bildw.  S.  206  n.  31. 

10  Winckelmann  nannte  die  auf  Artemis  folgende  Göttin,  die  Zoega 
eine  Aphrodite  oder  Rhea  schien,  die  aber  wahrscheinlich  für  eine  Leto 
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wohl  nach  Hermes  \ der  letzten  ächten  Figur. 

Gerhard  erwähnt  noch  einige  Vasenbilder,  in  denen 
Hestia  erkannt  wurde.  Er  nennt  eine  Hydria  der  Durand- 
schen  Sammlung.  2 Auf  ihr  erscheint  Pallas  neben  Herakles, 
Apollon  und  Artemis,  Dionysos  und  Kora,  Hestia  von  Hermes 
begleitet.  «Weniger  sicher  erscheint  Hestia,  «doch  ebenfalls 
als  Beisitzerin»  des  Hermes  auf  einigen  andern  Gefässen 
geringeren  Umfangs.»  8 

In  all  diesen  Darstellungen  zeigt  sich  nichts  eigentüm- 
liches in  der  Gestaltung  der  Göttin.  Auf  der  Schale  des 
Sosias  sitzt  sie,  auf  den  andern  Darstellungen  erscheint  sie 
stehend  oder  schreitend.  Auf  der  Schale  des  Sosias  ist  sie 
verschleiert,  aber  auch  andre  Göttinnen  sind  es  dort;  nur 
ist  der  Schleier  unsrer  Göttin  durch  detailliertere  Ausfüh- 
rung markiert.  Den  Schleier  trägt  sie  auch  auf  der  bor- 
ghesischen  Ara,  aber  v7ie  sie  trägt  ihn  dort  Here  und  De- 
meter, während  Aphrodite  und  Pallas  gar  keinen  Schleier 
tragen,  Artemis  ihn  zurückgeworfen  hat.  Klitias  dagegen 
hat  sie  ohne  Schleier  gezeichnet,  und  ebenso  ist  sie  ohne 
einen  solchen  auf  dem  capitolinischen  Puteal,  wo  Demeter 
nicht  erscheint 4 und  nur  Here  den  Schleier  trägt.  Endlich 

* 

zu  halten  ist,  Hestia,  wie  Petersen  a.  a.  0.  S.  20  und  jetzt  auch  Welcker, 
gr.  Götterl.  II  S.  696.  H.  stand  wohl  auf  der  fehlenden  vierten  Seite. 
Vgl.  Ahrens  (die  Göttin  Themis.  S.  62).  Nur  denkt  er  sie  »noch  besser 
sitzend  als  Symbol  des  zAo;  oixos  oder  #«Sv  ouros«. 

1 An  dem  Hermes  ist  neu  nur  der  Kopf  und  ein  Theil  des  Arms 
,mit  Ausnahme  der  Finger  der  Hand,  welche  den  Caduceus  hielt1  (Platner, 
Beschreibung  Roms  III,  2 S.  468).  Petersen  irrt  also,  wenn  er  sagt, 
, Hermes  ist  von  neuerer  Hand1.  Fea  indica  antiquar.  per  la  villa  Al- 
bani  n.  249  bemerkt,  dass  eine  Figur  hinter  dem  Hermes  moderner 
Zusatz  sei  (vgl.  Welcker  a.  a.  0.  S.  15). 

8 Gerhard,  auserlesene  Vasenbilder  I.  Berlin  1840.  4.  S.  60.  Anm.  21. 
Gerhard,  rapporto  intorno  i vasi  Volcenti  (annali  d.  inst.  arch.  IH.  1831) 
not.  231  a.  De  Witte,  Cabinet  Durand,  Paris,  1836.  8.  No.  241 : »Hestia 
est  vötue  d’une  tunique  talaire  et  d’un  peplus«. 

* Gerhard  a.  a.  0.  unter  Nennung  von  de  Witte  Cab.  6tr.  3.  66. 
106.  107. 

* Herakles  füllt  bekanntlich  statt  ihrer  die  Zwölfzahl. 

12 
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das  Scepter  hält  die  Göttin  auf  der  borghesischen  Ara  und 
dem  korinthischen  Puteal.  1 

Wie  wir  auf  dem  dreiseitigen  Altar  des  Louvre,  auf 
dem  capitolinischen  Puteal,  auf  einer  oder  der  andern  Vase 
Hestia  dem  Hermes  gesellt  fanden , so  erfahren  wir  aus 
Pausanias,  2 dass  auch'Phidias  am  Fussgestell  des  olympi- 
schen Zeus,  wo  er  die  Aufnahme  der  Aphrodite  in  den  Olymp 
dargestellt  hatte,  Hestia  an  Hermes  reihte. 

Hestia  in  ganzer  Figur  ist  unzweifelhaft  auch  auf  einem 
Relief  abgebildet , das  fast  verschollen  in  den  Acta  erudito- 
rum  sich  befindet.  3 Die  Silberplatte  mit  der  Abbildung  von 

* 

1 (Nachträgliche  Bemerkung).  H.  L.  Ahrcns,  über  d.  Göttin  Themis 
S.  54  meint : »Es  ist  beachtungswertli , dass  die  griechische  Hestia  in 
ihren  ältesten  sicheren  Darstellungen,  wo  sie  einerseits  nicht  mit  Hermes 
verbunden,  anderseits  (nach  meinen  obigen  Deutungen)  gleichzeitig  mit 
Themis  dargestcllt  ist,  nämlich  auf  der  Francois-Vase  und  der  Schale 
des  Sosias,  kein  Scepter  hat,  wie  denn  auch  dieses  Iusigne  zu  ihrer 
ursprünglichen  Bedeutung  in  keiner  klaren  Beziehung  steht.  Bei  ge- 
nauer Untersuchung,  welche  ich  noch  aufschieben  muss,  wird  sich  er- 
geben , dass  die  sceptertragende  nnd  mit  Hermes  gepaarte  Hestia  die 
'Earla  n^vrarUtt  ist,  deren  Vorstellung  sich  aus  einer  Verschmelzung 
der  Herdgöttin  Hestia  mit  Themis  gebildet  hat.  Man  kann  dieselbe  als 
Hestia-Themis  bezeichnen,  welche  Benennung  dann  auch  für  das  Capi- 
tolinische  Puteal  zulässig  sein  würde.«  Es  wird  richtig  sein,  dass 
Hestia  insbesondere  als  npnm/irit  das  Scepter  erhält.  Dazu  stimmt  schon 
der  Hymnos  Pindars  (s.  o.  S.  9).  Alles  andere  muss  ich  aber  für  durch- 
aus irrig  erklären.  Die  Verbindung  von  Hestia  und  Hermes  hat  sich 
als  uralt  herausgestellt  (s.  o.  S.  151  ff.).  Dass  ferner  Hestia  das 
Scepter  verliert,  wenn  sie  mit  Themis  auf  einer  Darstellung  er- 
scheint, beziehungsweise  an  diese  abgibt,  ist  einmal  schon  an  sich  ein 
sehr  unwahrscheinlicher  Gedanke.  Und  dann  hat  sie  es  ja  öfter  auch 
nicht,  ohne  dass  Themis  dabei  wäre,  und  die  Annahme,  dass  auf  der 
Francois-Vase  in  der  Maia  mit  Ahrens  (S.  48  f.J  eine  Themis-Maia  zu 
erblicken  sei,  wird  schwerlich  viel  Zustimmung  finden.  Das  Scepter 
war  sicher  ein  sehr  altes  Attribut  der  Hestia,  wie  schon  der  pindar. 
Hymnos  beweist. 

8 Paus.  V,  11,  3 (8). 

3 S.  Nova  acta  eruditorum  anno  1739  publicata.  Lipsiae.  4.  tab.  HI. 
p.  273.  Vgl.  L.  Gerlach,  Uioneus  S.  81  f. 
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Artemis,  Athene,  Demeter,  Hestia  und  Apollon  wurde  nicht 
lange  vor  1739  auf  einem  dem  Herzog  von  Sommerset  ge- 
hörigen Grundstück  ausgegraben. 

Die  Zusammenstellung  gerade  dieser  Gottheiten  ist  auf- 
fallend. Aber  wenn  Apollon  und  Artemis  sowie  Athene 
durch  ihre  Attribute  schon  an  sich  ausser  allem  Zweifel  fest- 
stehen, so  sind  auch  Demeter  und  Hestia  durch  die  unterhalb  der 
Götter  dargestellten  Symbole  ausser  Zweifel  gesetzt:  es  reihen 
sich  hier  von  links  nach  rechts  an  eine  Urne,  aus  der  Wasser 
fliesst,  ein  Jagdhund,  Ähren,  ein  Hirsch,  ein  brennender 
Altar,  ein  Greif  und  ganz  rechts  ein  Lorbeer(?)-  oder  Palm- 
(?)baum. 

Endlich  erscheint  der  Kopf  der  Göttin  auf  der  gabini- 
schen,  jetzt  in  Paris  befindlichen  Ara  *,  die  aber  sicher  in 
den  Bereich  griechisch-römischer  Religion  fällt  und  desshalb 
besser  im  nächsten  Abschnitt  besprochen  werden  wird. 

Ein  pompejanisches  Wandgemälde  mit  den  Zwölfgöttern 
gesellt  zu  Hestia,  die  im  übrigen  freilich  den  Typus  der 
Göttin , soweit  nach  dem  obigen  von  einem  solchen  über- 
haupt die  Rede  sein  kann,  in  keiner  Weise  hat  — sie  ist 
weder  verschleiert  noch  langbekleidet  — , den  Esel.  Ganz 
ohne  Zweifel  verdankt  die  Göttin  dieses  Thier  nicht  helle- 
nischer, sondern  italischer  Religion.  Wir  finden  in  Griechen- 
land keine  Spur  von  einer  Verbindung  dieses  Thiers  mit 
unserer  Göttin,  und  es  darf  nicht  verkannt  werden,  dass 
Pompeji  durchweg  mehr  eine  italische,  als  eine  griechische 
Stadt  ist. 

Auffallend  ist  der  Apfel  oder  Ball,  welchen  Vesta  auf 
diesem  Gemälde  in  der  Hand  tragen  soll.  Man  erwartet 
viel  eher  die  auf  römischen  Münzen  so  häufige  Opferschale. 
Und  es  wäre  bei  dem  Zustand  des  Bildes  nicht  undenkbar, 
dass  bloss  ein  Irrthum  vorliegt. 

Dass  die  Münzen  von  Skepsis,  die  Faustina  auf  dem 
Avers,  und  eine  Göttin  mit  verhülltem  Hinterkopf  das  Scep- 

* 

1 Clarac  musee  du  Louvre  pl.  171.  8.  u.  VI. 

12  • 
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ter  in  der  L.,  die  Siegesgöttin  in  der  R.,  davor  einen  Knaben 
mit  Mütze  und  in  der  R.  ein  Gebiss  haltend,  tragen  *,  oder 
Julia  Domna  und  dieselbe  Göttin  ohne  den  Knaben  dar- 
stellen,  oder  ähnliche  Kaisermünzen  von  Perperene  * Hestia 
darstellen,  ist  eine  der  zahllosen  unerwiesenen  Annahmen 
Klausens. 

Ebensowenig  ist  eine  Hestia  die  Göttin  mit  einer  Nike 
auf  der  Hand,  auf  Münzen  von  Smyrna  s,  von  der  Spanheim 
in  seiner  gelehrten  Abhandlung  den  Ausgangspunct  genom- 
men hat. 


Bildsäulen  der  Göttin. 

Wichtiger  ist  das  Zeugniss  des  Plinius  über  eine  Statue 
der  Göttin  von  Skopas.  Skopa*s  stellte  Hestia  mit  ausdrück- 
licher Beziehung  auf  ihre  Feuernatur  dar.  Er  bildete  sie 
sitzend  — auch  wieder  eine  Anspielung  auf  die  Etymologie  — , 
aber  ihr  zu  Seiten  zwei  Leuchter.  * 

* 

1 Klausen,  Aeneas  und  d.  Penaten.  Hamburg  und  Gotha.  1839. 
S.  153  Anm.  303  z.  Taf.  1,  10.  Wieseler,  zu  0.  Müllers  Denkm.  d. 
a.  K.  II*,  Nr.  339  vermuthet  mit  viel  mehr  Wahrscheinlichkeit  eine 
Aphrodite. 

* Klausen,  a.  a.  0.  S.  169.  A.  311. 

* Ygl.  Wieseler  a.  a.  0. 

* Plin.  XXXVI,  5,  25  : Is  fecit  — Vestam  sedentem  laudatam  in  Ser- 
vilianis  hortis  duosque  campteras  (lies  lampteras)  circa  eam,  quorum 
pares  in  Asinii  monumentis  sunt,  ubi  et  canephoros  eiusdem.  Bekannt- 
lich war  die  Lesart  lange  strittig.  Welcker  (in  Gerhards  archaeolog. 
Zeitg.  1856  Nr.  88.  S.  156  ff.)  schrieb  noch  ohne  Kenntniss  der  Con- 
jectur  v.  Jans  (zuerst  im  Kunstblatt;  dann  in  der  Jen.  Litt.  Ztg.  1838. 
Nr.  32.  S.  256).  Der  Bamberg,  bietet  bekanntlich  campteras,  die  meisten 
und  besten  der  übrigen  codd.  bei  Sillig  haben  camiteras,  nur  ßy  geben 
die  früher  recipierte  Lesart  chametaeras.  Letztere  erscheint  unhaltbar, 
abgesehen  von  allem  andern  schon  desshalb,  weil  der  Grieche  damals 
Hestia  noch  nicht  in  der  Weise  als  Göttin  der  Keuschheit  dachte,  wie 
eine  solche  Zusammenstellung  denn  doch  eigentlich  voraussetzen  würde. 
Aber  eine  andere  Frage  ist,  ob  man  recht  daran  thut,  das  campteras 
unverändert  in  den  Text  aufzunehmen.  Dass  Plinius  aus  Veranlassung 
dieser  Säulen  als  Werk  des  Skopas  gleich  auch  zwei  andere  Säulen  und 
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Die  Bedeutung  der  Leuchter  neben  Hestia  1 springt  in 

* 

so,  dass  sie  dann  unmittelbar  mit  der  Kanephore  parallelisiert  würden,  an- 
gäbe, hätte  doch  viel  auffallendes.  Sillig  (z.  a.  St.)  meint , Skopas  habe 
die  Hestia  als  Erde  abgebildet,  wozu  das  Sitzen  stimme,  und  dies  durch 
die  Kampteren  angedeutet,  die  er  als  rpmat  ’HtUmo  (Hom.  Od.  o,  404) 
oder  poli,  a quibus  terra  centrum  coeli  est  (Plin.  H,  15,  68)  fasst,  an- 
gedeutet. Sillig  beruft  sich  auf  den  oben  angeführten  Vers  des  Euri- 
pides,  indem  er  zugleich  sagt:  ,Scimus  inde  ab  Anaxagorae  tempore, 
quf  sub  omnium  numinum  nominibus  vires  physicas  latere  docebat, 
Vestam  cum  terra  fuisse  commutatam  et  ipsam  terram  saepe  dictam 
Vestam.*  Scopas  aber  sei  ‘aequalis  fere  Euripidi,  gewesen.  Wir  haben 
gesehen,  dass  in  Hellas  nur  in  der  Speculation  die  Erde  Hestia  ge- 
nannt worden  zu  sein  scheint,  wie  denn  auch  Euripides  ausdrücklich 
auf  diese  hinweist.  Zu  einer  Darstellung  der  Güttin  in  Marmor  im 
Sinn  derselben  ist  aber  von  hier  aus  doch  noch  ein  weiter  Schritt. 
Wenn  so  chametaeras  unmöglich  ist,  wenn  auch  campteras  unhaltbar 
erscheint,  empfiehlt  sich  dagegen  die  schon  von  Sillig  angeführte  Con- 
jectur  von  Jans  lampteras  nach  allen  Seiten.  Auch  die  Schwierigkeit, 
wie  blosse  Leuchter  zu  solcher  Berühmtheit  kommen  konnten,  wie  sie 
Plinius  so  unmittelbar  mit  einer  Kanephore  vergleichen  mochte,  löst  sich 
gänzlich,  wenn  wir  an  menschliche  Figuren  denken,  welche  als  Träger 
dienen  konnten.  Neuerdings  hat  B.  Stark  vin  der  arch.  Ztg.  1859  (XVn) 
Nro.  127.  S.  74—80)  in  ausführlicher  Begründung  für  lampteras  sich 
gleichfalls  entschieden.  Er  weist  die  Erklärung  von  Urlichs  (Scopas 
in  Attika.  Greifswald.  1854.  S.  7 — 13),  der  campteras  beibehalten  wollte, 
aber  nicht  in  dem  oben  entwickelten,  sondern  im  eigentlichen  Sinn,  mit 
Welcker  (a.  a.  0.)  entschieden  ab,  indem  er  mit  Recht  auch  die  Ana- 
logie zwischen  Hestia  und  der  auf  einem  Löwen  sitzenden  Kybele,  deren 
Bild  im  römischen  Circus  bevorzugt  erscheint,  zurückweist.  »Wie  das 
innerste  (?)  Wesen  der  Vesta  in  dem  festen,  unerschütterten  Mittelpunkt 
des  Hauses,  des  Staates,  der  Welt  ruht,  so  gehört  zu  dem  ungriechi- 
schen Begriff  der  Kybele  der  der  Bewegung,  des  Herumschweifens, 
Suchens , Herumziehens  der  begeisterungsvollen  Menge ; in  ihren  Cult 
gehören  dann  Umzüge  aller  Art  und  vor  allem  circensische  Pompen  an 
den  Megalcsien«.  In  wie  fern  Hestia-Vesta  allerdings,  wenn  auch  nicht 
ihrem  innersten  Wesen  nach  in  einem  solchen  Gegensatz  zu  Kybele 
steht,  wird  noch  erörtert  werden.  Auch  Welcker  in  Gerhards  Denkm. 
u.  Forschgg.  1860.  S.  7 ff.  ist  sodann  dieser  Auffassung  beigetreten. 

1 Vergl.  über  die  la/mTTßtt  Hom.  Od.  XVHI,  807;  342;  XIX,  63 
nebst  *den  Scholien  zu  Od.  XVHI,  305  f. : lay/nryjat,  jutrnifovt  ia^äfat 
rj  rollt  ^vx^onoiiai  f<p'  Zr  fxaior.  »Auch  in  der  späteren  Zeit  (wo  man 
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die  Angen.  Stark  1 hat  auf  zwei  Stellen  aufmerksam  ge- 
macht, welche  dieselbe  vortrefflich  illustrieren.  Die  eine  ist  die 
Schilderung  der  hochalterthümlichen  earla  zu  Pharae,  an  der 
nach  Pausanias  * zwei  Xvxvoi  befestigt  waren.  Sodann  spricht 
der  Mönch  Albricus  von  einer  Ara  als  Symbol  der  Göttin, 
zu  deren  Seiten  zwei  ewige  Feuer  brannten.  * 

Auch  die  Vermuthung  Starks  endlich  hat  viel  für  sich, 
dass  das  von  Tiberius  aus  der  Heimath  des  Skopas,  Paros 
entführte  und  in  den  763  a.  u.  c.  = 10  nach  Chr.  von  ihm 
neugeweihten  Concordiatempel  gestiftete  Bild  ( ro  rijg  ‘Eoriag 
cr/uXitcc  «das  also  sehr  ausgezeichnet  gewesen  sein  muss»)  4 
eine  Wiederholung  jener  Statue  gewesen  sein  könnte,  wie 
ja  auch  die  Lampteres  in  Rom  doppelt  vorhanden  waren. 

Haben  wir  uns  nun  aber  die  Statue  des  Skopas  so  zu 
denken,  wie  das  kaum  mehr  einem  begründeten  Zweifel 
unterliegt,  so  könnte  dieselbe  allerdings  wohl  ursprünglich 
in  einem  Prytaneon  gestanden  haben. 

Dass  in  Prytaneen  welche  gestanden  haben,  dafür  spre- 
chen auch  die  angeführten  Verse  des  Pindar.  5 Doch  lässt 
sich  der  Ausdruck  des  Dichters  ‘Nimm  die  Genossen  des 
Aristagoras  nahe  bei  deinem  Scepter  auf'  wohl  erklären  und 
rechtfertigen , wenn  Hestia  auch  nicht  mit  Händen  greifbar 
im  Prytaneon  dargestellt  war. 

• 

unter  gewöhnlich  Laternen  verstand),  ist  der  Ausdruck  laymrT^tt 

ftlr  die  in  die  Mitte  der  Zimmer  gestellten  hohen  ioxäpn  wohl  bekannt ; 
vgl.  Hesych.  s.  v. ; Apollodor  lex.  Homer,  s.  v.« 

‘ a.  a.  0. 

’ Paus.  VII,  22. 

8 Albric.  de  deor.  imag.  17 : erat  enira  templnm  (Vestae)  latum  et  spa- 
tiosum  cum  ara  in  medio,  circa  pan  ex  utroque  latere  erat 
ignis  accensus,  qui  perpetuo  servabatur,  quem  extingui  nullatenus 
fas  erat. 

* Cass.  Dio  LV,  9.  S.  o.  S.  97  A.  S. 

6 Pind.  Nem.  XI , 4.  8.  o.  S.  9.  Eauchenstein  (in  Jahns  Jahrbb. 
LXXI  (1855)  S.  281  hat  dieses  Zeugniss  wegzuinterpretieren  versucht, 
aber  seine  Erklärung,  wornach  er  zu  äylaü  axanno  nllas  Brra;  supplie- 
ren  und  unter  dem  Stab  den  des  Aristagoras  verstehen  will,  ist  un- 
möglich. 
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Dass  im  homerischen  Hymnos  XXIX  an  Hestia,  obgleich 
hier  von  den  Locken  der  Göttin  gesagt  wird,  dass  sie  von 
Öl  triefen,  nicht  an  eine  Statue  gedacht  werden  dürfe, 
wurde  schon  erörtert.  1 

Ausserdem  gab  es  bekanntlich  sehr  wenige  Statuen  der 
Göttin.  Der  Irrthum  aber,  dass  es  überhaupt  keine  Bilder  der 
Hestia.  gab,  bedarf  jetzt  keiner  Widerlegung  mehr.  3 Dass 
im  Heiligthum  der  Hestia  zu  Hermione  eine  Bildsäule  der 
Göttin  nicht  stand,  führt  Pausanias  3 ja  eben  ausdrücklich  an. 

Im  Prytaneon  zu  Athen  stand  eine  Statue  der  Göttin.  * 
Doch  ist  es  zweifelhaft,  ob  hier  an  ein  wirkliches  Cultbild 
zu  denken  ist.  Die  Statue  wird  unmittelbar  zusammenge- 
nannt, zunächst  mit  einer  Bildsäule  der  Eirene,  aber  auch 
mit  Statuen  von  Männern , die  der  Staat  ehren  wollte.  5 
Eben  aus  der  Zusammenstellung  mit  der  Eirene  aber  erhellt 
der  mehr  allegorische  Charakter  der  Statue  und  die  spätere 
Zeit  ihrer  Errichtung  scheint  schon  dadurch  ausser  Zweifel 
gesetzt.  6 

Auch  im  Prytaneon  zu  Tenedos  wird  eine  Statue  der 
Göttin  mit  einem  Seepter  in  der  Hand  gestanden  haben.  1 

* 

1 S.  o.  S.  137. 

4 Vgl.  0.  Jahn,  archaeolog.  Aufsätze.  S.  109.  Anm.  56.  S.  u. 

3 Paus.  II,  35,  2. 

* Pausan.  I,  18,  3. 

5 Woher  Bursian,  griech.  Geogr.  I.  S.  295  weiss,  dass  die  Statuen 
der  Hestia  und  der  Eirene  zu  beiden  Seiten  des  Herdes  standen,  ge- 
stehe ich  nicht  zu  wissen. 

6 Nach  Piutarch  (Cim.  13)  bauten  die  Athener  371  der  Eirene 
einen  Altar,  den  ersten  Tempel  nach  Cornelius  Nepos  (Timoth.  2).  Eine 
Inschrift  aus  01.  95  (um  400)  betrifft  eine  elfenbeinerne  Eirene  als  Weih- 
geschenk (Böckh , Staatsh.  II , 308.  267).  Über  die  Opfergebräuche 
vergl.  Aristoph.  Pax  ed.  Richter.  1860.  p.  57.  S.  Welcker,  gr.  Götter], 
IH,  S.  221  f.  Stark  (arch.  Zeitg.  XVII,  (1859)  S.  78)  meint,  die  Statuen 
»scheinen  bald  nach  den  Perserkriegeu  zum  Andenken  an  die  Erneuerung 
der  von  den  Persern  für  den  Augenblick  vernichteten  xoinj  iarla  Athens 
errichtet  zu  sein«. 

7 Pindar  Nem.  XI,  4.  S.  die  vorherg.  Seite. 


Digitized  by  Google 


184 


BILDSÄULEN  DER  GÖTTIN. 


Dagegen  hat  man  fast  mit  Einstimmigkeit  in  einer 
sehr  schönen  Statue  der  Sammlung  Giustiniani  1 die  Göttin 
erkannt.  8 

Das  Gewand  ist  unterhalb  des  Bausches  pfeilerartig 
behandelt.  Über  das  Hinterhaupt  fällt  ein  Schleier.  Die 
rechte  Hand  stützt  die  Göttin  in  die  Seite,  die  linke  weist 
nach  oben.  Die  Göttin  würde  so  den  Herd  darstellen  mit 
seiner  nach  oben  lodernden  Flamme.  Die  pfeilerartige  Be- 
handlung der  unteren  Gewandpartie  würde  den  Herd  sym- 
bolisieren, wie  der  aufwärts  gerichtete  Arm  die  Flamme. 

Welcker  3 legt  besonderes  Gewicht  auf  die  Erklärung 
des  «sanft,  nicht  stark  aufgerichteten  Zeigefingers.»  Er 
meint:  «Sollte  der  Finger  auf  etwas  ausser  der  Hestia  selbst 
Bezug  haben,  z.  B.  auf  den  Himmel  deuten,  so  müsste  er 
nothwendig  anders  geformt  sein.  So  wie  die  leicht  und 
anmuthig  erhobene  Hand  ist,  scheint  sie  nur  aufmerksam 
darauf  zu  machen,  wie  auf  dem  Altar  die  Flamme  empor- 
strebt und  spielt.» 

So  fein  das  gesagt  ist,  so  wenig  kann  es  in  Betracht 
kommen.  Welcker  hat  übersehen,  da6S  die  Hand  ergänzt 
ist.  4 So  bleibt  nur  die  Richtung  des  auf  den  Himmel  deu- 
tenden Arms  übrig,  ein  Symbol  des  zum  .Himmel  lodernden 
Feuers,  des  den  Himmlischen  dargebrachten  Cultus. 

Die  Darstellung  der  Hestia  auf  einer  Herme,  5 welche 

« 

1 Gal.  Giust  T.  I.  tav.  17.  E.  Braun,  Vorschule  d.  Kunstmyth. 
Taf.  33.  Wieseler  a.  a.  0.  n.  338,  a. 

* Zuerst  Hirt , Bilderb.  S.  17  f.  Vgl.  E.  Braun , griech.  Götterl. 
S.  221.  Vorsch.  S.  20.  Welcker  in  Gerhards  Denkm.  u.  Forschgg.  1856. 
8.  155  ff.  Wieseler  a.  a.  0. 

8 a.  a.  0.  S.  166. 

* Vgl.  Clarac , musee  de  sculpt.  zu  Nro.  1887  pl.  766 : Bont  mo- 
dernes: le  bout  du  nez,  le  fragment  de  voile  ä droite  et  ä gauche  du 
visage,  la  main  gauche  avec  le  poignet  et  quelques  phalanges  & la  main 
droite. 

6 Gerhard , antike  Bildwerke.  Taf.  LXXXII,  1.  Wieseler  a.  a.  0. 
n.  338. 
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Gerhard  1 nachgewiesen  zu  haben  glaubt,  ist  mehr  als  zwei- 
felhaft. Sie  kann  darum  jedesfalls  in  keiner  Weise  zur 
näheren  Bestimmung  oder  Berichtigung  unserer  Vorstellungen 
von  der  Göttin  benützt  werden. 

Die  Hestia  in  Gestalt  einer  hochbrüstigen  Frau,  welche 
Porphyrios 8 von  der  jungfräulichen  Hestia,  deren  Bild  eq>'  laxiag 
(lies  eoxiaig ) tzvqos  aufgestellt  worden  sei,  unterscheidet,  ist 
theils  die  Folge  der  Umbildung  des  Begriffs  der  Hestia  durch 
die  Philosophie,  die,  wie  wir  sahen,  zuerst  das  Centralfeuer, 
später  die  Erde  darin  erblickte,  theils  wohl  römischen  Ur- 
sprungs (S.  VI). 

Wenn  aber  so  auch  feststeht,  dass  es  einzelne  Statuen 
der  Göttin  gegeben  hat,  als  Regel  wird  doch  die  Bildlosig- 
keit  der  Hestia,  die  in  ihrem  Symbol,  den  ewig  brennenden 
Feuern  verehrt  wurde,  anzunehmen  sein.  Schon  die  ver- 
hältnissmässig  doch  sehr  seltene  Erwähnung  von  Statuen 
der  Göttin  spricht  dafür.  8 • 

Die  Reliefe  und  Vasenbilder  beweisen  nichts  dagegen. 
Ein  anderes  sind  eigene  Rundbilder  der  Göttin,  ein  anderes 
Reliefs  und  Zeichnungen  auf  grösseren  Compositionen. 

Wie  häufig  so  auch  in  diesem  Fall  lässt  sich  für  die 
römische  Theologie  auf  einen  scharfen  Begriff  bringen,  was 
für  Griechenland  nur  andeutungsweise  und  in  unbestimmten 
Umrissen  gesagt  werden  durfte.  Es  ist  gewiss,  dass  im 


* 

1 Text  zu  den  ant.  Bildw.  S.  S19. 

* Porphyr,  bei  Etiseb.  praep.  evang.  III,  11,  p.  109 : xai  tö  //tr  fjyt/jo- 
rixöy  t ijt  %9ovlat  St jyä/utaf  'Eaxta  xSxlijrai,  tjt  ayalua  naq9rrutör  hf  eatiaif 
n lwo,-  Idqv/Jtroy.  JCafr'  o St  yön/jo;  Svyayjif,  oqytahouotv  avr^y  yvyatxot 

tfjfi  nQoyiaaroö  (lies  n^ojuaarm).  Heimchen  übersetzt  ,mammas  demissas 
habenti8‘.  Die  richtige  Übersetzung  ist  aber  offenbar  mammosus.  An  diese 
Angabe  des  Porphyr,  reiht  sieb  die  Glosse  des  Saidas  (I,  1, 1108,  17  ff. 

ed.  Beruh.):  Prfi  äyalua ■ yvvalxrt  nXajzovai  t tjv  'Kojiav  oioytl  t rtv  yijv  r V/U - 
nayoy  ßaazatoutlay , tnttSrj  tovs  aveyjov { t)  yxj  vtp  tavrqr  avyxlttti  (cf.  Codi- 

nus  de  origg.  Constantinop.  p.  15  nach  Gaisford  z.  St.). 

* Darauf  hat  schon  Welcker  bei  Böckh  u.  Dissen,  Explicatio  Pindar. 
(opp.  t.  II,  p.  477)  zu  Nem.  XI,  4 aufmerksam  gemacht. 
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Vestatempel  zu  Rom  nach  altrömischer  Doctrin  ein  Cultbild 
der  Göttin  weder  stand  noch  stehen  durfte.  1 

Dagegen  gab  es  auch  in  Rom  mehrfach  Bilder  der 
Göttin,  wie  sie  denn  auch  von  Staats  wegen  auf  Münzen 
häufig  dargestellt  wurde.  2 


V. 

ERGEBNISSE. 

Überblicken  wir  jetzt  den  ganzen  Kreis  alles  dessen, 
was  in  häuslichem  und  öffentlichem  Cultus,  in  Mythologie 
und  Sprache,  in  Litteratur  und  Kunst  auf  die  Göttin  Hestia 
sich  bezieht,  so  drängt  sich  von  neuem  die  Bemerkung  auf, 
dass  es  hauptsächlich  zwei  Dinge  sind,  welche  der  Göttin 
einen  etwas  hervorragenderen  Platz  im  Getümmel  der  grie- 
chischen Götterwelt  anzuweisen  gestatten  oder  nöthigen : 
es  ist  ihre  Vorehre  bei  Opfern,  es  sind  ihre  heiligen  Feuer 
in  den  Prytaneen.  Die  Göttin  der  Familie  trat  nicht  in 
gleicher  Weise  heraus.  Obwohl  ohne  Zweifel  die  heiligen 
Feuer  in  den  Prytaneen  dem  heiligen  Feuer  im  Königshaus 
nachgebildet  sind,  wiesen  doch  auch  sie  wieder  nicht  bloss 
auf  den  Privatcult  im  Hause  zurück,  sie  bekundeten  auch 
eine  enge  Verwandtschaft  mit  ewigen  Feuern  in  den  Tempeln 
von  Göttern,  von  Hauptgottheiten  eines  Stamms,  einer  Stam- 
mesgenossenschaft, der  Nation.  Ohne  Zweifel  war  Hestia 
Herd  - und  Hausgöttin  geworden , die  Griechen  dachten 
schliesslich  bei  ihrem  Namen  an  Herd  und  Altar.  Aber 
ursprünglich,  das  ist  erwiesen,  muss  Hestia  Feuergottheit 
gewesen  sein  und  das  Bewusstsein  davon  ist  den  Griechen 
nie  ganz  und  noch  weniger  den  Römern  verloren  gegangen. 
Ferner  ist  in  der  ersten  Abhandlung  der  Nachweis  versucht, 

* 

1 S.  tu 

* S.  u. 
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dass  ein  durch  das  ganze  classische  Alterthum  verbreiteter 
Brauch  anf  Hestia- Vesta  als  eine  Göttin  des  heiligen  Cultus- 
feuers  führt,  während  zu  einer  Göttin  der  Familie  in  Grie- 
chenland nur  Ansätze  sich  finden,  und  selbst  die  Hestia  in 
den  Prytaneen  nicht  in  der  Weise  den  Staat  als  Familie  sym- 
bolisiert, wie  man  das  anzunehmen  gewöhnlich  geneigt  ist. 

Es  soll  nun  der  Versuch  gemacht  werden  in  zusaramen- 
fassender  und  abschliessender  Weise  das  gegenseitige  Ver- 
hältniss  dieser  Bedeutungen,  wie  es  aus  den  vorausgehen- 
den Untersuchungen  sich  ergiebt,  vor  Augen  zu  legen. 

Man  verhehlt  sich  die  Schwierigkeit  dieser  Aufgabe 
nicht.  Ihr  gegenüber  könnte  inan  sich  wieder  statt  zu  dem 
Versuch  der  Lösung,  zur  Umgehung  derselben  durch  die  Er- 
klärung geneigt  finden,  dass  eben  alle  die  angegebenen 
Momente  zusammengewirkt  hätten. 

Denn  es  sollen  hier  Dinge  geschieden  werden , die  so 
eng  unter  sich  verflochten  und  mit  einander  verwachsen 
sind,  dass  sie  auch  dem  durch  jahrelange  genaueste  Betrach- 
tung geübten  Blick  immer  wieder  in  einander  zu  zerfliessen 
scheinen. 

Wir  müssen  versuchen , uns  Urzeiten  zu  vergegen- 
wärtigen, die  durch  Jahrtausende  von  uns  getrennt  sind, 
und  in  die  wir  uns  doch  nicht  mit  unsern  Gedanken  ver- 
setzen können,  ohne  stets  wieder  von  neuem  von  unsern 
heutigen  Gefühlen  und  Anschauungen  abstrahieren  zu  müssen, 
die,  so  oft  wir  sie  zu  verbannen  suchen,  eben  so  oft  zu- 
rückkehren. 

Und  doch  geschieht  es  nicht  ohne  tiefen  Grund,  dass 
die  Wissenschaft  immer  von  neuem  den  Versuch  macht,  die 
erste  Entstehung  der  religiösen,  sittlichen,  intellectuellen 
Schöpfungen  des  menschlichen  Geistes  zu  belauschen.  Sie 
wird  dazu  von  der  Hoffnung  getrieben,  dass  es  dann  am 
ehesten  gelingen  müsse,  dem  stets  noch  so  geheimnissvollen 
Wesen  des  Geistes  näher  zu  kommen,  wenn  man  versucht, 
ihn  in  seinen  ersten  Regungen  zu  beobachten. 

In  der  That,  wie  sprachlich  ‘Bor/«- Vesta  auf  die  noch 
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vereinte  italo-graekische  Nation  zurückführte,  ja  noch  viel 
weiter  zurück  die  Wurzel  des  Worts  aus  den  Urzeiten  der 
indogermanischen  Völkerfamilie  hervorgeholt  werden  musste, 
so  leitet  auch  die  sachliche  Betrachtung  den  Blick  immer 
weiter  rückwärts  bis  in  die  Anfänge  des  menschlichen  Ge- 
schlechts. 

DIE  ENTSTEHUNG  DER  HELLENISCHEN  GÖTTER.^ 

Die  Mächte  und  Erscheinungen  der  Natur  sind  von 
Anfang  an  nur  die  Hülle  ethisch-religiöser  Ideen  für  den 
Menschen,  der  in  ihnen  das  Walten  der  Gottheit  ahnt.  Man 
hat  Recht,  hinter  den  concreten  menschlichen  Gestalten  und 
Handlungen  der  hellenischen  Götter  die  Naturgrundlage  auf- 
zusuchen, aus  der  sie  erwachsen  sind.  Aber  es  ist  das  nur 
die  eine  Seite  der  Sache.  1 Die  Sonne,  der  Himmel,  das 
Meer  sind  an  sich  keine  Gottheiten  und  sind  es  an  sich 
auch  für  den  Naturmenschen  nie  gewesen.  Es  ist  nicht  der 
feurige  Glanz  der  Sonne  allein,  der  stille  Schein  des  Mondes, 
die  furchtbare  Pracht  der  rauschenden  Wogen,  wovor  unsere 
Vorfahren  anbetend  ihre  Kniee  beugten.  Vor  natürlichen 
Mächten  als  solchen  empfindet  der  Geist  keine  Ehrfurcht. 
Nur  Geistern  huldigt  der  Geist.  Es  sind  die  erhabensten 
Eigenschaften  des  Menschen,  deren  Ahnung  in  ihm  erwacht 
beim  Anblick  jener  Erscheinungen,  welche  seine  Sinne  so 
mächtig  erregen,  und  sie  sind  es,  die  er  in  jenen  Erschei- 
nungen, wenn  auch  noch  unbewusst,  bloss  ahnungsweise 
verehrt,  weil  er  sie  in  ihnen  hypostasiert  glaubt 

Eben  hierin  und  in  nichts  andern  liegen  ja  überhaupt 
die  Schranken,  aus  denen  die  Menschheit  im  Lauf  der  Jahr- 
tausende sich  befreit. 

Die  Sprache  selbst,  mittelst  welcher  wir  denken,  ist 
körperlicher  Natur.  So  fein  sie  ist,  sie  hat  in  den  Lauten 

* 

1 Unter  den  neueren  bedeutenderen  Mythologen  ist  besonders 
Preller  immer  mehr  in  den  Fehler  verfallen,  nur  diese  eine  Seite  der 
Sache  ins  Auge  zu  fassen. 
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einen  Leib,  und  so  geistig  die  Gesetze  sind,  die  in  ihr  walten, 
nirgends  kann  sie  ihre  sinnliche  Natur  verläugnen. 

Wenn  wir  jetzt  von  Bildern , von  Metaphern  sprechen, 
durch  die  der  Sprache  Fleisch  und  Blut,  Körper  und  Farbe 
verliehen  werde,  so  vergisst  man  gewöhnlich,  dass  all  unser 
Sprechen  ursprünglich  bildlich,  die  Worte  nur  abgeblasste 
Metaphern  sind,  so  dass  die  Rede  immer  neuer  bedarf,  deren 
sinnlicher  Charakter  noch  nicht  in  gleichem  Grade  abge- 
schliffen ist,  um  Nerv  und  Farbe  zu  bekommen. 

Aber  über  der  sinnlichen  Form  darf  auch  in  der  Sprache 
der  geistige  Inhalt  nicht  vergessen  werden.  Der  abstracte 
Gedanke  lebt  doch  schon  auch  in  diesen  der  sinnlichen  An- 
schauung entlehnten  Worten.  Man  denke  an  Wörter  wie 
beten,  bitten,  1 handeln. 

Die  Geschichte  der  Menschheit  ist  eben  die,  dass  die 
sinnliche  Form  depotenziert,  zerschlagen,  der  Geist  über  sie 
übermächtig  wird.  Die  Geschichte  der  Sprache  ist  ja  die 
Geschichte  der  Zertrümmerung  des  Reichthums  und  der  Ge- 
schlossenheit ihrer  Formen.  Ebenso  ist  die  Geschichte  der 
Religion  die  Geschichte  der  Entfesselung  des  Geistes  von 
den  sinnlichen  Formen  des  Gedankens  und  des  Cultus.  Die 
Ideen,  welche  die  älteste  Menschheit  nur  in  symbolischer 
Hülle  erblickte  und  erblicken  konnte,  — von  absichtlicher 
SymboHsierung  kann  ja  heute  keine  Rede  mehr  sein  — 
werden  immer  mehr  losgeschält  von  dieser  Form,  bis  sie 
zuletzt  in  ihrer  reinen  geistigen  Wesenheit  erfasst  werden. 

Und  hier  nun,  im  Taumel  des  Siegerstolzes  ist  es  schon 
den  grössten  Geistern  geschehen,  dass  sie  diese  Ideen,  die  ja 
vom  Menschen  in  die  Dinge  hineingelegt  wurden,  da  sie 
dieselben  als  Ideen,  als  Gedanken  erkannt  hatten,  nun  auch 
dem  menschlichen  Geist  als  sein  alleiniges  Eigenthum,  als 
seine  Schöpfung  vindicierten , ihn  auf  den  Stuhl  setzten, 
den  die  Gottheit  hatte  räumen  müssen. 

Es  ist  das  ein  erklärlicher  aber  ein  unendlicher  Irrthum. 

• 

1 Vgl.  Grimm,  deutsches  Wörterb.  II.  Sp.  51  f. 
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Denn  was  ist  der  menschliche  Geist  selbst?  Weist  nicht 
er  selbst  und  zwar  gerade  dann,  wenn  er  in  seinem  innersten 
Wesen  erfasst  wird,  am  mächtigsten  über  sich  hinaus  auf 
einen  Geist  der  Geister,  in  dem  alle  Ideen  wie  alle  indivi- 
duellen Geister  ruhen,  aus  dem  die  Gedanken  Gottes  als 
die  unendliche  Zahl  der  Geister  und  durch  sie  die  endlose 
Fülle  der  Ideen  hervorgehen? 

Also  nicht  das  ist  ein  Irrthum,  dass  der  Mensch  den 
Ursprung  der  ethischen,  geistigen  Mächte  ausserhalb  seiner 
selbst  sucht.  Nur  das  ist  die  Schranke,  die  niedere  Weise, 
aus  der  er  sich  Schritt  für  Schritt  zu  immer  höherer  Klarheit 
erhebt,  dass  er  diese  Ideen  in  sinnlicher,  zersplitterter  Form 
und  so  durch  den  Stoff  getrübt  und  verunreinigt  hat,  dass 
er  seinen  Gott  auf  zahllosen  Irr-  und  Umwegen  sucht,  statt 
Angesicht  gegen  Angesicht,  als  Kind  seinem  Vater  sich  zu 
nahen.  Die  Ahnung  einer  Gottheit  liegt  allen  diesen  ein- 
zelnen Hypostasierungen  zu  Grunde.  Sie  und  das  Suchen 
darnach  liegt  am  Anfang,  das  Finden  am  Ende  der  Entwicklung. 

Die  erste  Spiegelung  der  ethischen  Ideen  fand  für  den 
Menschen  in  den  Naturmächten  statt  Diese  Naturmächte 
bildete  sodann  der  Grieche  in  menschliche  Persönlichkeiten 
um.  Es  ist  das  ein  ungeheurer  Fortschritt.  Der  Mensch 
ward  sich  bewusst,  dass  er  in  höherem  Sinne  Träger  jener 
Ideen  sei  als  die  Natur,  dass  die  Natur  nur  die  Basis,  der 
Stoff,  der  Spiegel  ist  für  die  geistigen  Mächte,  die  in  seiner 
Seele  in  ideeller  Weise  vorhanden  sind. 

Auch  bei  der  Göttin  Hestia  ist  demnach  fürs  erste  so- 
wohl nach  der  Naturgrundlage  zu  fragen,  als  nach  der  ethi- 
schen Idee,  welche  die  Hellenen  in  dieser  Naturerscheinung 
anschauten  und  verehrteu,  welche  gleichsam  die  Seele  des 
natürlichen  Körpers  war. 

DAS  HEILIGE  FEUER  UND  SEINE  BEDEUTUNG  IN  DER  GRIECH. 

RELIGION. 

Welche  Fülle  von  Ideen  konnte  nun  aber  in  der 
Natur  und  den  Wirkungen  des  Feuers  symbolisiert  werden? 
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Am  deutlichsten  und  lebendigsten  ist  uns  die  Idee  ent- 
gegengetreten  in  der  unaufhörlich  gen  Himmel  flammenden 
reinen  Lohe  des  Feuers,  das  sich  mit  nichts  vermischt,  das 
alles  fremdartige  von  sich  fern  hält  oder  verzehrt 

Ich  will  nicht  davon  reden,  dass  das  Feuer  damals  den 
geheimnissvollsten , mächtigsten  Eindruck  auf  die  Menschen 
gemacht  haben  muss,  als  es  ihnen  noch  nicht  dienstbar  ge- 
worden, noch  nicht  seine  Verwendung  zur  Bereitung  des 
erlegten  Wilds  gefunden  war. 

Aber  dass  es  religiöse  Ideen  sind,  welche  sich  mit  der 
Anschauung  des  Feuers  bei  den  Griechen  sofort  verbanden, 
offenbart  sich  mit  Evidenz  durch  den  Namen  des  Feuers, 
jivq,  das  wie  unser  Feuer  aus  W.  pü,  lustrare,  reinigen, 
stammt  und  verwandt  ist  mit  lat.  purus.  1 Auch  'Earla-Vesta 
sahen  wir,  stimmt  zu  dieser  Anschauung.  Sie  ist  ihrem  Namen 
nach  die  helle,  glänzende  Gottheit,  2 während  der  jungfräu- 
liche Charakter  der  Göttin  mythologisch  die  etymologische 
Bedeutung  des  Worts  wiederspiegelt  und  auch  im  Cultus, 
die  ywautsg  nenavfievcu  ya/uiov,  durch  welche  nach  Plutarch 
(Numa  9) 3 die  ewigen  Feuer  »z.  B.  in  Athen  und  Delphi« 

* 

1 S.  o.  S.  64. 

* S.  o.  S.  146. 

3 Plut.  Numa  9.  ’Enei  I»  rijs  'EXläSof,  onov  «Cp  aaflearay  ionr , »5 
Hu9o 1 xal  'A&rjvipir , ou  na^S'fVOi  , yvratxei  S'e  nenavutvat  yttuiov  ffovcri  tijr 

btL/i^ltuxy.  Darf  aus  dieser  Angabe  gefolgert  werden,  dass  der  Dienst 
der  Hestia  in  den  Prytaneen  allgemein  durch  Wittwen  besorgt  wurde? 
Jedesfalls  wurden  die  Opfer  vorzugsweise  nicht  durch  sie,  sondern  durch 
die  Prytanen  verrichtet.  Vgl.  Schömann  (gr.  Alterth.  II,  S.  381),  der 
mit  Bezug  auf  diese  Stelle  davon  spricht,  dass  man  betagte  Frauen,  wie 
der  Hestia  in  Delphi,  der  Athene  Polias  in  Athen  — anstellte.  Dass 
auch  in  dem  ewigen  Feuer  zu  Delphi,  welches  im  Tempel  des  Apollon 
brannte,  nicht  bloss  in  dem  des  Prytaneons,  Hestia  waltete,  ist  S.  128  ff. 
nachgewiesen  worden.  Einen  Bezug  auf  die  reine  unfruchtbare  Natur 
des  Feuers  darf  man  endlich  wohl  auch  in  der  doppelten  Wortbedeu- 
tung der  der  Hestia  geopferten  x0'1?01  erkennen  (s.  0.  S.  64).  Wegen 
des  Kuhopfers  für  H.  nach  Callim.  hymn.  in  Cer.  109  vgl.  Meineke  z, 
d.  St. 
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gehütet  wurden,  ein  wenn  auch  nur  schwacher  Nachhall 
der  Jungfräulichkeit  der  Vestalinnen  sind. 

Und  es  ist  eine  Kunde  davon  auf  uns  gekommen,  dass 
die  Völker  in  den  Zeiten  ihrer  Kindheit  sich  scheuten,  irgend 
etwas  zu  geniessen , ohne  den  Göttern  einen  Tribut  darzu- 
bringen, dass  sie  damals  keine  Speise  im  Feuer  zubereite- 
ten, ohne  den  Göttern  einen  Theil  davon  zu  verbrennen.  1 

Schon  hierin  also,  dass  die  Speisen  für  die  Menschen 
am  Feuer  zubereitet  wurden , liegt  ein  Grund , warum  auch 
die  Opfer  für  die  Götter  so  häufig  im  Feuer  verbrannt 
wurden. 

Aber  eben  hierin  ist  ja  auch  schon  ein  Unterschied 
ausgesprochen.  Die  Opfer  für  die  Götter  wurden  durch 
das  Feuer  nicht  zubereitet  zum  Speisen:  was  den  Göttern 
zugetheilt  war,  oder  bei  Holokausten  das  ganze  wurde 
verbrannt. 

Warum  das?  Die  einzige  ausreichende  Erklärung  hie- 
für  ist  die,  dass  das  reine  und  heilige  und  eben  dadurch 
selbst  göttliche  Feuer  das  in  Fettdampf  sich  auflösende 
Fleisch  im  Rauch  zum  Himmel,  wo  die  Götter  vorzugsweise 
wohnend  gedacht  wurden,  hinaufzutragen  schien.  * 

* 

1 Ygl.  o.  S.  6 f. 

* Ilias  A,  817  u.  Öfters : xrCatj  S'oiqavor  ixtv  iXiaoofiirtj  xanrip. 
Vgl.  Pindar  Isthm.  IV  (in),  113:  (flo i at9tqa  iaxn%ovoa  xanrtp.  Et.  M. 
p.  468:  o tos  9vota{  ä ra  ntunar  rw  9ew.  Dieselbe  Anschauung  liegt  den 
Geberden  beim  Gebet  zu  Grunde,  (Pseudo)Aristot.  de  mundo  c.  6: 

narr ot  ar&(>.  äraretrofur  rät  xtiqat  «2s  rör  ou^arov  «!^o(  novoiftf roi. 

Diese  Auffassung  erhält  ihre  Bestätigung  auch  durch  Gebräuche  bei 
Opfern  an  die  Unterirdischen,  an  die  Heroen  und  Todten,  »wenn  das 
Blut  in  eine  Grube  gegossen  wurde,  damit  es  in  ihr  Gebiet  hinab- 
strömte*,  »wenn  die  Asche  (des  verbrannten  Opferthiers)  entweder  eben- 
falls in  jene  Grube  geschüttet  oder  daneben  vergraben  wurde* , Schü- 
mann, griech.  Alterth.  II,  S.  218.  Dem  entsprechend  werden  in  der 
Ilias  ein  Mal  (4>  132)  Rosse  dem  Flussgott  in  die  Wellen  gestürzt. 
Vgl.  Paus.  VIH , 7,  2.  Dasselbe  gilt  vom  Gebet : »Gegen  Gottheiten 
des  Meers  streckte  man  sie  vorwärts,  und  wer  die  Unterirdischen  an- 
rief, schlug  an  die  Erde*.  C.F.  Hermann  a.  a.  0.  § 21.  Diese  Rücksicht 
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Dass  nicht  das  Vernichten  durch  die  Feuer  das  Haupt-, 
moment  im  Opfern  ist,  beweisen  die  feuerlosen  Opfer,  die 
bloss  im  Darbringen  bestehen,  während  umgekehrt  die 
Grundbedeutung  des  Hauptwortes  der  Griechen  für  opfern, 
&veiv  — ,aufbrausen,  aufwirbeln1  dann  1)  , brausen  — er- 
regen,1 2)  , rauchen  — räuchern,1  3)  opfern,  1 sowohl  die 
überwiegende  Bedeutung  der  Feueropfer,  * als  unsre  Auf- 
fassung derselben  bestätigt. 

Wenn  die  Flamme  nicht  hell  zum  Himmel  lodert,  be- 
deutet das  Unglück. 8 Umgekehrt  ist  das  helle  und  hohe 
Auflodern  der  Flamme  glückverkündend,  und  ein  Haus, 
wo  die  Götter  die  Opfer  gnädig  annehmen,  wagt  die  Erinys 
nicht  zu  betreten. 4 

Daher  die  Weissagung  aus  den  efmvga, 5 wie  denn  die 
tazict  in  Delphi  unter  anderm  auch  n vd-oftayiig  heisst.  6 
Die  Götter1  schienen  die  Opfer  zu  verschmähen,  wenn  sie 


auf  den  Aufenthalt  der  Götter,  denen  das  Opfer  gilt,  waltete  ja  auch 
in  dem  Zurückbeugen  des  Kopfes  bei  dem  Opferthier,  das  den  urani- 
schen  Göttern  bestimmt  war,  bei  dem  Abwärtsdrücken  des  den  chro- 
nischen geweihten,  wie  ausdrücklich  bemerkt  wird,  vor.  Ygl.  C.  F. 
Hermann  a.  a.  0.  § 28,  16;  Lasaulx  a.  a.  0.  S.  273,  N.  .279. 

* Curtius,  gr.  Etymol.  I,  S.  224.  N.  320.  Vgl.  Lehrs,  Aristarch. 
p.  92;  Pott  I1,  211;  Benfey  II,  S.  271  ff.;  Grimm,  Gesch.  d.  d.  Spr.  I, 
S.  404. 


* Vgl.  in  Betreff  ders.  d.  römische  Doctrin  bei  Serv.  zu  Verg. 
Aen.  I,  292  (o.  S.  28  u.  30)  u.  Varro  bei  dems.  zu  III,  134  (o.  S.  31). 

a S.  o.  S.  30  f.  Vgl.  Soph.  Antig.  1006.  Daher  sind  solche  önupo 
lifa  soviel  als  äSura.  S.  Hesych.  cmiqov.  Von  römischen  Schriftstellern 
führe  ich  noch  an  ausser  Verg.  a.  a.  0.  u.  Eclog.  VIII,  103  sqq. : 
Sueton  Octav.  94;  Tib.  14;  Lucan  Phars.  I,  650  sq.;  Seneca,  Oedip. 
309  sqq. 

4 Aisch.  Sept.  680. 

5 Vgl.  C.  F.  Hermann , Gottesd.  Alterth.  § 38.  A.  20 ; § 39 , 13. 
Den  dort  genannten  nvqxooi  schliessen  sich  an  xanvaüyai  zu  Regium 
(C.  I.  G.  6763 ; 6771)  und  xanrojuarTtif.  Vgl.  Cyr.  adv.  Jul.  VI,  p.  198,  e : 

ToJf  ex  röjv  Suouoy  eit  atqa  Starrovrcts  noiun (xiyuoroiyTrt  xanvov g.  S.  noch 

Barnes  zu  Eur.  Hel.  752. 

6 Soph.  Oed.  It.  965. 
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die  Flamme  mit  dem  Fettdampf  nicht  zu  sich  hinaufsteigen 
Hessen.  1 


Die  Bedeutung  der  ewigen  Feuer. 

Von  wie  durchschlagender  Bedeutung  dieses  Hinauf- 
tragen, ja  das  blosse  Hinauflodern  der  Flamme  gen  Himmel 
für  die  antike  Opferidee  ist,  beweist  nichts  besser,  als  die 
so  allgemeine  Sitte  der  ewigen  Feuer  in  den  Prytaneen 
oder  Tempeln  in  Hellas,  im  Vestaheiligthum  zu  Rom.  * 
Es  ist  unstreitig,  dass  die  Feuer  in  den  Prytaneen  zu- 
gleich als  Herdfeuer  des  Staats  die  Herdfeuer  im  Hause 
nachbilden. 


1 Aisch.  a.  a.  0. 

’ Wir  lesen  bei  Porphyr,  de  abst.  II,  5 p.  83  Nauck. : AivStta  utv  yüa  3ij 

7t(w  fyotov  avtSoixtv  t]  y>;,  ztöy  3t'v3(}u}y  3t  noiu  n^6o9tv  Trfy  tntrtioy  ytvvwyttvryv 
noay , jys  Svtn outrtu  tpülia  xat  xat  tov;  blovt  r tfi  tpüatw;  nviuiy  ßlaozov; 

xaztxatoy , raisrji  rovf  tfatvofiivovi  oooaylou;  9eoü{  rt]  9vo(a  St^tov/ttyoi  xat 
3 ta  tov  nvftot  a 7i  o & a rar  VT  t e avTots  rat  Ttfiät.  Toizoti 
yäfy  xa\  r o 7iv(t  a9nvcrzov  ttpvlazzov  tv  roi$  itQoTf  ak  ov  uatioza  avroti 

oftotÖTazor.  In  einem  unsrer  Grundauffassnng  entgegengesetzten  Sinn 
scheint  sich  Julian  auszusprechen  (p.  293,  13.  s.  Lasaulx,  Stnd.  d.  dass. 
Alterthums  S.  111  N.  62),  wenn  er  sagt:  nv^öt  aaßtaxov  < pvlaxrp  anläk 
oiftßoXov  ol  nartqt;  f9evro  Tr,t  naftovot trg  ztüy  9tär.  Allein  die  Stelle  hat 
so,  nnr  unvollständig  wiedergegeben,  eben  ein  andres  Gesicht,  als  wenn 
man  aufschlägt  Und  liest:  ’Ayaluaza  yaq  xat  ßoiuoit  xat  7iv(öi  aoßto rov 
tfvlaxry  tun  navra  anltö;  za  zotavza  avußola  ot  Ttaiintg  tßtvzo  zrj<t  naftovoCat 
rwv  9ttov  ov%  ‘tya  exfiva  9tovg  voyiiaattttv  aZX * ’tya  3 t avrwv  r ov  g 9 tov; 
9tqan  tvoa  u tr.  Zu  dem  Vergilschen  Verse  Aen.  IV,  201  ff.:  Hic 
Hammone  satus  — templa  Jovi  centum  — centum  aras  posuit  vigilem- 
que  sacraverat  ignem,  excubias  Divum  actemas  etc.  bemerkt  Servius: 
Deflnitio  est  'aeterni  ignis.  Quid  est  ignis  pervigil,  excubiae  deorum. 
[Quod  significat  si  n e i n t er  m is  s io  ne  fieri  sacrificia  atque 
excubare  per  diem  et  noctem,  ut  dicimus,  cotidie  in  officio  esse.  Non 
ergo  apud  quas  dii  excubant,  sed  quae  diis  excubantur].  Letzteres, 
was  in  Klammern  ein  geschlossen  ist,  fehlt  nun  freilich  in  den  besseren 
Codd.,  wie  es  scheint.  Und  das  in  officio  esse  verräth  deutlich  genug 
den  Ursprung,  da  das  nur  christlicher  Terminus  gewesen  zu  sein  scheint 
(s.  Burmann  zu  d.  St).  Allein  die  Erklärung  erscheint  doch  richtig. 
Die  excubiae  divum  sind  excubiae,  quae  — diis  servantur. 
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Aber  wenn  schon  das  Herdfeuer  im  Hause  heilig  und 
unauslöschlich  gewiss  weit  mehr  desshalb  war,  weil  das 
Feuer  seiner  Natur  nach  heilig  schien,  und  weil  es  als  Opfer- 
feuer diente,  so  sahen  wir,  weist  eben  das  Feuer  in  den 
Prytaneen  zugleich  über  sich  hinaus  auf  die  ewigen  Feuer 
in  Tempeln  einiger  Götter. 

So  werden  denn  auch  die  bei  Opfern  angezündeten 
Lichter  und  Fackeln  wiederholt  unter  den  Gesichtspunct  von 
Opferfeuern  gestellt.  1 

Es  versteht  sich  zwar  von  selbst,  dass  das  nur  die  eine 
Seite  der  Sache  ist.  Denn  dass  man  bei  der  Lampe  im  Tempel 
der  Athene  Polias  zugleich  an  die  Lichtnatur  der  Gottheit 
dachte,  wer  wollte  das  Iäugnen?2  Fackelläufe  werden 

* 

1 Z.  B.  von  Cicero  (de  off.  III,  20)  werden  thus  und  cerei  unmit- 
telbar parallelisiert.  In  ähnlichem  Sinn  sagt  Ovid  (fast.  IV,  411):  Si 
tnra  aberunt,  unctas  accendite  taedas.  Parva  bonae  Cereri,  sint 
modo  casta,  placent.  Dazu  stimmt,  dass  das  Orakel  bei  Macrob  I, 
7,  28  vgl.  Lactanz  I,  21,  6:  *ai  xnpaläf  "AJtj  (bei  Dionys.  I,  19;  Lact.: 
KaoviiS>})  xa\  ™ 71  arm  (dem  Saturnus,  dem  Vater  des  Hercules)  n tunen 
(ftöra,  so  ausgelegt  werden  konnte,  dass  mau  anstatt  Männer  Lichter 
opferte,  oder  vielmehr  man  konnte  dieses  Orakel  ja  gar  nicht  fingieren, 
ohne  dass  die  Voraussetzungen  mit  den  Ideen  des  Cultus  stimmten  (vgl. 
auch  Verg.  Aen.  VIII,  278  ff).  Auch  die  Deutung,  die  Lactanz  dem 
Lieh  teranzün  den  gibt,  glaube  ich  anfiihren  zu  sollen , weil  auch  ihr, 
wenn  gleich  die  Erklärung  falsch  ist,  die  Voraussetzung  zu  Qrunde 
liegt,  dass  die  Lichter  Theile  des  Cultus , nicht  Gegenstände  desselben 
sind,  was  sie  sein  würden,  wären  sie  Symbole  der  Gottheit.  Er  sagt 
(div.  inst.  VI,  2) : Mactant  opimas  ac  pingues  hostias  Deo  quasi  esurienti, 
perfundunt  vimim  tanquam  sitienti,  accendunt  lumina  velut  in  tenebris 
agentf  etc.  Vgl.  Marini  Atti  de’  frat.  Arv.  p.  290.  Auch  der  Brauch 
mit  den  zwei  ehernen  Lampen,  die  mit  Blei  an  dem  steinernen  Altar 
des  Hermes  in  Pharae  befestigt  waren  (s.  o.  S.  182),  mag  angeführt 
werden.  Wer  den  Gott  befragte,  räucherte  auf  dem  Altar  und  füllte  die 
Lampen  mit  01  und  zündete  sie  an. 

3 Dass  Athene  Lichtgottheit  war , kann  und  soll  natürlich 
nicht  bezweifelt  werden.  Selbst  von  den  Lichtern  an  den  Saturnalien 
nimmt  man  eine  ursprüngliche  Beziehung  auf  das  Sonnenlicht  an  (vgl. 
Preller,  röm.  Myth.  S,  414  f.;  Marquardt,  r.  A.  IV  S.  461). 

Ganz  deutlich  tritt  sodann  eine  solche  Beziehung  hervor  in  den 

13  * 
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vorzugsweise  Licht-  und  Feuergottheiten  zu  Ehren  veran- 
staltet, 1 während  andrerseits  die  lustrierende  Bedeutung 
des  Feuers  auch  hier  wieder  zum  Vorschein  kommt.  8 

Diese,  die  lustrierende  Bedeutung  des  Feuers,  ist  es 
also  gewiss,  die  bei  den  Fackeln  an  den  Nachtfesten  zu 
Ehren  des  Jakchos  mitwirkte.  Aber  doch  kann  ich  mir  in 
erster  Linie  keine  natürlichere  Erklärung  derselben  denken, 
als  dass  der  orgiastische  Charakter  des  Cultus  die  Nacht- 
feier und  mit  ihr  das  Leuchten  der  Fackeln  hervorgerufen 
habe. 

Und  es  ergibt  sich  auch  aus  jener  Auffassung  der 
Lampen  und  Leuchter,  dass,  wenn  au  Stelle  des  Altars  oder 
Herds  eine  Lampe  das  ewige  Feuer  der  Hestia  aufnimmt, 
diess  uns,  während  es  eine  unwiderlegliche  Bestätigung  der 
Annahme  der  Feuernatur  der  Göttin  ist,  auch  in  der  An- 
nahme nicht  irre  machen  darf,  wornach  die  ewigen  Feuer 
wesentlich  Cultusfeuer,  Symbole  des  immerwährenden  Cul- 
tus sind.  8 

Und  es  brannten  ewige  Feuer  eben  nicht  bloss  in 
Tempeln  von  Göttern  wie  Hephaistos  4 oder  Minerva  5 , oder 
Apollon  6,  sondern  auch  in  Tempeln  von  Göttern,  welche 

* 

Oster-,  Johannes-  und  Weihnachtsfeuern  in  Deutschland,  zumal  in  den 
hier  gewälzten  feurigen  Rädern,  s.  Grimm , deutsche  Mythol.  3 A. 
S.  567  ff. ; Simrock,  Handb.  d.  deutsch.  Mythol.  S.  555  ff. 

1 Vgl.  z.  B.  Harpokrat.  p.  184. 

* In  Betreff  der  Verwendung  der  Fackeln  zur  Lustration  s.  z.  B. 
Eurip.  Hel.  816  ff. ; Serv.  zu  Verg.  Aen.  VI,  741.  Vgl.  C.  F.  Hermann, 
gottesd.  Alterth.  § 28,  12;  0.  Jahn,  Riti  Bacchici  in  Annal.  dell’  Inst, 
arch.  XXXII  (1860)  p.  8. 

s Grimm , deutsche  Mythologie , 3.  A.  S.  1200 , leitet  auch  die 
Osterfeuer,  Maifeuer,  Sonnwendfeuer  mit  ihren  mannigfachen  Gebräu- 
chen auf  heidnische  Opfer  zurück.  »Zumal  ist  das  Reiben  der  heiligen 
Flamme,  Laufen  durch  die  Brände,  Werfen  von  Blumen  in  das  Feuer, 
Backen  und  Austheilen  grosser  Brote  oder  Kuchen,  und  der  Reihen- 
tanz zu  erwägen.« 

4 So  in  einem  Tempel  des  Vulcan  in  Sicilien.  Ael.  XI,  3. 

4 So  auch  in  einem  Tempel  derselben  zu  Britannien.  Solin.  c.  25. 

* Vgl.  Welcker,  gr.  Götterl.  I S.  480. 
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eine  solche  Auffassung  schlechterdings  nicht  zulassen,  wie 
in  dem  Tempel  der  Demeter  und  Kora  zu  Mantinea,  1 wie 
im  Tempel  der  Venus  zu  Argyrus,  2 wie  endlich  vor  dem 
Agalma  des  Pan,  der  gewiss  auch  keine  Lichtgottheit  war, 
zu  Akakesia.  3 

Man  darf  bei  der  Bestimmung  des  Grundbegriffs,  ja  der 
Bedeutung  von  larla  überhaupt  nicht  vergessen,  dass  das 
Wort  nicht  bloss  Hausherd,  sondern  ebensogut  Opferherd 
bedeutet,  indem  beide  Bedeutungen  erst  aus  der  des  beiden 

* 

1 Paus.  VIII,  9,  1. 

* Ampel.  8,  16:  Argyro  fanum  Veneris  est  super  mare:  ibi  est 
lucerna  super  candelabrum  posita  lucens  ad  mare  sub  divo,  quam  neque 
ventus  extinguit  nec  pluvia  aspargit.  Aug.  c.  d.  XXI,  6.  Isidor,  orig. 
XVI,  4.  Die  Stadt  Argyrus  wirjl  von  Stephanus  aus  Byzanz  nur  mit  den 
Worten  erwähnt:  'AQyvpx;  näht.  •frCUorot  Irrär^.  Allerdings Philistos  war 
Sikeliote  und  schrieb  i*d  (s.  Müller,  fr.  hist.  Gr.  I,p.  45  ff.;  Realenc. 
V,  S.  1493  ff.  Westermann),  und  bei  jenem,  im  IXten,  ist  ohne  Zweifel 
an  die  sikelischen  Geschichten  zu  denken,  die  ja  auch  allein  mit  Recht 
als  sein  Werk  genannt  werden.  Damit  läge  also  die  Vermuthung  sehr 
nahe,  dass  man  es  hier  mit  einer  sikelischen  Stadt  zu  thun  habe. 

8 Paus.  VIII,  87,  8.  Böttcher  (Tektonik  der  Helenen  IV,  S.  348  f.) 
und  Lasaulx  (Studien,  S.  112  f.)  zählen  ewige  Lampen  auf,  die  als 
ewig  nicht  zu  erweisen  sind.  Wenigstens  sehe  ich  weder  bei  Pausanias 
(II,  17,  7)  noch  bei  Thukydides  (IV,  133)  einen  iu/yot  Safttnot  in  dem 
Heratempel  bei  Mykenae  erwähnt , auch  der  Schluss  auf  die  Ewigkeit 
der  Lampe  im  Apollontempel  zu  Antiochia  aus  Julian,  opp.  ed.  Span- 
heim p.  363  B.  (Misopog.)  erscheint  nicht  sicher . wenn  es  auch  hier 
sehr  wahrscheinlich  ist.  Aus  den  Worten  Varros  folgt  sicher  nicht 
die  Ewigkeit  der  Lampe  im  Tempel  der  Luna  Noctiluca  (1.  L.  V.  68): 
Luna  vel  quod  sola  lucet  noctu , itaque  ea  dicta  Noctiluca  in  Palatio ; 
nam  ibi  noctu  lucet  templum.  Beiläufig  mag  noch  bemerkt  Verden, 
dass  uns  die  Sitte  auch  aus  Aegypten  überliefert  ist.  Im  Orakeltem- 
pel des  Ammon  (vgl.  übrigens  jetzt  Parthey , das  Orakel  und  die 
Oase  des  Ammon.  Abhandlgg.  d.  K.  Ak.  d.  Wiss.  zu  Berlin.  1862) 
brannte  eine  ewige  Lampe  (Plutarch,  de  orac.  def.  c.  2 p.  410.  Vgl. 
Partbey  a.  a.  0.  S.  143)  und  ebenso  opferte  man  vor  der  hölzernen 
Kuh,  in  der  die  Tochter  des  Mykerinos,  des  Erbauers  der  III.  Pyramide 
vor  Memphis,  begraben  lag,  den  ganzen  Tag  über  Rauchopfer,  und 
zündete  Abends  ein  die  ganze  Nacht  brennendes  Licht  vor  ihr  an  (Hdt. 
II,  130.  Parthey  a.  a.  0.  S.  144). 
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gemeinsamen  Feuers  hervorfeegangeu  sind.  Allerdings  die 
Prytaneen  gehören  vorzugsweise  der  Göttin  Hestia.  Aber 
schon  die  Hestia  Bulaia  führt  etwas  ab  vom  Staatshausherd, 
und  was  ist  die  Hestia  im  Apollontempel  zu  Delphi? 

Nicht  wurde  der  Herd,  der  einmal  inmitten  des  Hauses 
steht,  weil  auf  ihm  die  ewige  Flamme  brannte,  auch  benützt, 
um  darauf  zu  opfern.  Wir  haben  uns  die  ersten  Regungen 
des  religiösen  Gefühls  über  alle  Maassen  mächtig  zu  denken. 

Gewiss  nur  mit  anbetender,  scheuer  Ehrfurcht  vermochte 
man  in  den  ältesten  Zeiten  des  Menschengeschlechts  das 
Auflodern  der  reinen  und  lebendigen  Flamme  zu  erblicken. 

Es  wäre  vielleicht  nicht  zu  kühn,  wollte  man  in  Zeus 
dem  erhabenen,  reinen,  glänzenden  Himmelsgott  und  in  dem 
zu  ihm  hinaufflammenden  reinen,  ewig  lebendigen  Feuer  die 
ältesten  Symbole  des  Glaubens  und  des  Cultus  der  Indo- 
germanen erblicken. 

Die  Idee  der  Gottheit,  welche  wir  als  den  Ideen  der 
zahllosen  Götter  des  Polytheismus  zeitlich  vorausgehend  und 
als  ihnen  zu  Grunde  liegend  denken,  war  also  noch  weniger 
als  diese,  die  nur  in  Naturmächten  verehrt  wurden,  in  ab- 
stracter  Weise  vorhanden.  Der  älteste  Hauptgott  der  Indo- 
germanen war  der  Himmel,  das  blaue  Himmelsgewölbe.  Er 
blieb  bei  den  Griechen  der  Hauptsitz  der  Götter,  als  die 
concrete  Persönlichkeit,  die  sich  daraus  losschälte,  zum  Vater 
und  König  der  Götter  und  Menschen  erwuchs.  Gott  ist  auch 
bei  den  Hebraeern  ein  Herr  der  himmlischen  Heerschaaren 
und  noch  für  unsre  religiöse  Anschauung  ist  der  Himmel, 
den  wir  nicht  von  der  Anschauung  des  blauen  Himmels- 
gewölbes völlig  zu  trennen  vermögen , der  Wohnsitz  der 
Gottheit  in  besonderem  Sinn. 

Und  zu  diesem  Himmel  hinauf  lodern  die  Flammen. 
Was  war  da  natürlicher,  als  der  so  einfache  und  zugleich 
so  erhabene  Gedanke,  die  Feuer  flammten  von  der  Erde  zum 
Himmel  hinauf,  sie  trügen,  wenn  wir  sie  darum  anflehten, 
unsere  Gebete  und  unsere  Gaben  zu  der  Gottheit  empor, 
hinauf  in  den  blauen  glänzenden  Äther,  in  welchem  sich 
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für  den  menschlichen  Blick  ihr  immer  lichter,  heller  und 
glänzender  werdender  Rauch  zu  verlieren  scheint?  1 

Darin  endlich,  dass  auch  den  chthonischen  und  hypo- 
ehthonischen  Göttern  Feueropfer  gebracht  wurden,  wobei 
freilich  gleich  wieder  an  jene  Bräuche  des  Vergrabens  der 
Asche,  daran  dass  man  das  Blut  in  Gruben  schüttete,  * erinnert 
werden  muss,  dass  auch  ihnen  ewige  Feuer  brannten,  ist 
eine  weitgehende  Abschwäcliung  der  ursprünglichen  Anschau- 
ung, eine  Abblassung  gleichsam,  indem  nur  der  abstracte 
Gedanke  der  Darbringung  überhaupt  festgehalten  war,  zu 
erblicken,  während  ein  Brauch,  wie  der,  der  Kore  brennende 
Fackeln  in  eine  Grube  zu  werfen,  8 auch  hier  wieder  sehr 
bestimmt  den  primitiven  Gedanken  verräth. 

Es  bleibt  dann  ausser  der  abstracten  Idee  des  Dar- 
bringens nur  das  eine  concrete  Moment  übrig,  dass  mit  dem 
reinen , glänzenden , lebendigen  Feuer  etwas  den  Göttern 
liebes,  ihnen  verwandtes  dargebracht  werde. 

Dieser  Gedanke  wirkt  gewiss  mit  bei  den  ewigen  Altar- 
feuern und  Lampen. 

Aber  er  darf  eben  zur  Zeit  der  noch  kräftigen  Natur- 
religion nicht  zu  stark  premiert  werden.  4 Wenn  Servius 
sagt,5  in  den  Tempeln  ätherischer  Gottheiten  brennten  ewige 
Feuer,  weil  der  Äther  Feuer  sei,  so  steht  er  der  antiken 
Anschauung  sicher  viel  näher,  als  wenn  Porphyrios  6 meint, 

* . 

1 Daher  die  enge  Beziehung  von  Zeus  und  Hestia.  S.  o.  S.  120.  Dass 
später  Uestia  z.  B.  zu  Apollon  in  ähnliche  Beziehung  tritt,  erklärt 
sich  einfach  daraus,  dass  nunmehr  Apollon  Hauptgottheit  in  einem  be- 
stimmten Stamme  oder  Staate  geworden  war  und  so  gewissermaassen 
Zeus  in  den  Hintergrund  gedrängt  hatte. 

* S.  o.  S.  192.  A.  2. 

3 Schömann  a.  a.  0.  II  S.  198. 

4 Schömann  (gr.  Alterth.  II,  S.  198)  irrt  nach  dieser  Seite  hin, 
während  er  mit  liecht  in  der  Unterhaltung  der  ewigen  Feuer  in  den 
Tempeln  der  Götter  eine  Art  fortwährenden  Opfers  erblickt.  Porph. 
de  abst.  II,  5.  S.  o.  S.  194  A.  2. 

8 Zu  Verg.  Aen.  IV,  201. 

8 de  abst.  II,  5.  S.  o.  S.  194  A.  2. 
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man  erweise  den  Göttern  überhaupt  desshalb  mit  Feuer 
ewige  Ehren,  weil  es  ihnen  am  ähnlichsten  sei. 

Aber  abgewiesen  wird  durch  diese  ewigen  Feuer  und 
ihre  hervorragende  Bedeutung  im  Cultus  die  Meinung  derer, 
welche  die  Idee  der  Opfer  vorzugsweise  darin  suchen,  dass 
vermöge  derselben  die  Götter  gleichsam  zur  Gemeinsamkeit 
des  Mahls  mit  den  Sterblichen  gerufen  wurden.  Der  Gedanke 
lag  nahe,  dass  der  Mensch  die  Götter  zum  Mitgenuss  ein- 
ladet, sie  gewissermaassen  zu  seinen  Gästen  macht.  1 

Aber  falsch  sagt  Hermann  *,  dass  die  Gebräuche  beim 
Opfer  wesentlich  das  Gepräge  eines  Mahles  tragen,  wel- 
ches der  Mensch  zugleich  der  Gottheit  gab  und  mit  dieser 
theilte,  und  noch  irriger  fügt  Stark  bei : „mithin  ist  also  der 
ursprüngliche  Gedanke  des  Opfers  die  zeitweise  Wiederher- 
stellung jener  als  einst  bestehend  geglaubten  Lebensgemein- 
schaft zwischen  Göttern  und  Menschen.“ 

Nicht  die  Gemeinsamkeit  des  Mahls  spricht  sich  in  den 
Opfergebräuchen  aus.  Die  Menschen  sind  nicht  die  Tisch- 
genossen der  Götter.  In  den  von  Hermann  angeführten 
Stellen  wird  allerdings  von  Tischgenossenschaft  der  Menschen 
und  Götter  gesprochen,  aber  als  von  einer  vergangenen  Sache. 

Man  verwickelt  sich  in  endlose  Widersprüche,  wenn 
man  nicht  als  die  Idee  des  Opfers  einfach  die  der  Dar- 
bringung fasst.  Wo  bleibt  denn  die  Gemeinsamkeit  des 
Mahls  bei  den  Holokausten?  Lässt  sich  der  Gedanke  an 
sie  auch  bei  den  Menschenopfern  festhalten?  Und  wie  steht 
es  mit  den  Rauchopfern?  Wie  mit  den  Todtenopfern?  den 
Sühnopfern? 

Man  sieht,  es  reicht  nicht  hin,  jenen  Satz  Hermanns, 
,dass  die  Opfergebräuche  wesentlich  das  Gepräge  eines  Mah- 
les trugen , welches  der  Mensch  zugleich  der  Gottheit  gab' 
mit  der  Beschränkung  einzuleiten,  .insoweit  nämlich  nicht 
ein  besonderer  Charakter  und  Zweck  des  Cultus  dem  Opfer 
auch  eine  andere  Richtung  gab.1 

* 

1 Schümann,  gr.  Alterth.  II*  S.  196. 

* Gottesd.  Alterth.  § 28,  am  Anfang. 
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Der  ursprüngliche  Gedanke  der  Opfer  ist  der,  durch  irgend 
welche  Darbringung  für  die  Gnade  der  Götter  zu  danken, 
sie  sich  zu  erhalten  oder  dieselbe  wieder  zu  gewinnen,  nicht 
aber  «die  zeitweise  Wiederherstellung  jener  als  einst  be- 
stehend geglaubten  Lebensgemeinschaft  zwischen  Göttern  und 
Menschen».  Letztere  Definition  ist  viel  zu  eng,  nicht  bloss, 
sofern  sie  lange  nicht  auf  alle  Opfer  passt,  sondern  auch, 
insofern  der  letzte  Gedanke  der  Opfer  wie  aller  Religion  der 
ist,  die  Gnade  der  Gottheit  sich  zu  erhalten  oder  zu  gewin- 
nen, nicht  aber  bloss  zeitweilig  und  in  einem  bloss  unwesent- 
lichen Puncte. 

Gerade  die  fortwährende  Dauer  der  Verbindung  von 
Menschheit  und  Göttern  sollten  die  ewigen  Feuer  verbürgen, 
die  sozial,  deren  Flammen  im  Privat-  wie  im  Staatshaus 
unaufhörlich  zu  den  Göttern  hinaufstiegen. 

HESTIA-VESTÄ,  GÖTTIN  DES  HEILIGEN  FEUERS. 

Wie  nun  aber  die  griechische  Religion  überhaupt  nicht 
dabei  stehen  blieb,  ihre  religiösen  Ideen  in  Naturmächten 
anzuschauen,  wie  aus  dem  blauen  Himmelsgewölbe  Zeus 
geworden  ist,  so  wird  auch  »aus  dem  heiligen  Feuer  eine 
Göttin  des  heiligen  Feuers.  Und  diese  Schöpfung  fand  statt, 
als  Hestia-Vesta  noch  wesentlich  Feuer  war.  Denn  sie  ist 
älter  als  die  Trennung  der  Italer  von  den  Graeken.  1 

. * 

' Ich  setze  stets  Graeken  und  Italiker  als  die  nächsten  Verwandten 
innerhalb  der  indogermanischen  Völkerfamilie  voraus.  Neuerdings  ist 
wiederholt  eine  nähere  Verwandtschaft  der  Italer  und  Kelten  behauptet 
worden.  Auch  Mommsen,  röm.  Gesch.  I*  S.  317  hielt  für  nöthig  in  einer 
Anmerkung  das  zu  erwähnen.  »Die  sprachliche  Untersuchung  scheint 
indess  noch  nicht  so  weit  gediehen  zu  sein,  dass  ihre  Ergebnisse  in  die 
älteste  Völkergeschichte  eingereiht  werden  dürften«.  Ich  gestehe  mich 
noch  skeptischer  dagegen  zu  verhalten  und  in  Betreff  der  vorliegenden 
Frage  schien  es  nicht  nöthig  selbständige  Studien  anzustellen.  Die 
Italo-Kelto-Graeken  konnten  schon  eine  Hestia-Vesta  haben,  auch  wenn 
wir  sie  bei  den  Kelten  nicht  mehr  nachweisen  können.  Denn  einmal 
wissen  wir  ja  überhaupt  wenig  genug  von  den  Kelten  und  dann  konnte 
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Vesta  ist  ganz  sicher  Feuergöttin,  also  kann  auch 
Hestia-Vesta  nichts  anderes  gewesen  sein.  Ist  die  Hestia-Vesta 
eine  italograekische  Gottheit,  während  das  appellative  Wort 
iaxia  im  Griechischen  häufig,  ein  appellatives  vesta  im  Latei- 
nischen aber  fast  nirgends  vorkommt,  und  auch  kaum  eine 
Spur  eines  einst  vorhandenen  appellativen  Gebrauchs  des 
Worts  sich  findet,  1 so  ist  mit  all  der  Sicherheit,  welche  über- 
haupt bei  solchen  Untersuchungen  gewonnen  werden  kann, 
anzunehmen,  dass  die  Göttin  Hestia-Vesta  älter  ist  als  die 
Trennung  der  Italer  von  den  Graeken. 

Als  Göttin  des  feurigen  Elements  überhaupt  war  nun- 
mehr die  Göttin  Hestia  der  reichsten  Gestaltung  fähig.  Aber 
in  Hestia  sind  eben,  soweit  wir  rückwärts  blicken  können, 
wesentlich  Ideen  verehrt  worden,  denen  zufolge  in  Griechen- 
land die  Entwicklung  dieser  Gottheit  nicht  den  gleichen 
Verlauf  nahm,  wie  die  anderer  Götter. 

Andere  Gottheiten  des  Feuers. 

Den  Ursprung  des  Feuers  vom  Himmel,  obgleich  er  im 
Cultus  dqr  Göttin  durch  eine  jedesfalls  erst  spät  ersonnene 
Art  der  Entzündung  ewiger  Feuer  angedeutet  scheint, 2 re- 
präsentiert wesentlich  Prometheus.  Die  Verwendung  des 
Feuers  im  Dienste  menschlicher  Gewerb-  und  Kunstthätigkeit 
vertritt  Hephaistos. 8 Als  Träger  der  Bedeutung  des  Feuers 

* 

im  weiteren  Verlauf  der  Entwicklung  eine  Gottheit  bei  einem  Volke 
auch  ganz  verloren  gehen. 

1 Denn  dass  die  seltene  Verwendung  von  Vesta  = Feuer  (z.  B.  oben 
8.  27)  durch  Metonymie  zu  erklären  ist,  der  so  häufige  Gebrauch  von 
taria  für  Feuer  des  Herds,  Herd,  Haus,  nicht  so  erklärt  werden  kann, 
bedarf  gewiss  keines  weiteren  Beweises.  S.  übrigens  VL 

* Über  das  Entzünden  ewiger  Feuer  an  der  Sonne  nach  Plut.  Nu- 
ma  9.  s.  u.  VIII. 

9 Auch  die  Bilder  des  Hephaistos  am  Herd , Aristoph.  Av.  436. 
Schol.  s.  o.  S.  86  werden  auf  das  den  Menschen  nützliche,  speiseberei- 
tende Herdfeuer  zu  beziehen  sein.  Und  in  dieser  Richtung  ist  es  zu 
beachten,  dass  nicht  bloss  die  Clialkeen  ihm  galten  (Hermann,  Gottesd. 
Alterth.  § 56,  32),  sondern  auch  an  den  Apaturien,  an  welchen  die  neuen 
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für  die  Vereinigung  der  Menschen  erscheint  insbesondere 
Phoroneus, 1 nach  dessen  Namen  ein  ewiges  Feuer  im  Heilig- 
thum des  lykischcn  Apollon  zu  Argos  benannt  wurde.  * 
Dass  dieses  Feuer  in  Argos  den  Namen  des  Phoroneus 
trug , hängt  damit  zusammen , dass  derselbe  auch  zuerst 
geopfert  haben  soll.  Auch  hier  also  scheint  die  Bedeutung, 
welche  die  Verwendung  des  Feuers  im  Cultus  für  die  Heilig- 
keit desselben  hat,  durch  und  so  berühren  sich  Phoroneus- 
und  Hestiafeuer  aufs  engste. 3 Auch  Prometheus  ist  zugleich 
erster  Opferer  und  Stifter  alles  Cultus.  Allein  seine  Grund- 
bedeutung ist  eben  immer  die,  dass  er  das  Feuer  vom  Him- 
mel her  den  Menschen  gebracht  hat,  woran  sich  die  Gedan- 
ken reihen,  die  sich  an  die  Verwendung  des  Feuers  knüpfen, 
während  umgekehrt  bei  derHestia  der  himmlische  Ursprung 
des  Feuers  ganz  zurücktritt. 

Die  Bedeutung  der  Feuergöttin  Hestia. 

Hestia  ist  nicht  Göttin  des  Feuers  überhaupt,  sondern 
sie  ist  wesentlich  Göttin  des  bestimmten  Zwecken  dienenden 
Feuers.  Sie  waltet  im  heiligen  Feuer  auf  Altar  und  Herd. 
Daher  jener  Brauch,  der  im  ersten  Abschnitt  erörtert  wurde, 
bei  allen  Opfern  ihr  die  erste  oder  erste  und  letzte,  oder 
wie  in  Rom  die  letzte  Stelle  einzuräumen,  daher  ihre  enge 

* 

Aufnahmen  in  die  Phratrien  stattfanden,  nicht  Hestia,  wohl  aber 
Hephaistos  geehrt  wurde  (Istros  bei  Harpokr.  u.  ia/mdt.  Vgl.  Meier, 
de  gentil.  Att.  p.  13,  18;  Hermann  a.  a.  0.  N.  31;  Schömann,  gr. 
Aiterth.  II,  V,  § 19,  S.  486). 

1 Pausanias  II,  15,  5 : (^o^oiveuz)  Z0v;  ay&^o'mov;  avrtjyayg  nfWToy  f; 
xotvov  an oi>ri Set;  r xorl  ftp  fauzwy  (xdaroTi  oixovrras  • xdt  to  xtoqtov  o 
npÖTor  q&poia&tytav  dazu  loyoiida^tj  tl’iiooryixoy. 

* Paus.  II,  lü,  ß. 

8 Der  Gedanke  Prellers  (griech.  Mythol.  II*  S.  37),  dass  »der 
Ausdruck  dazu  4>0p.  nichts  andres  zu  bedeuten  scheine,  als  die  erste 
Hestia  von  Argos  mit  der  heiligen  Lebensflamme  des  ewigen  Feuers« 
bedarf  wohl  keiner  Widerlegung,  auch  für  die  nicht,  welche  noch  mit 
Preller  (Anm.  1.  u.  Bd.  I,  S.  327)  den  Zusammenhang  von  iarla  und 
dazu  annehmen. 
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Verbindung  mit  Hermes,  daher  also  ihr  Bezug  zu  Zeus,  zu 
Apollon  in  Delphi,  und  daraus  erklären  sich  in  einer  Haupt- 
beziehung wenigstens  auch  die  ewigen  Feuer  in  den  Pry- 
taneen,  sowie  die  xotval  karlai  überhaupt. 

Das  Wesen  des  Cultus. 

Nun  ist  aber  eben  der  Cultus  das  stabilste,  der  Fort- 
bildung, poetischen  Erklärung  unfähigste  Element  der  grie- 
chischen Religion.  Durch  geheiligte  Überlieferung  vom  Vater 
auf  Kind  und  Kindeskind  vererbt,  von  Seiten  des  Staats 
unter  die  höchste  Garantie  gestellt,  und  diese  Garantie  traf 
z.  Th.  eben  auch  den  Privatcult,  entzog  er  sich  der  Verän- 
derung noch  weit  mehr  als  der  immer  wieder  flüssigere 
Mythos,  der  stets  der  Wandlung  und  Fortbildung  unter- 
worfene Glaube,  wenn  gleich  auch  diese,  ebensofern  sie 
religiös  sind,  eine  stabilere  Natur  haben,  als  alle  andern  Le- 
bensäusserungen der  Nation.  Der  öffentliche  Cultus  ist  zu- 
gleich das  einzige,  das  z.  Th.  wenigstens  schriftlich  formu- 
liert war,  er  wurde  von  den  Priestern,  soweit  er  unter  diesen 
durch  mündliche  Tradition  sich  fortpflanzte,  mit  der  jedem 
Priesterthum  nothwendig  eigenen  conservativen  Richtung 
als  unantastbar  mit  Eifersucht  gehütet. 

Und  wie  sollte  man  an  sich  es  wagen,  an  geheiligten 
Bräuchen  zu  rütteln,  von  denen  man  einmal  wusste,  dass 
unter  diesen  die  Götter  gnädig  das  Nahen  der  Menschen 
aufnebmen,  deren  Verletzung  oder  auch  nur  unabsichtliche 
Übertretung  sie  so  furchtbar  schon  gerächt  hatten? 

Die  Stimmung  des  Menschen , in  welcher  derselbe  im 
Cultus  der  Gottheit  naht,  ist  an  sich  schon  eine  innerlich 
viel  gebundenere,  religiösere  im  ursprünglichen  Sinn  des 
römischen  Worts,  1 als  im  Glauben,  der  bei  begabten  Men- 
schen nothwendig  viel  freier  auftritt,  poetischen  oder  specu- 
lativen  Umbildungen  und  Fortbildungen  uuterliegt.  Er  be- 

* 

1 Vgl.  über  die  Ableitung  von  religare  z.  B.  Ebel  in  Aufrechts 
Zeitschr.  f.  vergl.  Sprachw.  IV  (1856)  S.  449  f. 
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steht  Jahrhunderte  fort,  nachdem  schon  lange  im  Glauben 
die  Götter,  an  die  er  gerichtet  wurde,  ganz  andere  geworden 
oder  auch  ganz  verschwunden  sind. 

In  keiner  antiken  Religion  ist  aber  eine  so  weite  und 
tiefe  Kluft  zwischen  dem  Cultus,  wie  er  von  allen  ausgeübt 
wird  und  doch  nur  noch  dem  Glauben  der  Masse  in  höherem 
Grade  entspricht,  und  dem  Glauben  der  Gebildeten,  wie  er 
in  Litteratur  und  Kunst  sich  offenbart,  als  in  der  künst- 
lerisch und  speculativ  begabtesten  aller  Nationen,  der  grie- 
chischen. 

So  ist  denn  auch  das,  woran  die  antike  Speculation  mit 
grösster  Behutsamkeit  geht,  die  Umgestaltung  des  Cultus 
nach  speculativen  Principien.  Und  auch  von  der  Litteratur 
und  Kunst  gilt  diess  in  noch  höherem  Grade.  Die  Xnal 
sind  eine  abstracte  Personification  in  Hellas  geblieben,  ob- 
gleich sie  schon  von  Homer  geschildert  werden,  1 während 
Brahma  der  Gott  der  Götter  geworden  ist.  Die  'Ooicc  ist 
einmal  von  Euripides  gefeiert.  2 

Was  Wunder,  dass  die  Göttin  des  Altar-  und  Herd- 
feuers mehr  als  alle  anderen  Gottheiten  das  geblieben  ist 
was  sie  von  Anfang  an  war , die  in  der  sozla  waltende,  in 
ihr  selbst  symbolisch  erblickte  Göttin.  Die  'Eotia  ßovluLa 
ist  stets  wieder  zugleich  koiia  der  deol  ßovlaioi , 8 die  ‘ Eoria 
in  Delphi  ist  eben  die  iaxia  mit  dem  ewig  brennenden  Feuer 
im  Tempel  des  Apollon,  in  der  karla  des  Hauses  waltet 
nicht  bloss  die  Göttin  Hestia,  es  wird  auf  ihr  stets  auch 
dem  Zet)g  itpeanos  und  nach  der  oben  entwickelten  Ansicht 
besonders  auch  dem  Zsvs  eQxtiog  geopfert. 

ANDERE  SEITEN  DES  WESENS  DER  GÖTTIN  HESTIA. 

So  ist  es  nur  ein  Moment  in  der  Idee  der  zum  Himmel 
flammenden  reinen  Lohe,  welches  in  der  Gestalt  und  im 

* 

1 II.  IX , 502  ff.  Vgl.  Preller , gr.  Mythol.  F S.  417 ; Nägelsbach, 
homer.  Theol.  2 A.  S.  96;  241  f.;  Welcker,  gr.  Götterl.  I S.  712. 

* Eurip.  Bacch.  363  ff.  Vgl.  Welcker,  a.  a.  0.  IH,  S.  232  f. 

s S.  o.  S.  120  f.  * 
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Mythos  der  Gottheit  seiue  Verkörperung  gefunden  hat.  Es 
ist  die  Reinheit  des  Feuers,  welche  von  der  Jungfräulichkeit 
der  Göttin  zurückgespiegelt  wird.  1 

Dass  die  Griechen  aber  bei  Hestia  nicht  bloss  an  das 
Feuer,  sondern  wesentlich  an  den  Stein  — den  Herd-  oder 
Altarstein  dachten,  ist  schon  entwickelt  und  z.  Th.  vermöge 
einer  bekannten  Neigung  des  Volks  Wörter,  deren  ursprüng- 
liche Etymologie  es  verloren  hat,  durch  eine  neue  ihm  ge- 
läufige zu  ersetzen  und  darnach  umzudeuten,  erklärt  worden. 

Es  versteht  sich,  dass  auch  dadurch  die  Göttin  nicht 
an  Lebens-  und  Gestaltuugsfahigkeit  gewann. 

Die  iaria  hatte  schon  in  frühester  vorhistorischer  Zeit 
auch  die  Bedeutung,  wesentlich  die  eigenthümliche  iaxia 
gerade  dieses  Hauses  zu  sein,  dem  sie  nicht  bloss  als  Opfer- 
stätte sondern  zugleich  als  Hausherd  diente.  Denn  der 
wichtigste,  der  centrale  Punct  des  Hauses  ist  das  Feuer  in 
seiner  Mitte. 

Der  Name  ‘Erna- Vesta,  die  Glänzende,  beweist,  dass 
hauptsächlich  die  herzerfreuende  Wirkung  des  Lichts  Ein- 
druck auf  die  Seelen  der  Griechen  machte.  Von  dem  nah- 
runggebenden Herd  fanden  wir  kaum  Spuren  in  der  Gestalt 
und  dem  Cultus  der  Göttin.  * 

Aber  gleichwohl  ist  für  den  Griechen  die  Hestia  nicht 
sowohl  eine  Göttin  des  feurigen  Elements,  ja  auch  nicht 
bloss  des  heiligen  Feuers  im  allgemeinen;  sie  ist  ihm  speciell 
eine  Göttin  des  heiligen  Feuers  auf  dem  Herd  in  seinem 
Hause,  ja,  freilich  durch  Missverstand,  des  heiligen  Herds 
in  seinem  Hause  m i t dem  Feuer  darauf  geworden,  3 wäh- 
rend die  Idee  des  heiligen,  reinen  Gultusfeuers  wenigstens 
dem  reflectierenden  Bewusstsein  immer  mehr  entschwand. 
Von  hier  aus  sahen  wir  läuft  die  Entwicklung,  welche 

* 

1 Vgl.  o.  S.  153  f. 

5 In  den  Prytaneen  ist  dies  in  höherem  Grade  der  Fall. 

3 Daher  Hestia  Erfinderin  des  Häuserbaus,  und  Beschützerin  des 
Gebäudes  sowie  auch  seiner  Bewohner. 
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aus  Hestia  das  Ceutralfeucr  inmitten  der  Welt  machte,  und 
später,  nachdem  das  Centralfeuer  als  Centrum  der  Welt 
von  der  Erde  verdrängt  worden  war,  und  man  andrerseits 
bei  dem  Worte  saxia  oft  mehr  an  den  Herd  als  an  das 
Feuer  darauf  dachte,  sie  mit  der  Erde  als  Mittelpunct  der  Welt 
identificierte.  Dass  die  Speculation  dem  speisebereitenden 
Herd  gegenüber  dann  auch  bei  dieser  Hestia  an  die  näh- 
rende Mutter  Erde  dachte,  erklärt  sich  leicht,  obwohl  die 
Mythologie  und  auch  der  Cultus  1 sich  gegenüber  der  näh- 
renden Göttin  Hestia  gewiss  immer  spröde  verhielten. 

HESTIA  ALS  GÖTTIN  DER  FAMILIE  UND  DER  HÄUSLICHKEIT. 

Wenn  der  Nomade  über  Nacht  ein  Feuer  hier  entzündet, 
den  andern  Tag  an  einem  andern  Ort,  so  ist  auch  für  ihn 
dieses  Feuer  eine  heilige  segenspendende  Macht. 

Ist  aber  mit  dem  Ackerbau  an  Stelle  des  ewigen  Wech- 
sels ein  sesshaftes  Leben  getreten,  * so  gewinnt  die  heilige 
Flamme  auf  dem  festgegründeten  Hausherd  inmitten  des 
Hauses,  von  der  ununterbrochen  Wärme,  Segen  und  Nah- 
rung über  das  ganze  Haus  ausgeht,  für  die  Genossen  des 
Hauses  eine  erhöhte  neue  Bedeutung. 

Es  ist  unläugbar  und  hat  sich  auch  für  uns  deutlich 
herausgestellt,  dass  die  eaxia  des  Hauses  die  Aufgabe  hatte, 
das  Haus  als  solches  zu  heiligen,  unter  sich  sowohl  als  mit 
den  Göttern  zu  verbinden  und  dass  eine  ähnliche  Idee  die  xoival 
toxica  in  den  Prytaneen  hervorrief.  Diese  Ideen  waren  aber 
nicht  kräftig  genug,  einer  eigenen  Gottheit  ein  reicheres 
individuelles  Leben  zu  verleihen : sie  verschafften  theils 
andern  Gottheiten  vor  allen  Zeus  Attribute,  8 theils  ver- 
liehen sie  eben  dieser  Hestia  des  Hauses  mehr  symbolische 

* 

1 Der  orphische  Hymnos  LXXXIV  (88)  vgl.  XXVII,  9 gehört  begreif- 
lich zur  Speculation  nicht  zum  Cultus. 

1 Natürlich  gibt  es  auch  Mittelstufen  und  deren  Schilderung  wäre  mit 
Hilfe  einer  eingehenderen  Betrachtung  z.  B.  der  skythischen  Religion 
möglich,  würde  aber  zu  weit  führen. 

8 Vgl.  besonders  Welcker,  gr.  Götterl.  II,  S.  203  ff. 
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Heiligkeit  als  die  Verehrung  einer  vollen  lebenskräftigen 
Gottheit. 

Es  scheint  selbstverständlich,  dass,  nachdem  Hestia 
wesentlich  die  Bedeutung  erlangt  hatte,  nicht  bloss  die 
Hestia  des  Hauses,  sondern  die  eigenthümliche  Hestia  dieses 
Hauses  zu  sein,  die  Verehrung  der  Göttin  einen  Gehalt 
entlehnte  aus  der  Wärme  und  Innerlichkeit  des  Familien- 
lebens. Wie  natürlich  war  es,  in  der  Göttin,  welche  über 
der  Hestia,  dem  Opfer-  und  Herdfeuer,  dem  Opfer-  und 
Speiseherd  des  Hauses  waltete,  eine  Beschützerin  des 
Hauses  und  der  Hausgenossenschaft,  speciell  der  Familie  zu 
verehren!  Wir  haben  Ansätze  dazu  gesehen,  aber  auch  nur 
Ansätze.  1 

Gerade  die  Göttin,  welche  soviel  ethische  Wärme  in  ihr 
Wesen  aufnehmen  konnte,  gerade  diese  Göttin  ist  am 
wenigsten  von  allen  grossen  Gottheiten  eine  concrete  Per- 
sönlichkeit geworden.  Während  in  den  übrigen  hellenischen 
Gottheiten  die  Idee,  welche  in  deren  Naturgrundlage  wie  in 
der  Raupe  eingepuppt  gelegen  hatte,  einem  Schmetterling 
gleich  sich  entfaltete  und  die  idealste  menschliche  Form, 
das  frischeste  Leben  erhielt,  so  ist  all  diess  bei  der  Göttin 
Hestia  in  weit  geringerem  Grade  der  Fall  gewesen. 

Der  Grund  liegt  in  dem  Mangel  an  Energie  in  den 
Ideen,  welche  in  ihr  Gestaltung  gesucht  haben. 

Es  ist  wahr,  schon  die  Odyssee  zeigt  die  eheliche  Treue 
in  schönster  poetischer  Verklärung  und  Vertiefung,  die  Ilias 
zeichnet  die  eheliche  Liebe  der  Frau  zum  Mann  in  unüber- 
troffenem Ausdruck.  1 Aber  wer  läugnet,  dass  die  Hellenen 
in  sich  die  Anlagen  trugen  zu  allem  schönsten  und  herr- 
lichsten? Wer  läugnet,  dass  ihre  Dichter  und  Philosophen, 

* 

1 Auch  der  Spruch  'EarCcn  ri^a  (Sosiadae  VII  sapient.  praecepta  in 
Orelli , opusc.  seutentiosa , t.  I p.  152) , kann  noch  angeführt  werden. 
Aber  auch  er  wirft  weder  auf  Ausdehnung  noch  Bedeutung  der  Ver- 
ehrung der  Hestia  weiteres  Licht. 

* Vgl.  D.  VI,  429  f. : r'ExTOt>,  arao  o v juoi  iaOt  jiairo  xai  nÖTvia  urcf'HJ 
f/Si  xaalyrijTot,  ov  iU  jich  &alcqö{  na^axoU iy{. 
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Künstler  und  Geschichtschreiber  sich  zu  den  höchsten  und 
edelsten  Ideen  erhoben  haben? 

Um  was  es  sich  handelt,  das  ist  der  allgemeine  Charak- 
ter des  hellenischen  Lebens,  das  Niveau  des  Denkens,  Glau- 
bens und  Empfindens.  Und  wie  voll  ist  schon  die  Ilias  von 
der  Befleckung  des  Ehebetts  durch  Kebsweiber,  1 wie  nach- 
sichtig dagegen  auch  späterhin  Gesetzgebung  und  öffentliche 
Sitte, 2 während  «Staat  und  Sitte  den  Verkehr  mitHetaeren 
vielmehr  aufmunterten  als  einschränkten»  1 3 

Es  bedarf  nur  noch  mit  einem  Worte  der  Knabenliebe 
und  ihrer  Bedeutung  in  der  griechischen  Sitte  zu  erwäh- 
nen, * um  jeden  Einwand  gegen  die  Behauptung  abzuschnei- 
den, dass  Griechenland  unfähig  war,  das  Familienleben  in 
jener  tief  sittlichen  Innerlichkeit  auszubilden,  durchdrungen 
von  edler  Religiosität,  wie  man  so  gerne  geneigt  ist,  es  sich 
vorzustellen,  wenn  man  an  Hestia  als  die  hehre  und  reine 
Göttin  des  Familienlebens  denkt. 

Je  tiefer  das  Weib  steht,  um  so  seichter  und  flacher 
sind  die  sittlichen  Ideen,  die  sich  an  die  Familie  knüpfen. 
Nur  mit  der  Achtung  vor  der  Würde  und  Heiligkeit  des 
Weibes  kann  die  sittliche  Tiefe  in  Auffassung  des  Familien- 
lebens bestehen  und  wachsen. 

Allerdings  das  Princip  der  Familie  erweist  sich  in  der 
ältesten  Zeit  der  Völker  vielmehr  in  übergreifender  Macht. 
Die  Völker  sind,  so  lange  sie  in  ihrer  Naturbestimmtheit 
verharren,  so  lange  sie  blosse  Nationen  sind,  nichts  andres 
als  die  zum  Geschlecht,  zum  Stamm,  zum  Volk  erweiterte 
Familie.  Aber  indem  der  Begriff  der  Verwandtschaft  diese 
endlose  Ausdehnung  hat,  gewinnt  er  eben  dadurch  nicht 
auch  an  intensiver  Wärme.  Indem  auch  der  Staat  wie  das 
Haus  eine  gemeinsame  Hestia  erhält,  verliert  der  Begriff 

* 

1 Vgl.  Nägelsbach,  homer,  Theol.  2 A.  S.  259  ff. 

* Ygl.  C.  F.  Hermann,  Privatalterth.  § 29,  5;  7;  8. 

8 C.  F.  Hermann  a.  a.  0.  N.  14. 

4 Ygl  C.  F.  Hermann  a.  a.  0.  N.  17  ff. 
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der  Familie  eben  so  sehr  an  Intensivität,  als  er  an  Aus- 
dehnung gewinnt.  Die  Göttin,  die  in  dieser  Hestia  waltet, 
wird  desswegen,  weil  auch  im  Staatshause  ihr  eine  solche 
errichtet  wird,  nicht  Familiengöttin  im  engeren,  innigeren 
Sinne.  Im  Gegentheil.  Eben  weil  es  auch  eine  Hestia  des 
Staats,  eine  gemeinsame,  öffentliche  Hestia,  einen  focus 
publicus  gibt,  verflacht  sich  der  Begriff  einer  Beschützerin 
des  Hauses  und  der  Hausgenossenschaft,  statt  sich  zu  con- 
centrieren  und  zu  vertiefen. 

Die  Familie  erfasst  sich  in  ihrer  Innerlichkeit  erst  im 
Gegensatz  zum  Staat  und  zur  Gesellschaft.  In  dem  Mann, 
der  überall  Geschlechtsgenossen  erblickt,  ist  das  Bedürfniss 
der  eigenen  Häuslichkeit  lange  nicht  so  mächtig,  als  in 
dem , der  von  den  heftigen  Leidenschaften  des  politischen 
Kampfes  ermüdet  nach  einer  Stätte  ruhigen  Vertrauens  sich 
sehnt.  Oder  aber  gibt  es  auch  Zeiten,  und  Völker,  wo  ein 
tüchtiges  Wirken  im  Staat,  ausserhalb  der  Familie,  nicht 
mehr  möglich  ist.  Dann  freilich  ist  die  Familie  alles  in 
allem.  Jener  Fall  ist  der  der  Engländer,  dieser  ist  lange 
der  unsre  gewesen.  In  beiden  ist  es  der  Gegensatz  gegen 
den  Staat,  welcher  der  Familie  die  hohe  Bedeutung  hat 
verschaffen  helfen. 

Vollends  das  Bewusstsein  von  diesem  Bedürfniss,  von 
dem  Werthe  der  Familie  erwacht,  wie  das  überhaupt  zu 
geschehen  pflegt,  erst  am  Gegensatz. 

Wenn  also  für  das  Geschlecht  von  Anfang  an  der  Älteste 
auf  seiner  Hestia  opferte,  wie  der  Hausvater,  der  k<ntona{w»> 
für  die  Hausgenossenschaft  auf  der  seinigen,  so  war  das  so 
von  den  Umständen  geboten,  dass  tiefere  Ideen  und  Gefühle 
an  die  Bedeutung  dieses  Opferherds,  der,  wie  der  Hausherd 
die  Familie,  das  Geschlecht  als  solches  Zusammenhalte  und 
beschütze,  sich  noch  nicht  knüpften. 

Allerdings  war  in  der  Zeit,  wo  es  einen  Staat  noch 
nicht  gab,  die  Gewalt  des  Hausvaters  überall  unumschränkt. 
Die  einzigen  bestehenden  Genossenschaften  waren  Familien 
und  Geschlechter.  Institute  wie  das  der  Blutrache  beweisen 
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f 

die  Macht  derselben.  Allein  waren  desshalb  die  ethischen 
Ideen,  welche  Familienglieder  und  Geschlechtsgenossen  ver- 
banden, tiefer  und  lebendiger  oder  gar  etwa  reiner,  als 
später  ? 

Jedesfalls  hatte  zur  Zeit  Homers  die  Göttin  Hestia  die 
Bedeutung  noch  nicht,  welche  sie  später  gewann.  Nimmt 
man  nun  ein  Sinken  der  Ideen  der  Familie  und  Häuslichkeit 
an,  so  wäre  also,  falls  Hestia  Göttin  der  Familie  und  Häuslich- 
keit war,  die  Bedeutung  der  Göttin  der  Familie  gewachsen, 
als  die  der  Familie  sank. 

Erst  als  die  einzelne  Hausgenossenschaft,  das  einzelne 
Geschlecht  als-  solches  im  Gegensatz  zu  andern  nicht  ver- 
wandten sich  stärker  und  inniger  zusammenschloss,  als  der 
frei  beschlossenen  Verbindung  mehrerer  Geschlechter  und 
Stämme  unter  der  Idee  des  jetzt  frei  und  selbstbewusst  von  der 
Gesammtheit  festgesetzten  Rechts  gegenüber  das  Princip 
der  verwandtschaftlichen  Verbindung  sich  gleichfalls  als  sol- 
ches im  Gegensatz  zu  jenem  erfasste,  erst  da  erwachte  im 
Gegensatz  zur  Idee  des  formellen,  allen  gemeinsamen  Rechts 
und  in  bewusstem  Unterschiede  davon  die  der  ursprüngli- 
chen Heiligkeit  der  Familie  und  der  Verwandtschaft. 

Solche  Ideen  verbanden  sich  nun  mit  der  Anschauung 
der  Göttin  Hestia,  sofern  die  Hestia  des  einzelnen  Hauses 
nicht  bloss  als  die  Hestia  des  Hauses  überhaupt,  sondern  als 
die  eigenthümliche  Hestia  gerade  dieses  Hauses  aufgefasst 
wurde. 

Und  da  man  den  Staat,  der  principiell  ein  grundver- 
schiedenes Ding  ist,  doch  in  einer  Form  ausbilden  musste, 
keine  Form  der  Vereinigung  aber  noch  vorlag  als  die  der 
Hausgenossenschaft,  das  politische  Princip  zudem  noch  nicht 
mächtig  genug  war  mit  Verdrängung  der  Geschlechter- 
Verbindungen  sich  und  seine  Ordnungen  einfach  an  die 
Stelle  derselben  zu  setzen,  so  erhielt  die  Form  desselben 
Ähnlichkeit  damit,  und  auch  er  bekam  seine  Hestia. 

Dabei  ist  aber  nun  ein  Umstand  nicht  zu  übersehen, 
der  wenig  beachtet  und  doch  von  so  grossem  Belang  ist. 

14* 
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Das  Wort  Familie,  das,  obwohl  aus  dem  Lateinischen 
entlehnt,  bei  uns  einen  durchaus  auf  Eltern  und  Kinder 
ausschliesslich  beschränkten  Sinn  erhalten  hat,  existiert 
nicht  in  Hellas,  ja  in  dieser  schlechthinigen  Beschränkung 
nicht  einmal  in  Rom.  Familia  wird  allerdings  auch  definiert 
als  die  unter  der  potestas  desselben  pater  familias  stehen- 
den freien  Personen.  1 Aber  das  ist  nur  eine  abgeleitete 
Bedeutung,  nöthig  geworden  durch  juridische  Gründe.  Das 
Wort  bedeutet  auch  das  Gesinde, 2 Freie,  Sclaven,  Personen 
und  Dinge,  die  einem  pater  familias  gehören.  8 

Noch  viel  bestimmter  macht  sich  diess  in  Hellas  geltend. 
Das  einzige  Wort,  das  in  Griechenland  unsrem  «Familie» 
entspricht,  ist  das  Wort  olxog,  Haus,  Hausgenossenschaft. 

Auch  das  römische  familia  bedeutet  vielleicht  ursprüng- 
lich Hausgenossenschaft.  4 Und  während  die  Slaven  die 
Familie  durch  ein  Wort  bezeichnen,  das  auf  die  Gemein- 
samkeit der  Abstammung  hinweist,  liegt  der  gewöhnlichen 
rein  deutschen  Bezeichnung  dieselbe  Anschauung  wie  der 
römischen  und  griechischen  zu  Grunde. 5 

Der  Gebrauch  des  Wortes  Familie  wurde  erst  im  18ten 
Jahrhundert  üblich.  6 Um  so  mehr  müssen  wir  uns  hüten, 
die  durch  und  durch  modernen  Empfindungen,  die  sich  für 

* 

1 Paul  Diac.  p.  86:  Familia  .antea  in  liberis  hominibus  dicebatur, 
quorum  dux  et  princeps  generis  vocabatur  pater  et  mater  familiae. 
Vgl.  Fest,  p,  318  Sacratae  leges. 

a Ulp.  Dig.  L,  16,  195,  3;  Gai.  I,  44;  Vgl.  Plaut,  mil.  glor.  II,  3, 
80;  Cic.  pr.  Caec.  19,  55;  parad.  5,  2;  Corn.  Nep.  Att.  13,  3;  Val.  Max. 
VI,  1,  13 ; Tac.  Ann.  XIV,  42. 

8 Ulp.  Dig.  L,  16,  195,  1:  familiae  appellatio  varie  accepta  est; 
nam  et  in  res  et  in  personas  diducitur.  Vgl.  Ulp.  fr.  26,  I;  Gai. 
II,  102;  Cato  bei  Gell.  VI  (VII),  3,  37 ; auct.  ad  Her.  1,  13,  23;  Cic.  de 
inv.  II,  50,  148;  Liv.  II,  41;  ni,  55;  XLV,  40;  Festus  p.  246  Publica 
pondera.  Aurel.  Vict.  de  vir.  ill.  64,  5. 

4 Vgl.  Rossbach,  röm.  Ehe.  S.  16.  Curtius,  Grundzüge  der  gr. 
Etymol.  I,  S.  218  f. 

4 Vgl:  Grimm,  deutsches  Wörterbuch,  Bd.  HI.  Sp.  1305. 

• S.  Grimm,  deutsches  Wörterb.  u.  d.  W. 
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uns  an  dieses  Wort  knüpfen,  unmittelbar  auf  das  Alterthum 
zu  übertragen. 

Ausdrücklich  sagt  Aristoteles,  1 die  Familie  bestehe  aus 
den  zwei  Vereinigungen,  des  Mannes  mit  der  Frau,  des 
Herrn  mit  den  Sclaven. 

An  dem  Cult  auf  der  Hestia  des  Hauses  nehmen  auch 
die  Sclaven  Theil.  s Also  auch  in  religiöser  Beziehung  hat 
vielmehr  die  Hausgenossenschaft  als  die  Familie  in  der 
Hestia  ihren  heiligen  Mittelpunct. 

All  das  fällt  aber  um  so  schwerer  in’s  Gewicht,  weil 
das  Geschlecht  im  Lateinischen  wie  im  Griechischen  sofort 
auf  die  gemeinsame  Abstammung  hinweist.  Im  Namen  des 
Geschlechts  also  macht  sich  die  Gemeinsamkeit  des  Blutes 
geltend,  wovon  die  Wörter,  welche  die  Familie  in  unserem 
Sinne  bezeichnen,  schweigen.  Gewiss  ein  beachtungswerther 
Umstand,  und  um  so  mehr  beachtungswerth  in  der  vor- 
liegenden Untersuchung,  weil  gerade  von  einem  gemeinsamen 
Cultus  der  Hestia  oder  auch  der  Vesta  durch  yivrj  oder 
gentes  nirgends  eine  Spur  sich  findet. 

Hestia  und  die  Familie,  Religion  und  Staat. 

Nach  den  bisherigen  Ausführungen  erscheint  nun  auch 
die  nöhg  vielmehr  als  ein  erweitertes  Haus,  denn  als  eine 
erweiterte  Familie,  und  dem  entsprechend  repräsentiert  auch 
die  Hestia  vielmehr  den  heiligsten  Punct  des  Hauses,  als 
dass  sie  das  Symbol  der  Familie  in  unserm  Sinn  wäre. 

Endlich  ist  diese  kazla  selbst  wesentlich  nicht  einfach 
Symbol  des  Hauses,  sondern  Symbol  der  Heiligkeit,  der 
religiösen  Weihe  desselben,  sie  verbindet  die  Hausgenossen- 
schaft nicht  bloss  unter  sich , sondern  zugleich  mit  den 
Göttern.  Die  Hestia  ist  nicht  bloss  Speiseherd,  sie  ist  zu- 
gleich Altar,  und  ihre  Heiligkeit  beruht  mehr  in  der  Ver- 
wendung des  heiligen  Feuers  im  Cultus,  als  in  den  Diensten, 

* 

1 Aristoteles,  de  rep.  1,  1,  6.  • 

’ C.  F.  Hermann,  Privat-Altcrth.  § 12,  6. 
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die  sie  für  die  Ernährung  der  Familie  leistet.  Es  ist  ur- 
sprünglich mehr  die  heilige  Flamme,  welche  das  Haus  heiligt, 
als  das  Haus,  die  Familie,  welche  der  Hcstia  Heiligkeit 
verleiht.  1 

Mit  einem  Wort,  die  Religion,  der  Cultus  ist  älter  als 
die  Familie.  Nicht  weil  die  Ehe  ein  heiliges  Institut  ist, 
wird  sie  durch  religiöse  Bräuche  geweiht,  sondern  sie  be- 
durfte der  religiösen  Weihe,  um  eine  tiefere  Bedeutung  in 
den  Gemüthern  der  Menschen  zu  gewinnen.  a 

Sie  hat  diese,  sofern  die  Frau  durch  die  Ehe  mit  dem 
Mann  nicht  bloss  in  die  Gemeinschaft  des  Hauses  und  Le- 
bens, sondern  zugleich  in  die  des  Cultus  tritt.  Die  Ehe 
bedarf  der  religiösen  Weihe,  weil  die  Frau  in  die  Cultge- 
nossenscliaft  eintritt.  Sie  wird  durch  die  religiösen,  Ge- 
bräuche Hauspriesterin,  wie  ihr  Gemahl  Hauspriester  ist. 

Und  ähnlich  kann  man  sagen:  nicht  desshalb,  weil  die 
Gliederung  des  Staats  nach  Geschlechtern  und  Stämmen  be- 
stehen und  auch  der  Staat  sich  dieser  Entstehung  bewusst 
blieb,  wurde  ein  gemeinsamer  Cultus  der  Geschlechter,  Stämme, 
des  Staats  beibehalten,  sondern  vielmehr,  weil  ein  solcher 
Cultus  bestanden  hatte,  mussten  auch  die  Corporationen 

* 

1 So  sagt  Cicero  de  domo  sua  41,  109  (vgl.dolegg.il,  17,42):  Quid 
est  sanctius.  quid  omni  religione  munitius  quam  domus  uniuseuiusque 
civium?  Hic  arae  sunt,  hic  foci,  hie  dii  Penates;  hic  sacra,  rcligiones, 
caerimoniae  continentur:  hoc  perfugium  est  ita  sanctum  omnibus,  ut 
inde  abripi  neminem  fas  Bit.  Er  begründet  also  die  Heiligkeit  des 
Hauses  durch  die  Heiligkeit  des  darin  ausgeübten  Cultus. 

* Z.  B.  das  Verschleiern  der  Braut  durch  das  Flammeum  ist  mit 
dem  Verhüllen  beim  Opfer  analog.  S.  Rossbach,  röm.  Ehe.  S.  281  ff. 
»Die  rothe  Farbe  ist  Symbol  des  Feuers,  welches  die  Flaminica  auf 
dem  Herde  ihres  Gottes  und  die  Materfamilias  auf  dem  Hausherde  zu 
warten  hat,  das  Flammeum  also  eine  Verhüllung  beim  Opferdienste*. 
Rossbach  S.  284.  Vgl.  Festus  s.  v.  Flammeo  vestimento  : telum  fulminis 
eodem  erat  colore.  Die  Rica,  welche  die  Materfamilias  beim  Opfer 
(Varro,  1.  L.  V,  130)  und  welche  gleichfalls  auch  die  Flaminica  trug 
(Fest.  s.  v.  ricae  p.  277;  Gell.  X,  15)  war  ebenfalls  roth.  Vgl.  Ross- 
bach , a.  a.  0.  S.  285 , A.  892  und  in  Betreff  der  Hochzeitsgebräuche 
bei  den  Germanen  dens.  S.  231  f.  bes.  Anm.  726. 
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fortbestehen,  die  ilm  dargebracht  hatten'.  Nicht  sowohl,  weil 
man  ein  Prytaneon  mit  einer  gemeinsamen  Hestia  hatte, 
wurde  auch  darauf  geopfert,  sondern  der  Hauptgrund  für 
die  Errichtung  der  Prytaneon  war,  weil  die  Opfer,  welche 
der  König  für  die  Staatsgemeinde  auf  seiner  Hestia  als  der 
Hestia  des  Landes  gebracht  hatte,  nicht  aufhören  durften. 

Aber  allerdings  in  den  Prytaneen  ist  die  Hestia  nicht 
bloss  Altar,  wie  jeder  andere,  sondern  sie  ist  Staatsaltar, 
soricc  xoivtjj  weil  das  Prytaneon  den  Staat  als  Haus  sym- 
bolisch in  sich  darstellt,  und  der  Staat  wie  das  Haus  einer 
eaiia  bedarf.  Gewiss  ist  auch  in  dieser  iarla,  die  wie  die 
Hestia  des  Hauses  zugleich  wenigstens  gewöhnlich,  wenn 
auch  nicht  flothwendig,  Hausherd  des  Staates  ist,  an  dem 
seine  Gäste  speisen,  eine  symbolische  Andeutung  der  Idee, 
dass  alle  Bürger  des  Staats  zusammen  eine  grosse  Familie 
oder  vielmehr  Hausgenossenschaft  bilden,  enthalten. 

Aber  wie  die  Familie  selbst  bei  den  Griechen  nicht  zu 
innerer  Vertiefung  und  Durchbildung  gelangt  ist,  was  eben 
allein  möglich  machte,  dass  sie  einer  so  weiten  Ausdehnung 
fähig  wurde,  dass  der  Staat,  der  doch  im  Lauf  der  Zeit  so 
disparate  Elemente  in  sich  schloss,  darin  aufgenommen  wer- 
den zu  können  schien,  ganz  so  gelangte  weder  die  Hestia 
des  Hauses  noch  die  des  Staats  zu  wahrhaftem  Leben.  Aus 
einem  Symbol  der  Göttin  Hestia  sinkt  die  Hestia  stets 
wieder  zur  blossen  heiligen  Hestia  herab,  während  dann 
auch  wieder  — einer  der  Widersprüche,  an  denen  die  helle- 
nische Religion  so  reich  ist  — eine  Statue  der  Göttin  neben 
ihr  Symbol  treten  kann. 

Die  weite  Ausdehnung  des  Begriffs  der  Familie  hinderte 
dann  umgekehrt  wieder  die  Familie  im  engeren  Sinn  daran, 
indem  sie  sich  in  sich  abschloss  und  vertiefte,  zu  einem  rei- 
cheren inneren  Leben  und  zu  festerer  Gestaltung  zu  gelangen. 

Indem  auch  der  Staat  eine  Hausgenossenschaft  hiess, 
musste  die  Hausgenossenschaft  im  einzelnen  olxog  einen 
Charakter  annehmen , welcher  es  möglich  machte,  beide  Ge- 
nossenschaften unter  einen  Begriff  zusammen  zu  fasset). 
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Indem  der  Staat  sich  als  Familie  in  sich  zusammen* 
schloss,  lösten  sich  die  einzelnen  Familien  in  der  grossen 
Familie  auf. 

Aber  desshalb  war  der  Staat  noch  keine  Familie.  Wenn 
schon  die  Familie  ihre  festen  Grundmauern  in  der  Religion, 
in  der  Cultgemeinschaft  suchen  musste  und  fand,  so  gilt 
diess  in  noch  höherem  Grade  vom  Geschlecht  und  am 
allermeisten  vom  Staat 

Und  so  werden  wir  von  neuem  darauf  hingewiesen  in 
der  'Earia  xoiv?}  hauptsächlich  das  Symbol  des  Staatscultus 
zu  erblicken,  der  den  in  Form  der  Familie  gedachten  Staat 
in  sich  und  mit  den  Göttern  verbindet 

Und  wenn  nun  auch  diese  Hestia  Prytanitis  nicht  zu 
grösserer  Bedeutung,  nicht  zu  reicherer  Entfaltung  einer 
concreten  Persönlichkeit  wie  andere  Gottheiten  gelangt  ist, 
so  werden  wir  eben  sagen  müssen,  dass  der  Grund  nur 
darin  liegen  kann,  dass  in  Hellas  diese  Ideen  selbst  nicht 
wahrhaft  mächtig  und  fruchtbar  gewesen  sein  können. 

Auch  die  Idee  der  Verknüpfung  des  nach  Art  des 
Hauses  gedachten  Staates  mit  den  Göttern  durch  die  Hestia 
Prytanitis  ist  in  Hellas  nicht  tief  eingedrungen.  Der  grie- 
chische Stadtstaat  ist  überall  von  Religion  und  Cultus  durch- 
wachsen und  berührt  sich  auf  allen  Puncten  damit.  Aber 
so  gründlich  wie  in  Rom  haben  es  die  Griechen  nirgends 
auf  dem  Gebiet  der  Praxis  genommen.  Seine  höchsten  Götter, 
wie  all  das  höchste  was  der  Grieche  leistete,  lag  im  Gebiete 
des  nouiv,  des  künstlerischen  Bildens. 
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VI. 

Übergang  zur  römischen  Vesta. 1 

Die  gesammte  bisherige  Untersuchung  drängt  zur  An- 
nahme einer  graeco-italisQhen  Göttin  Hestia-Vesta. 

• 

1 Die  wichtigsten  Ansichten  über  Vesta  sind  oben  S.  33  ff.  schon 
angeführt.  Niebuhr,  um  die  des  Altmeisters  römischer  Forschung 
noch  anzuführen,  erkannte  in  ihr  die  Feuergöttin  (Vortr.  über  röm. 
Alterth.  her.  v.  M.  Isler:  Berlin  1858.  S.  424).  Hartung  (Relig.  d. 
Römer.  Erlangen  1836.  S.  110  ff.)  handelt  von  ihr  unter  der  Über- 
schrift Vesta  oder  das  Herdfeuer.  Der  sorgfältige  Marquardt  da- 
gegen (Hdb.  d.  röm.  Alterth.  IV  S.  27 ; 206)  hält  sie  für  eine  Erdgöttin 
(vgl.  Gerhard,  gr.  Mythol.  II  S.  289.  § 974  A.  9 f. ; S.  292  f.  § 177). 

Von  Monographien  ist,  wie  für  die  griechisch[-römische]  Vesta  Span- 
heims de  nummo  Smymacorum  seu  de  Vesta  et  prytanibus  Grae- 
corum  diatriba  (zuerst  in  P.  Seguini  selecta  numismata  ed.  2a  Paris. 
1684.  4.,  dann  in  Graevii  thesaurus  t.  V col.  659—702,  vgl.  o.  S.  102  f. 
A.  7),  so  auch  für  die  römische  nur  eine  einzige  zu  nennen,  des  J. 
Lipsius  vielmehr  antiquarisches  als  mythologisches  ‘de  Vesta  et  Vesta- 
libus  syntagma.  Antverpiae,  ex  officina  Plantiniana , apud  Joannem 
Moretum  1603  (in  Lipsii  opera  Lugd.  1613  fol.  t.  II  p.  411  sqq.  altera 
ed.  atque  ab  ultima  auctoris  manu  notis  auctior  et  figuris  illustrior. 
Antv.  1637  fol.  t.  III  p.  697  sqq. ; und  in  Graevii  thes.  t.  V col.  619 — 658). 
A.  L.  Nicolai,  de  Vesta  barbara  et  orientali.  Gissae  1671.  4 und 
Palcanius  dkl  fuoco  di  Vesta.  Bassano  1794  habe  ich  nicht  gesehen. 
Es  wäre  daraus  ohne  Zweifel  nicht  mehr  zu  erholen  gewesen  als  aus 
(A.  G.  Frigerio),  storia  dellc  Vestali  Romane  e del  loro  Culto.  II 
ediz.  corretta  ed  accresciuta.  Milano  1821  oder  aus G.  H.  Nö h den , some 
observations  on  the  Worship  of  Vesta  and  the  holy  Fire  in  ancient 
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Vor  allem  der  grundlegende  erste  Abschnitt,  aber  auch 
im  Verlauf  weitere  Parallelen,  insbesondere  auch  die  Ety- 
mologie weisen  mit  zwingender  Macht  darauf  hin. 

Während  in  Griechenland  Hestia  als  Göttin  kaum  ihren 
Platz  zu  behaupten  vermag,  überstrahlt  in  Rom  der  Glanz 
ihres  Feuers  den  aller  audern  Göttinnen.  1 Um  hier  nur 
einiges  anzuführen , so  finden  wir  z.  B.  in  der  Eidesformel 
bei  Diodor  *,  die  auf  einen  Geheimbund  hinzuweisen  scheint, 
den  M:  Drusus  gestiftet  hatte,  Vesta  zwischen  Jupiter  und 
Mars.  Cicero  am  Schluss  seiner  Rede  de  domo  sua  3 ruft 
ausser  Jupiter,  Juno  und  Minerva  Vesta  als  Hauptgöttin  anr 
Vellejus  Jupiter,  Mars  ufid  Vesta.  * Unter  Kaiser  Vitellius 
wurden  autonome  Müüzen  geschlagen , die  auf  der  einen 
Seite  das  Haupt  der  Vesta,  auf  der  andern  Jupiter  optimus 
maximus  Capitolinus  tragen,  offenbar  als  die  beiden  Haupt- 
gottheiten Roms.  5 In  der  Schilderung  der  Schlacht  von 
Cannae  lässt  Silius  6 die  Götter  kämpfefl.  Und  selbst  hier 

* 

Rome  — * with  an  acconnt  of  the  Vestal  Virgins  (im  Class.  Journ.  t 
XVI  p.  123  ff.).  Reichhaltig  ist  der  Artikel  Vesta  von  Scheiffele  in 
Paulys  Real-Enc.  VI,  2 S.  3493  ff. 

1 Wenn  Hestia  in  Hellas  unter  den  Zwölfgöttern  einen  Platz  fand, 
so  versteht  es  sich  von  selbst,  dass  Varro  sie  unter  seine  dii  selecti 
(hei  Aug.  VII,  2)  und  zwar  als  letzte,  aber  nicht  etwa  als  die  unbe- 
deutendste (s.  vielmehr  o.  S.  29)  einreihte.  Vgl.  z.  B.  August,  civ.  Dei 
ni,  18:  nihil  apud  Romanos  templo  Vestae  sanctius  habebatur.  VH, 
16:  V.  quoque  ipsam  propterea  dearurn  maximam  putaverunt,  quod 
ipsa  sit  terra.  Den  Hauptbeweis  liefert  natürlich  die  gesammte  fol- 
gende Untersuchung. 

* Fr.  Vatic.  p.  128. 

* Cic.  de  domo  sua  67,  144. 

* 4 II,  131.  Vgl.  Ovid.  metamorph.  XV,  861  sqq.  Valer.  Max.  IV, 

4 extr. 

* Eckhel,  D.  N.  VI  p.  317.  S.  u.  Vesta  auf  Münzen.  Vgl.  Ov.  ■ 
fast.  IV,  827. 

8 Sil.  Ital.  Pun.  IX,  292.  Vgl.  Claudian.  XV  de  bello  Gildon.  129 
und  in  Betreff  der  hohen  Bedeutung  des  Cultus  in  der  späteren  Kaiser- 
zeit Gothofr.  zu  cod.  Theod.  Xin,  3,  8;  Mommsen,  epigraph.  Annal.  9 
in  Berr.  d.  Sächs.  Ges.  d.  Wissensch.  Phil.-hist.  CI.  II  (1850)  S.  219 
8.  u.  Gesch.  des  Vestacults. 
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erscheint  nun  sofort  Vesta.  Wie  wäre  diess  bei  einem 
Griechen  denkbar  gewesen? 

VESTA  ALS  ALTITALISCHE  GÖTTIN. 

Der  Cultus  der  Göttin  ist  ferner  nicht  bloss  römisch; 
er  ist  altlateinisch,  wohl  altitalisch. 

Es  ergibt  sich  diess  schon  aus  dem  graeco-italischen 
Alter  der  Gottheit ; es  ergibt  sich  aber  auch  aus  dem  Vor- 
handensein des  Cultus  der  Göttin  in  andern  Städten  als 
Rom,  hauptsächlich  aus  dem  Cult  in  Lavinium  1,  Albalonga  *, 
Tibur  3,  und  aus  der  Angabe  des  Varro  4,  die  römische 

* 

‘ Serv.  zu  Verg.  Aen.  II,  296.  Vgl.  zu  HL,  12.  . 

* Eine  Vesta  Albana  bei  Orelli  1393  = Spotorno,  Trattato  II  p.  192 
»ex  Biccio  (Memorie  d’ Albano).  < Vgl.  Juv.  IV,  60  sq.  mit  den  Scbol. ; 
Liv.  I,  20 : virginesque  Vestae  legit,  Alba  oriundum  sacerdotium.  Dionys. 

II,  66.  Lucan.  IX,  990  sqq.  Stat  silv.  IV,  5,  2;  Symmach.  epp.  IX, 
128;  129.  Rhea  Silvia  war  ja  Vestalin  daselbst  S.  d.  Stellen  bei 
Schwegler,  röm.  Gesch.  I S.  384.  Eine  virgo  Vestalis  maxima  ar[cis  A]l- 
banae  bei  Orelli  2240  = Marini , gli  Atti  e monumenti  de’  fratelli  Arvali 
Roma  1795.  2 Bde.  4.  p.  663;  eine  virgo  Albana  maxima  bei  Marini,  . 
Arvali  p.  654  = Orelli  3701.  Die  Inschr.  auch  aber  weniger  correct 
bei  Maffei,  Mus.  Veron.  268,  10;  Donati,  ad  nov.  thes.  vett.  inscription. 

L.  A.  Muratorii  supplem.  Lucae  1765—1776  fol.  I p.  169,  2.  Virgines 
Albanae  bei  Ascon.  arg.  in  Milon.  p.  41  Orelli. 

3 Orelli  2239  = Gruter,  thes.  inscription.  ed.  J.  G.  Graevius.  Amst. 
1707.  fol.  p.  1088  , 3;  Marini,  Arvali  p.  6.  Vgl.  dens.  p.  22  n.  39; 
Bormann,  altlatin.  Chorographie  und  Städtegesch.  Halle  1862.  S.  228. 
Der  dortige,  noch  erhaltene  Rundtempel  gilt  wohl  nicht  mit  Unrecht 
für  einen  Tempel  der  Vesta.  Vgl.  Bormann  a.  a.  0. ; Reber,  d.  Ruinen 
Roms  und  der  Campagna.  Leipz.  1862.  4.  S.  558. 

* Varro  1.  L.  V,  74.  Vgl.  Ambrosch,  Studien  und  Andeutgg.  im 
Gebiet  des  altrömischen  Bodens  und  Cultus , I (und  einziges)  Heft 
Breslau  1839.  S.  141  f. ; Schwegler  röm.  Gesch.  I S.  249  f. 

Corssen  (Zeitschr.  für  vergl.  Spracht  II  S.  26)  stellt  dann  mit 
Vesta  ausser  dem  schon  von  Pott  verglichenen  verna  noch  die  sabinische 
8tadt  Vesbula  und  die  volscische  Gottheit  "Vesune’  (eine  Dativform  s. 
Mommsen.  unterital.  Dialecte  S.  321  ff.)  zusammen.  Letztere  hatte  schon 
Aufrecht  (umbrische  Sprachdenkmäler  I,  S.  102  Anm.)  mit  der  Vesta 
verglichen  und  Mommsen  (a.  a.  0.  S.  325  f.)  erklärt  diese  Vermuthung 
für  besser  als  seine  frühere,  die  er  zurücknimmt,  sie  entspreche  der 
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Vesta  seie  ursprünglich  sabinische  Gottheit.  Denn  das  be- 
weist wenigstens  soviel,  dass  Vesta  sabinische  Gottheit  war. 

An  einen  etruscischen  Ursprung  des  Cultus  der  Göttin 
wird  in  Deutschland  heute  niemand  mehr  glauben.  1 

* 

Feronia.  Mir  erscheint  die  Abweichung  von  der  graeco-italischen  'E<nla- 
Vesta  denn  doch  zu  gross.  [Wie  ich  eben  sehe,  nimmt  Mommsen,  C. 
I.  L.  182  nun  auch  seine  Zustimmung  zu  dieser  Deutung  zurück.]  Auch 
an  eine  sabinische  Vesta  könnte  man  bei  der  Vetscis,  wie  der  Nominativ 

O 

des  vezkei  auf  der  Weihinschrift  von  Agnone  geheissen  haben  werde, 
denken,  meint  Mommsen  a.  a.  0.  S.  132.  Jenes  Vesune  kommt  auch 
auf  einer  marsischen  Inschrift  von  Milonia  und  auf  der  IV.  iguvinischen 
Tafel  mehrmals  vor.  Aufrecht  und  Kirchhoff  (umbr.  Sprachdenkm.  II. 
8.  364)  bemerken  übrigens  hier  selbst:  »Aufschluss  über  das  Wesen 
dieser  Gottheiten  — kann  — gar  nicht  erwartet  oder  verlangt  werden.» 
Allerdings.  Da  aber  diese  Bemerkung  auch  für  die  Vetscis  gilt,  so  ver- 
lassen wir  hiemit  dieses  in  solchen  Dingen  immer  noch  sehr  unsichere 
und  gefährliche  Terrain.  Dass  wir  Inschriften  mit  dem  Namen  der 
Göttin  auch  aus  andern  Städten  und  Ländern  haben,  beweist  natürlich 
nicht  einen  vorrömischen  Cultus  derselben,  wo  dieselben  den  römischen 
Einfluss  so  entschieden  verrathen,  wie  Orelli  1392  aus  Verona,  Orelli 
1455  vom  Ufer  des  Nemisees.  Noch  eher  liesse  alteinheimischen  Cult 
eine  Inschrift  voraussetzen  aus  Canusium  bei  Henzen  (voi.  III  collectionis 
Orellianae  supplem.  emendationesque  exhibens  Turici  1856)  5687  = 
Mommsen,  unterital.  Dialecte  S.  73.  Anm.  22  = I.  R.  N.  637  vgL  Annali 
dell’  Inst.  arch.  1848  p.  104:  VESTAE  SACRVM||  P.  TITIVS.  L.  F.  [| 
P.  CVRTIVS.  P.  F.  SALAS  |[  IIU.  VIR.  DE.  MVNERE  ||  GLADIA- 
TORIO  ||  EX.  S.  C.  Dagegen  vollends  Inschriften  aus  der  Nähe  von 
Nimwegen  oder  Sens  (s.  u.),  oder  aus  Spanien  (VESTAE  AVG  || 
SACRVM  ||  M IVNIVS  ||  hi  SPANVS  ||  SEG0V1ENSIS  ||  TESTAMENTO. 
SVO  ||  FIERI.  IVSSIT  ||  UVIC.  ORDO  NAEVENS.  ||  (von  Naeva,  wie 
nach  Mommsen  Plin.  h.  n.  UI,  3,  11  statt  Evia  die  Leydner  Handschr. 
bietet,  Stadt  am  r.  Ufer  des  Baetis)  DECRETO.  LOCVM.  ||  DEDIT. 
s.  Hübner,  Reiseber,  in  Monatsber.  d.  Berl.  Akad.  1861.  S.  89  f.)  be- 
weisen natürlich  nur,  dass  die  Römer  den  Cult  der  Göttin  überallhin 
mit  sich  trugen.  Ohne  Zweifel  zu  den  Rottenburger  Fictionen  (vgl. 
Mommsen,  epigraph.  Analekten,  18  in  d.  Berichten  der  Sachs.  Ges.  d. 
Wissensch.  phil.-hist.  CI.  IV  (1852)  S.  188  ff.)  gehört  eine  Inschrift  auf 
Bein:  VESTAE  SEBASTIAN  VS,  die  v.  Jaumann  in  den  Jahrbb.  f. 
Alterthumsfr.  im  Rhein!  Bd.  XV  (1850)  S.  80  veröffentlicht  hat. 

1 Vgl.  0.  Müller  Etr.  II  S.  78.  J.  J.  Ampere , l’histoire  Rom.  ä 
Rome  (Rev.  d.  deux  Mondes.  1855,  sec.  sör.  de  la  nouve  per.  t.  IX 
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Auch  in  Rom  gab  es  neben  der  Vesta  noch  andere 
Gottheiten  des  Feuers:  Vulcan  \ Mulciber  *,  Stata  Mater  *, 
Caca.  * Auch  hier  ist  also  Vesta  nicht  schlechtweg  die 
Göttin  des  Feuers.  Natürlich  sie,  wie  jene  andere,  ist  Gott- 
heit des  Feuers,  sofern  religiöse,  ethische  Ideen  sich  in  dem- 
selben abspiegeln  , nicht  des  Feuers  als  blossen  Elements. 

Wir  sahen  schon  im  ersten  Abschnitt  5,  dass  auch  in 
Rom  die  Idee  des  Opferfeuers  noch  spät  durchscheint. 

Schon  im  ersten  Abschnitt  wurde  erwiesen,  dass  Vesta 
nach  römischer  Doctrin  Göttin  des  Feuers  und  dass  sie  und 
zwar  wahrscheinlich  von  Varro,  deifTkundigsten  aller  römi- 
schen Antiquare,  als  Göttin  des  Altarfeuers  definiert  wurde  6, 
jedesfalls  zu  einer  Zeit,  wo  längst  die  Bekanntschaft  mit 
der  hellenischen  Hestia,  deren  ursprüngliche  Einerleiheit 
mit  Vesta  man  sofort  erkannt  hatte,  wenigstens  unter  den 
Gelehrten  und  Gebildeten  verbreitet  war. 

Und  die  Feuernatur  der  Göttin  ist  hier  nun  durch  alle 
Zeiten  hindurch  überliefert.  7 Zahllos  sind  die  Erwähnungen 

* 

p.  677.  n.  2)  meint,  für  den  etrusc.  Ursprung  spreche  die  Flucht  der 
Vestalinnen  nach  Caere.  Aber  Caere  wie  der  ganze  südliche  Theil 
des  etruscischen  Gebiets  war  offenbar  selbst  lange  nicht  in  gleichem 
Grade  von  den  Rasenern  occupiert  wie  das  übrige  Etrurien  und  trug 
wohl  von  jeher  mehr  den  gemeinsamen  altitalischen  Charakter. 

1 Vgl.  Preller,  röm.  Mythol.  S.  525  ff. 

s Mulciber  ist  doch  nicht  einfach  als  Name  Vulcans  aufzufassen, 
wie  diess  Preller  a.  a.  0.  S.  526  thut. 

* Vgl.  Preller  a.  a.  0.  S.  531. 

* Vgl.  Preller  a.  a.  0.  S.  647. 

» S.  26  ff. 

8 8.  o.  S.  30  ff 

7 S.  a.  a.  O.  Vgl.  noch  Ovid  fast.  VI,  234:  ignea  Vesta;  435  sq. 
tuetur  (Palladium)  Vesta,  quod  assiduo  lumine  cuncta  videt.  Ov.  met. 
XV,  777  sq.:  neve  — flammas  exstinguite  Vestae.  Veil.  H,  131:  perpe- 
tuorum  custos  Vesta  iguium.  Flor.  I,  2.  Focum  Vestae  virginibus  co- 
lendum  dedit,  ut  ad  simulacrum  coelestium  siderum  custos  imperii 
flamma  vigilaret.  TertulL  adv.  Marc.  I,  13:  Ipsa  quoque  superstitio 
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des  ewigen  Feuers  der  Vesta  in  ihrem  Tempel  zu  Rom.  1 
Wie  oft  wird  des  troischen,  phrygischen,  ilischen,  Feuers  oder 

m 

communis  idololatriae  — ad  interpretationem  naturalium  refugit  — figu- 
rans  Jovcm  in  substantiam  fervidam  et  Junonem  eins  in  ai:ream  secun- 
dum  sonum  Graecorum  vocabulorum,  item  Vestam  in  ignem  etc.  Lac- 
tant.  I,  12:  Idcirco  virginem  putant  Vestam,  quia  ignis  inviolabile,  sit 
eleraentum  nihilque  nasci  possit  ex  eo.  Augustin  de  civ.  Dei  III,  18: 
Istam  deinde  pestem  ignis  perniciosior  subsecutus  est,  qui  correptis 
circa  forum  quibusque  celsioribus  etiäm  templo  Vestae  suo  familiaris- 
simo  non  peperdt  etc.  IV,  10;  Quis  enim  ferat,  quod  cum  tantum 
honoris  et  quasi  castitatis  igni  tribuerint,  aliquando  Vestam  non  eru- 
bescant  etiam  Venerem  dicere  etc.  Vgl.  Aug.  VII,  16.  Firm.  Mat.  d. 
e.  prof.  relig.  p.  19.  ClaudfSn.  XXIV  de  cons.  Stilichonis  III,  169:  Ar- 
canas  huc  Vesta  faces,  huc  orgia  Bacchus  transtulit.  Serv.  zu  Verg. 
Aen.  II,  297:  Vestam  deam  ignis,  quae  ut  supra  diximus  terra  est  (un- 
sinniger Beisatz).  Quae  in  medio  mundo  librata  vi  sua  stet  et  ignem 
intra  se  habeat.  Alii  de  igne  divino  hoc  volunt  dictum;  quod  vi  sua 
stet,  inde  Vestam.  Isidor,  origg.  VIII,  II,  67:  Eamdem  Vestam  et 
ignem  esse  perhibent,  quia  terram  ignem  habere  non  dubium  est  (s.  o. 
S.  166  f.) , ut  ex  Aetna  Vulcanoque  datur  iutelligi.  Et  ideo  virginem 
putant,  quia  ignis  inviolabile  sit  elemcntum,  nihilque  nasci  possit  ex 
eo,  quippe  qui  omnia,  quae  arripuerit,  absumat.  Vgl.  § 68,  wo  Ov.  fast. 
VI,  291  sq.  eitiert  wird.  Mythogr.  III,  c.  2,  Ösq.;  10,  4.  Albricus  de 
deor.  imagin.  17:  Vesta  dea  ignis  scilicet  divini.  Vgl.  endlich  die 
Angabe  in  dem  thes.  nov.  Latinitatis  sive  lex.  vet.  e membr.  nunc  prim, 
ed.  in  A.  Maii  dass,  auctor.  e Vat.  codd.  edit.  t.  VIII.  Romae  1836. 
8.  p.  607:  Vesta,  ae.  i.  Dea  virginum. 

1 Cic.  in  Cat.  IV,  9,  18 : vobis  (patria)  aras  Penatium,  vobis  ignem 
illum  Vestae  perpetuum  ac  sempiternum  commendat.  Cic.  de  legibus  II, 
8,  20:  Virginesque  Vestales  in  urbe  custodiunto  ignem  foci  publici  sem- 
piternum. Vgl.  Cic.  pro  Font.  17 : ignis  aeternus  nocturnis  Fonteiae 
laboribus  vigiliisque  servatus.  Ovid.  fast.  III,  421 : ignibus  aeternis  aeterni 
numina  praesunt  Caesaris.  Ovid  fast.  VI,  297:  ignis  inextinctus  etc. 
Verg.  Aen.  VI,  297:  ignis  aeternus.  Liv.  V,  52:  Quid  de  aeternis 
Vestae  ignibus  loquar?  XXVI,  27:  Vestae  aedem  petitam  et  aeternos 
ignes  etc.  Val.  Max.  I,  1,  6:  virgo  Vestalis,  — aeterni  ignis  cuslos. 
Seneca  excc.  ex  controv.  VI,  8 p.  408,  26  sq. : perpetuus  ignis.  Arnob. 
IV,  86:  castae  virgines,  perpetui  nutrices  et  couservatrices  ignis.  Lam- 
prid.  Heliogab.  6:  Ignem  perpetuum  extinguere  voluit.  Ac.  zu  Hör.  c- 
III,  6,  11:  Aeternam  Vestam  propter  aeternos  ignes  dixit,  qui  in  ara 
eius  indefessi  colebantur. 
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Feuerherds,  1 der  Flamme  des  Laomedon  u.  s.  w.  ge- 
dacht ! Und  wenn  auch  der  Altar  der  Vesta  öfter  genannt  • 
wird,  so  ist  diess  doch  selten  der  Fall , ohne  dass  zugleich 
auch  des  ewigen  Feuers  darauf  Erwähnung  geschieht.  Mit 
dem  Leuchten  der  Gestirne  des  Himmels  vergleicht  Florus  8 
die  ewig  leuchtende  Flamme  des  Vestaherds,  die  Hüterin 
des  Reichs.  Und  wenn  eine  in  Rom  gefundene  wenn  auch 
griechische  Inschrift  von  einer  Hestia  des  Dionysos  spricht, 
also  wieder  darauf  zurückweist,  wie  Hestia  zwischen  dem 
Altar-  (Feuer)  als  ihrer  Substanz  und  der  concreten  Per- 
sönlichkeit einer  Gottheit  schwankt 8 (vgl.  o.  S.  49  f.) , so 
beweisen  auch  in  Rom,  wie  jene  Lampen  in  den  Prytaneen 
für  Griechenland, 4 die  Lampen  5 oder  Fackeln  in  der  Hand 

* 

1 S.  z.  B.  Stat.  8ylv.  I,  1,  35:  (prospectare  videris),  an  tacita  vigilet 
faceTroicus  ignis  etc.  Ovid  fast  III,  29:  ignes  Iliaci.  Bei  Sil.  Ital.  V, 

42  sqq.  beschwört  Corvinus  den  Consul  mit  den  Worten : Iliacns  per  te 

flammas  Tarpeiaque  saxa cedas  oremus  snperis.  Lucan  Phars.  IX, 

993:  ignis  Phrygins.  Sil.  Ital.  Pnn.  I,  542  sq.  Vgl.  noch  Prop.  V (IV), 

4,  69.  Focus  Feuerherd  hat  gleichfalls  ursprünglich  die  Grundbedeutung 
, Flamme*.  S.  u. 

* Flor.  1,  2:  inprimis  focum  Vestae  virginibus  colendum  dedit,  nt 
ad  simulacrum  coelestium  siderum  custos  imperii  flamina  vigilaret. 

a C.  I.  G.  5957  = Aringhius,  Rom.  subtcrr.  1 p.  489  = Reiuesius, 
Bynt.  inscr.  cl.  1 n.  CCVII  p.  205  = Donius,  inscr.  antiqu.  ed.  A.  F. 
Gorius  Flor.  1731  fol.  Cl.  IV  n.  12  p.  138  = Gudius  antiqu.  inscript. 
Leov.  1731  fol.  p.  XCIX,  4 = Muratori  (corrupte)  p.  1745.  Vgl.  van 
Dale  dissert.  p.  489,  Marini,  Arvali  p.  417,  b n.  363:  'EotCu  Aiorüaov 
’Anpayuivöf  It^cxpayri^.  Der  Altar,  die  Hestia  des  Gottes  ist  hier  doch 
in  höherer  Heiligkeit  in  Annäherung  an  die  Vorstellung  von  göttlicher 
Macht  gedacht.  Wenn  aber  im  C.  I.  G.  die  heutige  Kirche  St.  Urban 
zu  Rom,  woraus  die  Inschrift  stammt,  als  vormaliger  Tempel  des  Bakchos 
bezeichnet  wird,  so  vgl.  dagegen  R.  Rochette  im  Journal  des  Savants 
1831.  p.  56  ff.,  der  übrigens  die  Inschrift  ganz  verkehrt  erklärt;  Platner 
und  Bunsen,  Beschreibung  der  Stadt  Rom  III,  A S.  640;  Becker,  H.  d. 
r.  Alterth.  I S.  614  f.  A.  1083. 

* S.  o.  S.  140. 

4 Vgl.  Hirt,  Bilderb.  VIII,  12  u.  s.  unten  den  Abschnitt  über  Vesta 
auf  Münzen.  Eine  Fackel  hält  auch  auf  einer  Lampe  eine  Göttin  in 
der  Rechten , während  die  Linke  die  Patera  hält,  in  der  eine  Vesta  zu 
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und  als  Symbol  der  Göttin  \ dass  nicht  der  Herd,  sondern 
das  Feuer  das  wesentliche  Moment  im  Gultus  der  Göttin 
ist.  Wenn  ferner  in  Hellas  Hestia  ursprünglich  und  über- 
wiegend mit  Hermes  gepaart  wurde  *,  ist  der  officielle  Ge- 
nosse von  Vesta  in  Rom  Vulcanus.  In  dem  ersten  Lecti- 
sternium , das  den  Zwölfgöttern  im  zweiten  punischen 
Kriege  abgebalten  wurde,  ist  die  Feuergöttin  dem 
Feuergott  gesellt  * , und  ohne  Zweifel  dürfen  wir  diese 
Paarung  also  auch  bei  den  Zwölfgöttern  beim  Aufgang  vom 
Forum  auf  das  Capitol  4 voraussetzen.' 

Dagegen  als  Monatsgöttin  entspricht  Vesta  dem  Mercur 5, 
und  diese  Verbindung,  während  die  mit  Vulcan  weit  seltener 

* 

erkennen  sein  wird,  wenn  auch  wegen  der  davorstehenden  beiden  Löwen 
an  eine  mit  Kybele  verschmolzene.  S.  De  la  Chausse,  Roman,  mus. 
Romae  1746  t.  II,  s.  V tab.  7.  Wegen  der  Verschmelzung  mit  Ky- 
bele s.  u. 

1 Die  Lampe  (mit  dem  Eselskopf)  als  Symbol  der  Göttin  findet  sich 
auf  der  bekannten  jetzt  im  Louvre  befindlichen  gabinischen  Ara.  S. 
diese  bei  Clarac  pl.  171  ==  Millin,  gal.  mythol.  pl.  29,  n.  89.  u.  vgl. 
Mommsen,  röm.  Chronol.  2 A.  S.  306.  Visconti,  mon.  Gab.  steht  mir 
nicht  zu  Gebot. 

1 S.  o.  S.  152. 

8 Liv.  XXII,  10. 

* Varro  de  re  rust.  I,  1,  4.  Vgl.  Becker,  H.  d.  r.  A.  1 S.  318; 
Reber,  d.  Ruinen  Roms  u.  d.  Campagna.  Leipzig  1863.  4.  S.  88  ff. 
Vgl.  auch  eine  Inschr.  bei  Orelli-Henzen  5686  ■=  Boissieu,  Inscr.  de 
Lyon  p.  15  n.  12: 

AVGVSTAE  AVGusto 

DEAE  Deo 

VESTAE,  VOLcano. 

8 S.  Manil.  II,  439  sqq.  und  d.  oben  A.  1 u.  S.  179  A.  angef.  ga- 
binische  Ara.  S.  ferner  das  Menolog.  rusticum  Colotianum  abgebildet 
z.  B.  bei  Gruter  I p.  138  sq. ; Graev.  thes.  t.  VIII  p.  21  sqq. ; Mus. 
Borb.  II  tav.  44.  S.  Mommsen,  C.  I.  L.  I p.  358  sq.;  und  das 
Menolog.  rust.  Vallense,  abgeb.  bei  Gruter  p.  137  S.  das  C.  I.  L.  a.  a.  0. 
Maniiius  u.  d.  gabinische  Ara  einerseits,  die  Bauernkalender  andrerseits 
entsprechen  sich  bekanntlich  in  der  Verbindung  von  Schutzgottheit  und 
Thierkreiszeichen  nicht  genau.  Doch  ist  das  hier  ohne  Belang  und 
mag  also  abergangen  werden. 
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scheint,  soll  auch  sonst  sich  finden,  1 fände  sich  aber  be- 
sonders auf  zahlreichen  Reliefs  aus  der  Kaiserzeit  im  süd- 
westlichen Deutschland  und  im  Eisass,  wenn  diese  wirklich 
die  Göttin  darstellten. 2 Am  häufigsten  ist  merkwürdigerweise 
die  Zusammenstellung  von  Hercules  und  Mercurius  mit  Mi- 
nerva und  , Vesta1.  * 


* 

1 Das  Relief  bei  Montfaucon,  l’antiqu.  expl.  t.  I Paris  1719.  fol. 
pl.  XXIII  = Gruter  tab.  zu  p.  25,  n.  2,  e Boissartli  antiqq.  T.  IV  p.  28, 
mit  der  Inschr.  IVNONI  PLACIDAE  etc.  (Orelli  1301),  das  in  der  Mitte 
•Juno  sitzend',  rechts  von  ihr  Vesta  eine  Fackel  in  der  Hand,  links 
Mercur  stehend  zeigt,  ist  unächt.  Vgl.  Henzen  zu  n.  1301.  Ausserdem 
hat  Montfaucon  a.  a.  0.  pl.  26,  13  eine  Gemme  aus  Maffei  mit  Vesta 
sitzend,  in  der  1.  das  Scepter,  in  der  rechten  das  Palladium  haltend 
(s.  u.),  hinter  ihr  Mercur,  vor  ihr  Venus  (?)  stehend,  aus  Maffei  (gern, 
antich.  II,  76  (?),  der  mir  aber  nicht  zu  Gebot  steht). 

* S.  bes.  Stalin,  d.  im  Königr.  Würtemberg gef.  röm.  Steininschriften 
und  Bildwerke.  Verz.  u.  erkl.  v.  Chr.  Fr.  Stä-lin  in  Wilrtemb.  Jahrbb.  her. 
v.  J.  G.  D.  Memminger  Jahrg.  1835.  Stuttg.  1836,  I und  dens. 
»Bis  jetzt  entdeckte  Denkmale  in  Baden,  Wirtemberg,  bei  der  Stadt 
Wimpfen  und  auf  der  Norddonauaeite  von  Baiern  bis  an  den  Limes«, 
wirtemberg.  Gesch.  I S.  33 ff.  und  endlich  dens.  ‘Verzeichniss  der  in 
Wirtemberg  gefundenen  römischen  Steindenkmale  des  K.  Museums  der 
bildenden  Künste.  Stuttg.  1846  nebst  einem  Nachtrag  den  Zuwachs 
von  1846  an  bis  1862  enthaltend. 

8 Stälin  in  W.  Jahrbb.  n.  55  = W.  G.  n.  123  aus  Pleidelsheim  im  Ober-Amt 
Marbach,  jetzt  in  Stuttgart  ==  Verzeichniss  n.  85  bietet  Mercur,  Hercules, 
Minerva,  Vesta;  ebenso  Verz.  n.  88  (aus  Rottenburg)  wahrscheinlich  iden- 
tisch mit  Jaumann  colonia  Sumlocenne,  neuere  zu  Rottenburg  a.  N.  gefun- 
dene Alterth.  Stuttg.  1855  Taf.  VH , 1 = Stalin  in  Würtemb.  Jahrbb.  Jahrg. 
1843,  H.  Stuttg.  1846  S.  140;  Stalin  in  W.  Jahrbb.  1835  n.  118  = V.  n. 
95  = W.  G.  n.  279,  abgeb.  bei  Sattler,  Gesch.  — Würtembergs  — v. 
den  ältesten  Zeiten  bis  — 1260.  Tübingen  1757.  4.  Taf.  15  (unbekann- 
ten Fundorts) ; V.  142  = Würtemb.  Jahrbb.  Jahrg.  1858,  H.  Stuttg.  1860 
S.  220  (aus  Güglingen);  Stalin  W.  G.  n.  107  = Verz.  96  (aus  Waib- 
lingen) = W.  Jahrbb.  n.  105 ; W.  G.  n.  169.  170  aus  Ladenburg, 
vgl.  Creuzer,  deutsche  Schriften  II,  2 Leipz.  u.  Darmst.  1846.  S.  468; 
vielleicht  auch  ursprünglich  Stalin , W.  G.  201  aus  Zöschingen.  Stalin 
nämlich  gibt  als  Gegenstände  an : "Pallas,  Mercur,  opfernde  Frau".  Nach 
M.  Mezger  freilich,  die  röm.  Steindenkmäler,  Inschrr.  u.  Gefässtem- 
pel  im  K.  Maximilians-Museum  zu  Augsburg.  Augsburg  1862,  vgl.  v. 

15 
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Einmal  finden  wir  an  der  Stelle  von  Mercur  den  Apollo  \ 
ein  ander  Mal  fehlt  Hercules  und  tritt  Diana  dafür  ein  *, 
ein  Mal  Victoria  3,  ein  Mal  endlich  finden  wir  Vulcan, 
Hercules,  , Vesta1  und  Pallas  verbunden.  4 

* 

Hefner,  das  röm.  Bayern  3.  A.  S.  304;  v.  Raiser,  der  Oberdonaukreis 
unter  den  Römern  II.  S.  51.  Taf.  fig.  39  ist  jedesfalls  nur  noch  Her- 
cules und  Minerva  vorhanden.  Dieselben  4 Götter  bei  Schöpflin, 
Alsatia  illustr.  t.  I.  tab.  V ad  p.  437  auf  einem  Basrelief  aus  Eil, 
Minerva  und  Vesta  allein  auf  tab.  IV  n.  6 u.  6 aus  Wörth  im 
Eisass.  Vgl.  dens.  p.  475  sq.  Die  4 Götter  hinwiederum  auf  Steinen 
aus  Godramstein  bei  Landau.  S.  G.  F.  Gräff,  d.  grossh.  Antiquar,  in 
Mannheim.  I.  Mannh.  1837.  n.  66,  72,  75.  Vgl.  die  Acta  Academ. 
Theodoro-Palatinae  II  (1770)  p.  9 sqq.  Der  Altar  mit  der  Dedication 
an  I.  0.  M.  (s.  d.  Inschr.  auch  hei  Steiner,  cod.  Dan.  et  Rheni  I.  S.  371 
n.  760)  ist  abgeb.  auf  Tab.  I.  Vgl.  Fr.  Lehne,  d.  röm.  Alterth.  der  Gauen 
des  Donnersbergs.  Mainz  1836  f.  I S.  107  n.  4,  der  jedoch  wie  Steiner 
die  betreffenden  Gottheiten  einfach  Juno  nennt.  Weitere  Arae  mit 
diesen  vier  Gottheiten  s.  bei  dems.  S.  207,  n.  53  (aus  Speier,  n.  54 
aus  Haidesheim  bei  Mainz);  56  (wo  jedoch  die  Seite  mit  Vesta  abge- 
schlagen ist);  57  Taf.  IV,  8 (aus  Kostheim  am  Main);  S.  341  n.  116  aus 
Kastei  mit  den  Wochengöttern  und  der  Inschr.  IN  H.  D.  D. 

1 Stälin,  W.  Jahrbb.  n.  57  = W.  G.  n.  67  = Verz.  n.  84,  abgeb. 
bei  Sattler,  W.  G.  bis  1260  Taf.  IX  (aus  Maulbronn,  jezt  in  Stuttgart). 

* Stalin,  W.  Jahrbb.  n.  58  = W.  G.  a.  a.  O.  = Verz.  n.  86,  abgeb. 
bei  Sattler  a.  a.  0.  Taf.  18.  Das  Verz.  n.  86  spricht  von  einer  unbek. 
weiblichen  Gottheit  neben  Diana  mit  Spiess  u.  Vesta.  Die  Göttin  mit 
Helm  und  Spiess  ist  aber  Minerva,  die  unbekannte  weibliche  Gottheit 
durch  Mond  und  Köcher  bestimmt  als  Diana  bezeichnet. 

* So  auf  einem  vierseitigen  Altar  aus  Möglingen  im  Oberamt  Lud- 
wigsburg, Verz.  n.  140. 

4 Stalin,  W.  Jahrbb.  Jahrg.  1837,  I Stuttg.  1838,  161  f.  n.  7»,  abge- 
bildet bei  Sattler,  Gcsch.  Würtembergs  unter  den  Grafen.  UI.  Tübg. 
1777.  4.  Taf.  3.  Dieses  Relief  aus  Stocksberg  bei  Stockheim  in  Wür- 
temberg,  OA.  Brackenheim  befindet  sich  im  Antiquarium  zu  Mannheim. 
S.  Gräff,  Antiquar.  I n.  20. 

Trotz  Sattlers  eigener  Behauptung  (vgl.  Stalin,  W.  Jahrbb.  a.  a.  0.) 
scheint  es  verschieden  von  dem  bei  Sattler,  Würtemb.  Gesch.  bis  1260 
Taf.  14  abgebildeten  Relief  mit  Vesta  allein,  das  sich  in  Stuttgart  be- 
findet. S.  Verz.  n.  63. 

Mars,  Vulcan,  Juno,  Victoria  angeblich  auf  einem  Stein  aus  Ippel- 
heim  nach  Steiner,  cod.  Dan.  et  Rh.  I n.  750. 
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Auch  finden  sich  nur  drei  Gottheiten,  Minerva,  Her- 
cules, , Vesta1,  oder  Minerva,  Mercurius,  , Vesta1,  indem  die 
vierte  Seite  beide  Male  von  der  Inschrift  an  I.  o.  m.  und 
Juno  regina  eingenommen  ist.  1 

Ein  Relief  wahrscheinlich  aus  Stetten  im  Württember- 
gischen  Oberamt  Cannstadt  endlich  trägt  ausser  , Vesta1  noch 
eine  grössere  Anzahl  anderer  Götter.  2 

Auf  mehreren  der  erwähnten  Reliefs  ist  der  Göttin  ein 
Pfau,  der  Vogel  der  Juno,  beigegeben.  * Allein  schon  die 
Verbindung  mit  Mercur  schien  zu  beweisen,  dass  auch  dann 
Vesta  es  sei,  der  das  Thier  der  Juno  beigegeben  wurde,  nicht 
Juno  als  opfernd  dargestellt  werde.  4 

Wenn  also  schon  im  ersten  Abschnitt  dieser  Unter- 
suchungen auf  die  Bedeutung  der  Vesta  als  einer  Göttin 
des  Opferfeuers  auch  nach  dem  Zeugnisse  römischer  Anti- 
quare hingewiesen  wurde,  so  erschiene  nun  in  Rom  aüch 
in  der  Kunst  die  Göttin  geradezu  als  opfernd,  aus  einem 
Kästchen  Weihrauch  in  die  lodernde  Flamme  werfend  5. 

• 

1 S.  Lehne  a.  a.  0.  S.  154  n.  27  abgeb.  auf  Taf.  III,  6;  S.  159,  n.  30, 
Taf.  XIV,  27,  der  übrigens  die  betreffende  Gottheit  allemal  Juno  nennt. 
Beidemal  hält  die  Göttin  in  der  r.  das  Scepter,  auf  Tafel  III,  6 ist 
kein  brennender  Altar  dargestellt.  Die  Inschrift  v.  III,  6 s.  bei  Steiner, 
cod.  Dan.  et  Rh.  268 ; von  XIV,  27  bei  dems.  n.  269. 

Taf.  XIV,  26  (aus  Kassel)  trägt  die  Widmung  au  Jup.  o.  m.  con- 
servator  (Steiner  a.  a.  0.  n.  269)  und  mit  Weglassung  von  Vesta  Mer- 
cur, Hercules,  Minerva. 

* Stalin,  W.  Jahrbb.  Jahrg.  1835,  I S.  22,  n.  15:  Vesta,  Venus, 
Diana,  Apollo,  Maia,  Mercur,  Neptun,  = W.  G.  n.  109  = Verz.  n.  83, 
abgeb.  bei  Sattler,  topogr.  Gescb.  des  Herzogthums  Würtemberg.  Stuttg. 
1784.  4.  zu  S.  25. 

Der  Stein  bei  Lehne  I S.  197  f.  n.  48,  vgl.  Steiner,  cod.  Dan.  et 
Rb.  n.  261  soll  die  Bilder  von  Mercur,  Foecuuditas,  Hercules,  Juno,  wie 
Lehne  auch  die  hier  besprochene  Darstellung  nennt,  uud  Victoria  ent- 
halten. Mit  welchen  Attributen  ist  nicht  angegeben. 

s So  z.  B.  Verz.  n.  53,  84,  85,  86,  88. 

4 So  nimmt  noch  Stälin  a.  a.  0.  die  betreffende  Göttin  durchweg 
für  eine  Vesta. 

* So  auf  den  meisteu  eben  angeführten  Reliefs.  Eine  Vesta  allein 

16* 
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Allein  die  betreffende  Göttin  ist  inschriftlich  als  Juno 
festgestellt.  1 Und  damit  fallen  alle  Folgerungen,  die  man 
aus  der  Art  der  Darstellung  und  ihren  Verbindungen  mit 
andern  Gottheiten  auf  diesen  Reliefs  hatte  ziehen  können, 
in  sich  zusammen. 

Dass  Juno  opfert,  erklärt  sich  daraus,  dass  die  Frauen 
ihre  Juno  hatten,  wie  die  Männer  ihren  Genius  *,  denn  auch 
dieser  wird  öfters  opfernd  dargestellt s,  ein  Symbol  der  Fröm- 
migkeit und  Heiligkeit  dessen,  dessen  ideale  Seite  gleichsam 
in  ihnen  göttliche  Individualität  gewonnen  hat. 

Gleichwohl  erscheint  auch  Vesta,  wie  sie  auf  dem  oben 
angeführten  Wandgemälde  opfernd  dargestellt  wird 1 , auf 
Münzen  5 mit  Attributen,  die  aus  ihrer  Bedeutung  als  Opfer- 
göttin zu  erklären  sind,  ja  wir  finden  sie  wirklich  in  die 
brennende  Flamme  des  Altars  libierend. 6 Immer  von  neuem 
endlich  wird  die  aus  der  Reinheit  der  Flamme  folgende 
Jungfräulichkeit  der  Göttin  betont.  7 

• 

noch  auf  einem  Relief  aus  Hert  bei  Germersheim  abgeb.  in  acta  Acad. 
Theod.-Palat.  II,  tab.  III,  fig.  1,  cf.  p.  45. 

1 Vgl.  insbes.  die  Taf.  II,  4 bei  Lehne  a.  a.  0.  Hier  erscheint  die 
oft  erwähnte  Göttin  mit  der  r.  in  einen  brennenden  Altar  libierend,  mit 
der  linken  eine  Acerra  haltend  neben  Jupiter  und  darüber  die  In- 
schrift I..  0.  M.  IVN.  REg.  Der  Stein,  zu  Mainz  gefunden,  befindet 
sich  im  dortigen  Museum.  Vgl.  Steiner,  cod.  Dan.  et  Rh.  376. 

7 Preller,  röm.  Mythl.  S.  76;  242;  567.  Vgl.  noch  die  Junones 
familiäres  bei  Steiner,  cod.  Dan.  et  Rh.  1228. 

* S.  z.  B.  Lehne  a.  a.  0.  Taf.  IV,  10;  Jahrbb.  d.  Alterths.  Fr.  im 
Rheinb.  IX;  Taf.  2,  3;  v.  Hefner,  r.  Baiern.  3.  A.  n.  XXXIV. 

4 S.  o.  S.  135,  A.  2 u.  vgl.  u.  S.  235  ff. 

6 S.  u.  V.  auf  Münzen. 

6 Eine  Untersuchung  über  die  Darstellung  von  im  Opfern  begriffe- 
nen Gottheiten  wäre  sehr  zu  wünschen. 

7 S.  z.  B.  Dionys.  II,  66 ; Ovid  fast.  III,  417 : casta  Vesta.  VI,  287  sqq. 
Priapei.  XXXI:  liccbit  ipsa  sis  pudicior  Vesta.  Val.  Max.  VI,  1 init. 
Tu  enim  (Pudicitia)  prisca  religione  consecratos  Vestae  focos  incolis. 
Plut.  Numa  9;  Lact.  I,  12;  Auson.  ad  Grat.  Caes.  c.  18.  Claudian. 
XV,  129.  Serv.  zu  Verg.  ecl.  VIII,  29;  Aug.  de  civ.  Dei  III,  18.  Non. 
p.  45.  Sed  melius  intellegi  potest  investis  appellatos  quasi  in  Vesta  i.  e. 
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DAS  WORT  VESTA. 

Das  Wort  Vesta  wurde  schon  erklärt.  1 Wenn  nun 
aber  im  griechischen  eoria  als  appellatives  Wort  und  * Eaxla 
als  Göttin  nebeneinander  hergiengen,  so  ist  das  lateinische 
Wort  dagegen  fast  nur  als  Name  der  Göttin  erhalten.  * Herd- 
feuer und  Herd  in  Rom  heissen  somit,  wenn  wir  absehen  von 
einer  Notiz  s,  nicht  Vesta.  Doch  ist  das  Wort  in  einem 
Denominativum  noch  in  ursprünglicher  Weise  erhalten. 

Vesta  und  vestibulum. 

Die  Alten  leiten  vestibulum  ab  von  Vesta  4 und  am 
Ende  ist  das  die  richtige  Etymologie.  Vestibulum  würde 
dann  ursprünglich  den  Platz  für  die  Vesta  bedeuten,  die  Feuer- 
stätte , innerhalb  welcher  sich  die  Aedes,  die  Feuerstelle 
befindet  4 , und  auf  welcher  die  Domus  errichtet  wurde. 
Später  blieb  dann  der  Name  nur  dem  nicht  überbauten 
Theil  der  Feuerstätte  einer  Familie,  dem  zum  Hause  ge- 
hörigen, aber  ausserhalb  der  Gebäude  befindlichen  Freiplatze, 

* 

in  pudicitia  et  castitate.  Isidor,  origg.  VIII,  11,  67:  Et  ideo  virginem 
putant,  quia  ignis  inviolabile  sit  elementum,  nihilque  nasci  possit  ex  eo, 
quippe  quiomnia,  quae  arripuerit,  absumat.  Vgl.  endlich  die  Bezeich- 
nung der  Vesta  als  dea  virginum  in  dem  Thes.  nov.  Latinitatis  sive 
lex.  vet.  e membr.  nunc  primum  edit.  in  A.  Maii  dass,  auctor.  e Vat. 
codd.  edi  VIII.  Romae  1836.  8.  p.  607.  Vgl.  die  VESTA  SANCTA 
auf  Münzen  u.  was  unten  aus  Anlass  der  Jungfräulichkeit  der  Vesta- 
linnen noch  angeführt  wird. 

1 S.  o.  S.  144  ff. 

2 Eine  metonymische  Verwendung  wie  oben  S.  30,  beweist  natürlich 
dagegen  nichts.  Nur  Nonius  p.  53  vestibula  sagt  einfach:  vestae,  hoc 
est  arae  ac  foci.  Vgl.  mythogr.  III.  2,  5. 

3 S.  d.  vorherg.  Anm. 

4 Varro  bei  Serv.  zu  Verg.  Acn.  II,  409  vgl.  mit  dems.  zu  ecl. 
VIII,  29  und  dem  Mythogr.  III.  c.  12,  3.  Non.  Marc,  p.  53  vestibula. 
Vgl.  Ovid.  fast.  VI,  302  sqq. 

3 Vgl.  Rossbach,  röm.  Ehe,  S.  34;  Kuhn,  Zeitschr.  f.  vergl.  Sprach! 
VI.  S.  239. 
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der  gewöhnlich  nur  auf  der  Vorderseite  des  Hauses  gelegen, 
also  Vorplatz  war.  * 

Es  hat  sich  also  auch  auf  italischem  Boden  noch  eine 
Erinnerung  au  einen  mehr  appellativen  Gebrauch  des  Worts 
erhalten. 

Freilich  stimmte  später  die  Lage  des  Vestibulums  und 
des  Focus  schlecht.  Das  Vestibulum  war  der  Platz  vor  dem 
Hause  geworden , während  der  Focus  mitten  im  Atrium  *, 
das  ja  gleichfalls  dem  Feuerherde  seinen  Namen  ver- 
dankt 3,  innerhalb  der  Aedes  steht. 

Nun  brachte  man  aber  den  Brauch,  dass  die  Neuver- 
mählte die  Schwelle  beim  Überschreiten  nicht  berühren 
durfte  4,  mit  dem  Namen  vestibulum  in  Verbindung.  5 
Schwerlich  Hesse  sich  das  anders  erklären,  als  daraus,  dass 

* 

1 Eine  Reminiscenz  an  die  umfassendere  Bedeutung  des  Worts 
findet  sich  bei  Gellius  XVI,  5:  Animadverti  quosdam  haudquaquam 
indoctos  viros  -opinari,  vestibulum  esse  partem  domus  primorem,  quam 
vulgus  atrium  vocat.  Nonius  p.  53:  Vestibula  quidam  putant  sub  ea 
proprietate  distincta,  quod  in  primis  ingressibus  et  in  spatiis  domorum 
vestae,  boc  cst  arae  ac  foci,  soleant  haberi. 

Wegen  der  Bedeutung  des  Suffixes  bulum  und  der  späteren  Be- 
schränkung des  räumlichen  Umfangs  des  Worts  vgl.  W.  Corssen,  krit. 
Beiträge  zur  lat.  Formenlehre.  Leipz.  1863.  S.  360  ff.  Corssen  leitet 
vestibulum  von  Sanskr.  Wz.  vas  wohnen  ab,  nachdem  er  mit  gutem 
Grund  die  Etymologie  aus  vi  und  stabulum  (Pott,  etymolog.  Forschgg. 

I,  198;  Curtius,  gr.  Etymol.  I,  S.  38)  abgewiesen  hat.  Offenbar  liegt 
es  aber  viel  näher,  statt  an  ein  Verbalnomen  ves— ti,  das  C.  nicht  be- 
legt, an  das  griechisch-latein.  Wort  iazla — Vesta  zu  denken. 

a S.  Non.  in  der  vorigen  Anm.  u.  vgl.  den  Mythogr.  III.  c.  2,  5. 

3 Mommsen,  r.  Gesch.  I8,  S.  229  erklärt  atrium  als  die  schwarze 
Decke.  A.  Kuhn  in  Z.  f.  vergl.  Sprachf.  VI,  S.  239  f.  möchte  die  Ab- 
leitung von  fttar,  zend.  Feuer,  vorziehen  und  in  »atrium  dessbalb  zu- 
nächst ebenfalls  den  Raum,  in  dem  Bich  der  Herd  befindet,«  erblicken. 

* S.  d.  Stellen  bei  Rossbach,  röm.  Ehe  S.  360. 

5 Varro  bei  Serv.  zu  Verg.  ecl.  VIII,  29:  Quas  (nubentes)  etiam  ' 
ideo  limen  ait  (Varro  in  aetiis)  non  tangere,  ne  a sacrilegio  inchoarent, 
si  depositurae  virginitatem  calcent  rem  Vestae,  i.  e.  numini  castissimo 
consecratam.  Vgl.  Serv.  zu  Aen.  II,  469:  Vestibulum  est  prima  ianuae 
pars.  Dictum  autem  v.,  — quoniam  Vestae  consecratum  est.  Unde 
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die  Sitte  ursprünglich  bei  Betreten  des  Gesammtgebiets  des 
Vestibulums  in  seiner  anfänglichen  Bedeutung  beobachtet 
werden  musste. 

Rossbach  berührt  diese  Erklärung  gar  nicht,  sondern  hält 
sich  nur  an  die,  welche  von  Plutarch  gegeben  werden.  Dort 
wird  davon  ausgegangen,  dass  die  Braut  über  die  Schwelle 
gehoben  wurde,  und  diess  darauf  bezogen,  dass  eine  Er- 
innerung an  den  Raub  (der  Sabinerinnen)  darin  liege,  oder 
eine  Andeutung  darauf,  dass  die  Braut  nur  gezwungen  ihre  * 
Jungfräulichkeit  verliere,  oder  darauf,  dass  die  neuvermählte, 
wie  sie  nur  gezwungen  das  Haus  betrete,  es  auch  nur  ge- 
zwungen wieder  verlassen  werde.  1 Die  Erklärung,  dass 
das  Hinwegheben  ominis  caussa  geschehen  sei  *,  beseitigt 
sich  dadurch , dass  bei  Wittwen  jener  Brauch  nicht  statt- 
fand, ein  unumstösslicher  Beweis,  dass  an  den  bevorstehen- 
den Verlust  der  Jungfräulichkeit  dabei  gedacht  wurde.  Wie 
bei  so  vielen  derartigen  Bräuchen  war  aber  der  ursprüng- 
liche Sinn  dem  Bewusstsein  der  späteren  Römer  vielfach 
entschwunden,  und  es  wurde  demselben  desshalb  ein  anderer 
untergeschoben.  8 

Rossbach  erklärt  einfach : »die  Jungfrau  trat  gezwungen 
in  die  Ehe,  sie  musste  — geraubt  und  mit  Gewalt  fortge- 
führt werden:  An  der  Thüre  des  Hauses  widerstrebte  sie 
noch  einmal  u.  s.  w.«  Allein  man  hat  kein  Recht,  die 
Erklärung  Varros  schlechtweg  zu  beseitigen.  Zum  mindesten 
sieht  man  daraus,  dass  ein  so  kundiger  Mann , wie  Varro, 
eine  solche  Auffassung  für  im  Wesen  der  keuschen  Göttin 
begründet  hielt.  Und  nachdem  sich  uns  die  obige  Etymo- 
logie von  vestibulum  als  die  richtige  herausgestellt  hat,  liegt 

* 

nubentes  puellae  limen  non  tangunt  [,ne  numini  dicatum  locum  calcan- 
tes  sacrilegium  committant].  Vgl.  Serv.  zu  Aen.  VI,  273:  Alii  dicunt 
(vestibulum)  a Vesta  dictum  per  imminutiocem.  Nam  Vestae  limen  con- 
secratum  est. 

1 Plut.  quacst.  rom.  29  vgl.  Rom.  1*4. 

* Vgl.  Plaut.  Casin.  IV,  4,  1;  Catull.  61,  171. 

* Vgl.  Rossbach  a.  a.  0. 
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es  wirklich  nahe , in  jener  Erklärung  mehr  als  eine 
etymologische  Spielerei  zu  sehen  und  anzunehmen,  dass  bei 
Vollzug  des  Brauches  immerhin  von  manchen  an  das  Numen 
■castissimum  gedacht  wurde  1 , das  sich  freilich  auch  hier 
wieder,  jedesfalls  in  der  Auffassung  Varros,  als  nichts  we- 
niger denn  als  eine  für  die  Fortpflanzung  der  Familie  be- 
sorgte Göttin  offenbart. 

Dass  bei  dem  unmittelbar  darauffolgenden  Empfang 
der  Braut  durch  den  Bräutigam  mit  Feuer  und  Wasser  der 
Göttin  Vesta  nirgends  gedacht  wird,  wurde  als  eine  auf- 
fallende Erscheinung  schon  erwähnt  * , um  so  auffallender, 
als  die  Vestalinnen  so  vielfach  nicht  bloss  mit  dem  ewigen 
Feuer,  sondern  auch  mit  Wasser  beschäftigt  sind  (s.  u.). 


VH 

PRIVATCULT  DER  GÖTTIN. 

Der  Privatcult  der  Göttin  wird  in  der  That  wider  Erwar- 
ten selten  erwähnt.  Die  Vesta  privata  zu  Rom  ist  fast  ganz 
aufgegangen  in  die  Vesta  populi  Romani  Quiritium. 

Häuslicher  Cultus  in  Bom. 

So  viel  vom  häuslichen  Cultus  in  Rom  die  Rede  ist  3, 
so  ist  es  also  gleichwohl  eine  Thatsache,  die  nicht  immer 
hinreichend  beachtet  und  beleuchtet  ist,  dass  die  Vesta  des 
Privathauses  in  Rom  viel  weniger  genannt  wird  als  die  Vesta 
populi  Romani,  ja  als  man  überhaupt  erwarten  sollte.  * 
Wie  häufig  werden  der  den  Laren  oder  den  Göttern  heilige 

* 

1 Vgl.  auch  oben  S.  73  f.  die  hesiodische  Vorschrift. 

* S.  69  ff. 

* Vgl.  Marquardt,  Handb.  d.  r.  Alterth.  IV,  S.  143;  S.  248  ff. 
Hauptstellen : Cato  de  r.  r.  2;  143;  Cic.  de  dom.  41,  109;  de  legg.  II 
c.  8 sq.  19  sqq. 

4 Auch  auf  Inschriften  wird  V.  selten  genannt.  Vgl.  Orelli,  Inscr. 
lat.  sei.  zu  n.  1392;  Vestae  tituli  omnino  rarissimi  sunt. 
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Herd  *,  der  den  Penaten  oder  den  Göttern  überhaupt 
heilige  Tisch  * , das  Salzfass  darauf  8 und  die  Schüssel  auf 
dem  Herde  4,  theils  einzeln,  theils  zusammen  5 als  den  Göt- 
tern geweiht  erwähnt! 

Wie  zahllos  endlich  ist  die  Erwähnung  von  Laren, 
Manen  und  Penaten  und  des  häuslichen  Cultus  derselben 
in  der  Litteratur  wie  auf  Inschriften  1 6 

Häuslicher  Cultus  der  Vesta. 

Doch  dürfen  wir  an  der  Verehrung  der  Göttin  auf  den 
Feuerherden  der  Privathäuser  in  Rom  desshalb  nicht  zweifeln. 
Einmal  war  es  ja  auch  in  Rom  Sitte,  bei  den  Opfern  an 
andre  Götter  der  Vesta  wenn  nicht  an  erster,  doch  an 
letzter  Stelle  zu  gedenken.  7 

Dass  ihr  die  Schwelle  heilig  genannt  wird,  und  der 
Brauch  die  Neuvermählte  über  diese  wegzuheben  wurde  schon 
erwähnt  (o.  S.  230  ff.).  Auch  durfte  auf  den  einzelnen  Her- 
den die  heilige  Flamme  nie  erlöschen. 8 

• 

1 S.  z.  B.  o.  S.  26;  31;  69  ff. ; 91  ff.  u.  s.  w. 

s Naev.  ap.  Prob,  in  Verg.  bucol.  VI,  31:  in  mensa  Penatium.  Ovid. 
fast.  VI,  306:  olim  mos  erat  — mensae  credere  adesse  deos.  Plut.  qu. 
Rom.  64;  quaest.  conv.  VII,  4,  1;  Arnob.  II,  67:  sacras  facitis  mensas 
salinorum  adpositu  et  simulacris  deorum. 

8 Hör.  carm.  H,  16,  13:  cui  patemum  splendet  in  mensa  tenui  sali- 
num.  Pers.  III,  25;  Arnob.  a.  a.  0. 

4 Pers.  III,  25:  Est  tibi  far  modicum,  purum  et  sine  labe  salinnm 
— quid  metuas?  — cultrixque  fori  secura  patella.  Schol.  zu  d.  St.: 
cultrix  foci,  quia  delibatae  dapes  in  ea  positae  ad  focum  feruntur.  Cic. 
de  fin.  II,  7,  22.  Vgl.  auch  in  Verr.  IV,  22,  48. 

8 Pers.  a.  a.O.;  Val.  Max.  IV,  4,  3;  Plin.  h.  n.  XXX.III,  54,  §153. 
Geschichte  bei  Liv.  XXVI,  36.  . ' 

8 Vgl.  z.  B.  Preller,  röm.  Mythol.  S.  487  ff. ; 533  ff. 

7 S.  o.  S.  28. 

8 Arnob.  adv.  nat.  II,  67  (vgl.  S.  76):  in  penetralibus  (adhuc)  per- 
petuos  fovetis  focos.  Vgl.  Tihull.  I,  1,  6:  me  mea  paupertas  vitae  tra- 
ducat  inerti,  dum  meus  assiduo  luceat  igne  focus.  Mart.  X,  47:  vitam 
quae  faciunt  beatiorem,  haec  sunt:  non  ingratus  ager,  focus  perennis. 
Inschr.  bei  Fabretti  c.  IV  p.  283 : tune  meus  assidue  semper  bene  luxit, 
amice,  focus  (Anthol.  lat.  ed.  Burm.  tom.  II  p.  23). 
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Der  Sinn  davon  ist  offenbar  der,  welchen  Cicero  in  den 
Worten  der  Lex  zusammengefasst  hat,  welche  bestimmt:  »sacra 
privata  perpetua  manento  ‘o,  wenn  er  auch  dabei  nicht  an 
die  factisch  ununterbrochene  Fortdauer  vermöge  der  unun- 
terbrochen erhaltenen  Feuer  gedacht  bat.  Denn  in  Wirk- 
lichkeit ist  diese  Sitte  sicher  nicht  allgemein  und  consequent 
durchgeführt  worden.  Freilich  wird  Vesta  bei  Erwähnung 
jenes  Brauches  hier  nirgends  genannt.  Aber  sie  war  ja  doch 
die  Göttin  aller  Foci  (s.  S.  235,  A.  1). 

In  der  That  ist  es  gewiss,  dass  Vesta  auch  in  den  Foci 
der  Privathäuser  waltet,  und  von  hier  aus  für  die  Ange- 
hörigen des  Hauses  sorgt.  Unter  diesen  Gesichtspunct  fallen 
wohl  auch  die  spärlichen  uns  erhaltenen  Weihinschriften, 
auch  wenn  sie  auf  Altären  von  Privaten  angebracht  sind, 
die  dem  öffentlichen  Cultus  dienten.  * 

Und  zwar  ist  es  in  Rom  nun  auch  bestimmt  und  aus- 
drücklich die  Verwendung  des  Feuers  zu  häuslichen  Zwecken, 

* 

1 Cic.  de  legg.  II,  9,  22. 

* Orelli  1390-=Fabretti  p.  694,  160  aus  Rom:  VESTAE.  SACRVM  [| 
ANTISTITI  ||  PRAEDIORVM  HELVIDIANORVM.  Orelli  1392  = Gru- 
ter  26,  6 (die  einzige  bei  diesem)  = Muratori  32,  2 (aus  Verona): 
VESTAE  '[  Q.  CASSIVS  ||  M.  F.  j|  VARVS  ||  V.  S.  L.  M.  Orelli  1455  = 
Fabretti,  col.Trai.  p.  339  auf  einem  Relief,  das  Vesta  darstellt:  VESTAE 
SACRVM  ||  C PVPIVS.  FIRMINVS.  ET  , MVDASENA.  TROPHIME. 
8.  u.  S.  242  f.  Orelli  1455  — Gruter  41,  7 = Marini  Arvali  II,  p.  416  f. 
Inschrift  vom  Ufer  des  Nemisees,  jetzt  im  capitolinischen  Museum,  aus 
dem  Jahr  100  nach  Chr.:  DI  A NAE  ||  NEMORESI.  VESTAE  ||  SACRVM 

|IP  CORNELIVS  TROPHIMVS  ||  PISTOR  ROMANIENSIS  EX 

REG.  XIIII.  IDEM  CVR  ||  VICI  QVADRATI  ET  LANIA  C.  F.  THIONOE 
CONIVX  ||  EIVS  VOTVM  LIBENS  SOLVERVNT.  Auch  die  Inschrift 
im-C.  I.  G.  6952  aus  Rom  gehört  entschieden  mehr  hieher  als  unter 
den  Bereich  der  hellenischen  Hestia:  E2TIA  nATPHA\\IOYAIOZ 
MAIOP  ANTilNINOZ.  Eine  Weihinschrift  auf  einer  Ara  in  einer 
Aedicula  im  Holdoorn,  einer  waldigen  Anhöhe  bei  Nimwegen  gefunden, 
jetzt  im  Museum  in  der  Nähe  von  Leiden  bietet  Steiner,  cod.  in- 
scription.  Rom.  Danub.  et  Rheni  1851  ff.  II  p.  248 : VESTAE  j[  SACRVM. 

II IVL.  VICTO  |j  MAG.  FIG.  ||  PRO  SE.  Eine  Weihinschrift  aus  Sens  hat 
Muratori  p.  32,  4:  S.  VESTAE  M...  Die  Inschrift  aus  Canusium 
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welche  in  Vesta  ihre  Beschützerin  gefunden  hat.  1 So  hat 
Silius  Italicus  auch  nach  dieser  Seite  hin  nicht  Unrecht, 
wenn  er  die  Libation  nach  dem  ersten  Gang  (bei  Silius  mit 
Rücksicht  auf  die  Einfachheit  des  Mahls  vor  Beginn  des- 
selben) nicht  wie  Servius  den  Göttern,  sondern  der  Vesta 
bringen  lässt.  * 

BILDER  DER  GÖTTIN  IN  DEN  HÄUSERN. 

Vesta  und  die  Laren. 

Dazu  stimmt  das  Wandgemälde  über  dem  Ofen  in  der 
casa  del  laberinto,  welches  über  einem  liegenden  Flussgott 

* 

bei  Orelli-Henzen  5687  s.  o.  S.  220  ist  officieller  Natur,  auch  die  6096 
bei  dems.  gilt  der  Vesta,  die  für  den  Staat,  nicht  der,  die  für  die  ein- 
zelnen Hausgenossenschaften  sorgt.  Doch  mag  sie  hier  stehen.  Sie 
wurde  in  Rom  unfern  vom  Vestaheiligthum  gefunden:  [VEjSTAE  DO- 
NVM  PRO  SALVTE  f IVLIAE  AVG.  MATRIS  ||  M.  ANTONlNI.  AVG. 
N.  P.  M ||  EVTYCHES  FICTOR  CVM  FILlIS  ||  VOTO  SVSCEPTO. 

Endlich  mag  hier  beiläufig  noch  angeführt  werden,  dass  auch  einige 
Trieren  und  Quadriremen  den  Namen  Vesta  tragen.  S.  Mommsen  I.  R.  N. 
2790  ; 2711  = Orelli-Henzen  3629;  2668  ; 2707  = Orelli-Henzen  6889; 
2723  = Or.-Henzen  6892;  2735  = Or.-Henzen  6898  ; 2778;  2830. 

1 Vgl.  Cic.  de  nat.  deor.  II,  27,  67:  vis  eius  (Vestae)  ad  aras  et 
focos  pertinet.  Ovid.  fast.  IV,  317 : inde  focum  servat  pistor  dominant- 
que  focorum.  Firm.  Matern,  de  errore  prof.  religg.  c.  14  p.  20  Bursiani.: 
Vesta  autem  quid  sit  discite , ne  putetis  antiquum  aliquid  aut  cum 
summo  terrore  inventum.  Ignis  est  domesticus,  qui  in  focis  cottidianis  usibus 
servit;  quapropter  cocos  liabeat , non  miseras  virgines  sacerdotes  etc. 
Dabei  macht  sich  freilich  die  apologetische  Tendenz  sehr  geltend.  Weni- 
ger ist  dasselbe  bei  Augustin  der  Fall,  wenn  er  sagt  VII,  16:  quamvis 
ignem  mundi  leviorem.  qui  pertinet  ad  usus  hominum  faciles,  non  vio- 
lentiorem,  qualis  Vulcani  est,  ei  deputaudum  esse  credidernnt.  Vgl.  IV, 
II  in  einer  Aufzählung  des  Wirkungskreises  von  einer  Reihe  Götter: 
in  focis  domesticis  Vesta.  Non.  53:  vestae,  hoc  est  arae  ac  foci  (s.  o. 
S.  229,  A.  2).  Vgl.  (Verg.)  Moret.  52:  Dumque  stias  peragit  Vulcanus 
Vestaque  partes  (Heyne  hat  hier  den  unseligen  Einfall,  mit  derAldina 
testa  zu- lesen I).  Sil.  Ital.  VI,  75  sq.:  renovata  focis  et  paupere  Vesta 
lumina. 

* S.  o.  8.  26  f. 
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die  häufige  Darstellung  des  Genius  loci  in  Gestalt  einer  auf 
einen  Altar  zuschiesseuden  Schlange,  darüber  aber  Vesta 
mit  dem  Esel  neben  einem  Altar  zwischen  den  Lares  do- 
mestici  und  ausserdem  die  Venus  Pompejana  zeigt.  1 

Dass  zwischen  den  Laren  auch  ein  schlangenumwundenes 
Halbrund  sich  zeigt,  musste  gleichfalls  schon  angeführt  werden  *, 
ebenso  dass  dazwischen  ein  blosser  Altar 3 oder  auch  eine  andere 
Göttin  an  demselben 4 sich  findet.  Schon  dort  wurde  angedeutet, 
dass  auch  in  dem  Omphalos  ein  Altar  verborgen  sein  könne  ähn- 
lich dem  BOMOS  auf  der  Vase,  auf  welcher  der  Kampf  um 
Troilos  dargestellt  ist. 5 Denn  was  liegt  näher  als  die  Lareu  mit 
dem  Altar  zu  verbinden,  wo  sie  vorzugsweise  wirken  und 
walten!  6 Doch  wird,  wo  Vesta  nicht  selbst  dabei  steht,  in 

* 

1 S.  o.  S.  135,  Anm.  2. 

* Real  Mus.  Borb.  IX,  20.  8.  o.  S.  133  A.  8. 

* Pitt.  d’Ercol.  IV,  tav.  13  = Millin,  gal.  myth.  pl.  89  n.  290. 
Ebenso  Bartoli,  lucernae  sepulcrales.  1691,  I,  1314 ; ferner  Kenner  in 
Archiv  für  Kunde  Österreich.  Geschichtsquellen  XX,  41:  »2  Laren 
auf  Sockeln  stehend,  bekleidet,  das  Haupt  bekränzt,  in  der  erhobenen 

r.  ein  Rhyton , in  der  gesenkten  1.  ein  Capistrum  haltend ; zwischen 
beiden  ein  flammender  Opferaltar.«  Umgekehrt  zeigt  eine  Figur  in  Ge- 
stalt jener  Laren  neben  einer  Cortina,  Passeri,  lucernae  fictiles  Pisaur. 
1739.  II,  64.  Vgl.  H.  Jordan,  de  Larum  imaginibus  et  corum  cultu  in 
Ann.  d.  Inst.  arch.  1862  p.  320  sqq. 

Auf  den  aufgeführten  Lampen  findet  sich  einfach  ein  Altar. 
Dagegen  auf  dem  angef.  Wandgemälde  steht  neben  dem  Altar  eine 
opfernde  Figur,  ähnlich  der  auf  dem  Gemälde  bei  Avellino  Bull.  Nap. 
1869  t.  5.  S.  über  diese  S.  238  ff.  A.  6.  Ob  in  der  Figur  bei  Mazois 
II , 24 , 2 mit  Mazois  einfach  ein  Opferer  zu  erkennen  ist , lasse 
ich  dahingestellt.  Die  Gestalt  ist  verschleiert  ohne  alle  weitern  Ab- 
zeichen und  steht  neben  einem  Altar  mit  hohem  Piedestal.  Rechts 
und  links  die  beiden  Schlangen  Bich  hoch  aufbäumend  vom  Boden  aus. 

4 Dass  auch  eine  andere  Gottheit  neben  dem  Altar  stehen  kann,  dafür 
wurde  oben  das  Wandgemälde  im  Bull.  Nap.  1859  t.  5 angeführt.  Doch 

s.  d.  folg.  Anm.  Dagegen  sehen  wir  bei  Bartoli,  veter.  lucern.  sepul- 
crales III,  2 eine  Victoria  am  Altar  zwischen  den  Laren. 

6 S.  o.  S.  132. 

* Beachtenswerth  ist,  dass  wir  in  dem  Edict  des  Kaisers  Theodo- 
sius  v.  10.  Nov.  392  (Cod.  Theodos.  XVI,  10,  12)  lesen:  dhIIub  omnino 
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dem  Altar  nur  eben  der  Altar,  nicht  das  Symbol  der  Göttin 
zu  erblicken  sein.  Dagegen  wenn  ich  oben  1 Minervini  bei- 
zutreten geneigt  war,  der  für  die  Göttin  mit  dem  Füllhorn  den 
Namen  Fortuna  vorschlug,  so  will  sich  doch  immer  von  neuem 
die  Vermuthung  aufdrängen,  es  könnte  auch  in  dieser  Göttin 
eine  Vesta  zu  erblicken  sein.  Man  stösst  sich  freilich  an 
dem  Füllhorn.  Doch  gibt  der  sorgfältige  und  verlässige 
Vaillant  an  *,  eine  Münze  der  Julia  Domna  mit  der  Um- 
schrift ,Vestae  sanctae*  zeige  die  Göttin,  in  der  einen  Hand 
das  Füllhorn,  in  der  andern  das  Palladium  haltend.  Wel- 
che Göttin  ist  man  aber  dann  mehr  versucht  in  der  weib- 
lichen Gestalt  zu  erblicken,  die  am  brennenden  Altar  libierend 
inmitten  der  beiden  Laren  steht,  als  die  Herrin  der  Foci, 
die  Göttin  Vesta?  8 

* 

— Larem  igne , mero  Genium,  Penates  nidore  veneratus  accendat 
lumina,  imponat  tura,  serta  suspendat.  Vgl.  Verg.  Aen.  V,  743  sqq. : 
Haec  memorans  (Aeneas)  cinerera  et  sospitos  suscitat  ignis,  Pergameum- 
que  Larem  et  canae  penetralia  Veptae  farre  pio  et  plena  supplex  vene- 
ratur  acerra. 

1 S.  135. 

’ F.  Vaillant,  numismata  imperator.  Rom.  praestantiora.  Amstelod. 
4.  t.  I (1696)  -p.  119:  VESTAE  SANCTAE.  Figura  muliebris  stans, 
dextra  cornucopiae,  sinistra  palladium.  Hic  numus  secundi  moduli 
rarissimus  est.  Ans  letzterer  Bemerkung  lässt  es  sich  vielleicht  er- 
klären, dass  wenigstens  schon  Cohen,  descript.  historique  des  monnaies 
frappees  sous  l’emp.  rom.  diese  Münze  nicht  kennt.  S.  u.  V.  auf  Münzen. 

3 Diess  war  geschrieben,  als  mir  die  S.  236,  A.  3 angef.  Abhand- 
lung von  Jordan  in  die  Hand  fiel. 

Jordan  führt  a.  a.  0.  II  p.  313  sqq.  theils  aus  Breton,  Pompeia  und 
aus  Mazois,  ruines  de  Pompei,  welche  beiden  Werke  ich  früher  nicht 
benutzen  konnte  und  von  denen  auch  jetzt  mir  nur  das  letztere  zu  Gebot 
steht,  theils  aus  Autopsie  der  Wandgemälde,  von  denen  einen  Theil 
Avellino,  aber  nicht  genau  genug  schon  beschrieben  hatte,  eine  Reihe  wei- 
terer Darstellungen  ausser  den  angeführten  an,  die  zwischen  zwei  rechts 
und  links  die  Composition  begrenzenden  Laren  eine  Opferhandlung  an 
einem  inmitten  stehenden  Altar  zeigen. 

Er  theilt  sie  in  solche,  die  ,in  publico,  hoc  est  sive  in  exteriore 
domus  parte  pive  in  compitis1,  und  in  solche,  die  im  innern  der  Häuser 
sich  fanden.  Von  den  ersteren  führt  J.  unter  H,  A— D vier  an.  Auf 
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Bilder  der  Göttin  allein. 

Zudem  liegt  es  nach  dem  spärlichen  Befund  einer  He- 
stiaverehrung  in  Hellas  näher , die  Bilder  der  Göttin 

* 

A in  quadrivio  Fortunae  (Breton  p.  307)  gefunden,  stehen  r.  u.  1.  vom 
Altar  zwei  verschleierte  Personen , die  etwas  ins  Feuer  zu  werfen 
scheinen. 

Auf  B (Mazois  II,  t.  2,  1)  ,Larum  nulla  sunt  vestigia1;  von  D sagt 
Jordan:  »Lamm  reliquias  obeervavi;  cetera  omnia  deleta  erant.«  Wir 
übergehen  sie  daher.  Aber  auch  die  reiche  Composition  auf  C (Mazois 
III,  t.  7 — Gell,  Pomp.  I t.  11,  Breton  p.  69,  vgl.  Minervini,  Bull. 
Nap.  1859  p.  67)  ist  schlecht  erhalten. 

Unter  E— P werden  11  Compositionen  aufgeführt,  leider  aber  nur 
beschrieben  ohne  beigefügte  Abbildung,  worunter  E — pitt.  d’Eccol.  IV, 
13.  S.  o.  S.  135,  A.  1;  P = Bull.  Nap.  1859,  t.  5.  S.  o.  S.  136,  A.  3; 
0 = Mon.  d.  Inst  III,  6.  S.  o.  S.  135,  A.  2. 

M in  einem  Pistrinum  (Breton  S.  221  ff.)  gefunden  (Mazois  II 
p.  59,  t.  19)  soll  E ähnlich  sein.  Eine  ähnliche  Gestalt,  wie  sie  auf 
E und  P erscheint,  verschleiert,  lang  bekleidet,  in  der  1.  ein  Füllhorn, 
in  der  r.  aus  einer  Pctera  auf  den  inmitten  stehenden  Altar  lihierend, 
erkennt  man  mit  Sicherheit  auf  K (Mazois  II  t.  45  cf.  p.  87),  einem 
Wandgemälde  in  d.  Küche  des  Hauses  des  Pansa  und  auf  I,  in  einer 
Taberne  der  Strasse  Domitians.  Dem  Altar  nähern  s.  zwei  Schlan- 
gen, dahinter  steht  ein  Flötenbläser.  Eine  ähnliche  Darstellung 
aber  ohne  Laren  zeige  das  Haus  n.  28  der  Strasse  Mercurs.  Auf  F ge- 
funden in  einem  Gemach,  das  wie  Jordan  vermutliet,  die  Cella  penaria 
eines  Bäckers  war,  und  H in  der  Küche  des  Hauses  n.  60  in  der 
Strasse  Mercurs  ist  das  nicht  mehr  sichtbare  Füllhorn  wohl  nicht  vor- 
handen gewesen.  Auf  H reiht  sich  an  die  Gestalt  inmitten  des  Altars 
ein  Camillus,  auf  F nähert  sich  dem  Altar  von  links  her  ein  nackter 
Jüngling  mit  fliegender  Chlamys,  in  der  1.  einen  Thyrsus,  in  der  r.  eine 
Traube  (offenbar  Liber). 

L (Avell.  Bull.  Nap.  1854,  S.  6)  seie  A ähnlich,  N (Breton  p.  227) 
wie  es  scheint,  auch. 

Endlich  aber  hat  Jordan  aus  Brunns  Schätzen  ein  Relief  auf  einer 
Ara  mitgetheilt  erhalten  (abgeb.  auf  tav.  d’agg.  R,  4),  welches  inmitten 
der  Laren  die  bewusste  Gestalt  an  einem  schlangenumwundencn  Al- 
täre zeigt. 

Jordan  erkennt  in  der  betreffenden  Figur  allemal  (vgl.  p.  382  sq.) 
einen  vir  togatus  und  hält  denselben  für  einen  Genius.  Allein  auf  dem 
Relief  aus  dem  Amphitheater  von  Capua  bei  Millin  gal.  myth.  38,  139 
(die  andern  Abbildungen  s.  bei  Jahn  a.  u.  a.  0.  S.  302,  A.  42),  wo  Jordan 
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an  den  Herden  der  Häuser,  deren  Schriftsteller  erwähnen, 
vielmehr  auf  römischen , als  auf  griechischen  Brauch  zu 

* 

p.  333  sq.  durch  die  Beischrift  einen  GENIVS  theaTRI  sicher  gestellt 
vermuthete  (er  hatte  das  Buch  nicht),  geht  diese  gewiss  auf  die  hinten 
sich  zur  gleichen  Höhe  wie  die  opfernde  Gestalt  aufbäutnende  Schlange; 
die  opfernde  Gestalt  selbst  ist  gewiss  ein  Weib  (vgl.  O.Jahn,  Ber.  d. 
sächs.  G.  d.  W.  1862,  S.  303  f.,  der  die  Gestalt  durch  das  Füllhorn  als 
Fortuna  charakterisiert  glaubt)  und  S.  306  in  A.  47  unter  Berufung  auf 
die  arch.  Beiträge  S.  83  f.  dafür  geltend  macht,  dass  Fortuna  auch 
sonst  mit  der  capitolinischen  Göttertrias  (zu  Rom)  verbunden  sei.  ,Zum 
Überfluss  wird  noch  bezeugt  (Liv.  XXVII,  13),  dass  sie  einen  Tempel 
in  Capua  hatte1.  Allein  die  Göttertrias  zu  Capua  — Jupp.,  Diana,  Mi- 
nerva — ist  doch  nur  Hypothese,  und  die  Verbindung  der  Fortuna  mit 
dieser  noch  nicht  belegt.  Merkwürdig,  dass  das  Denkmal  in  Bull.  Nap. 
in  der  Nähe  eines  Tempels  der  Diana  Tifatina  im  Gebiet  von  Capua 
gefunden  wurde.  Wegen  der  Zusammenstellung  von  Diana  und  Vesta 
vgl.  Orelli  1455:  DIANAE  ||  NEMORESI  VESTAE  ||  SACRVM). 

Ferner  auf  dem  Wandgemälde  E (pitt.  d’Eccol.  IV  1. 13)  erblickten 
die  Herausgeber  jener  (p.  63)  in  den  Ohren  der  opfernden  Gestalt  Spuren 
von  Ohrgehängen.  Jordan  sah  sie  nicht  (p.  315).  Allein  warum  sollen 
wir  jenen  nicht  glauben?  Sie  können  unterdessen  verschwunden  sein. 
Auch  Avellino  hält  die  Figur  auf  dem  Wandgemälde  des  alten  Hauses 
in  der  Nähe  des  Heiligthums  der  Diana  Tifatina  entschieden  für  eine 
Frau  und  er  denkt  an  Ceres  oder  Fortuna.  Endlich  ist  in  dem  von 
Jordan  zum  ersten  Mal  publicierten  Relief  jedesfalls  mit  demselben 
Recht  eine  Frau  als  ein  Mann  zu  erkennen.  Jordan  freilich  sagt  p.  332: 
nunc  sine  dubitatione  testor  (illam  tabulam)  exhibere  virum  togatum. 

Zweitens  zugegeben,  dass  die  Lares  compitalcs,  für  deren  Cult  August 
sorgte , auf  die  Darstellung  der  Lares  domestici  im  innern  jener  Häu- 
ser Einfluss  hatten,  wie  kommt  es,  dass  bei  den  von  Henzen  mit  Sicher- 
heit nachgewieBenen  Lares  Augusti  nirgends  jene  Figur  mit  Sicherheit 
zu  erkennen  ist,  dass  das  gleiche  von  den  am  Äussern  der  Häuser 
,in  publico*  befindlichen  Darstellungen  der  Laren  gilt?  Auf  C scheint, 
was  Jordan  nicht  anführt,  nach  der  Abbildung  bei  Gell  I t.  11  aller- 
dings eine  ähnliche  Gestalt  sich  zu  befinden.  Dagegen  auf  den  ange- 
führten Wandgemälden  inmitten  der  Häuser  zeigt  nur  L (Bull.  Nap. 
1845  p.  6)  eine  ähnliche  Darstellung,  wie  von  jenen  ,in  publico*  A. 

Ausserdem  ist  auf  G (Avell.  descr.  di  una  casa  Pomp.  Nap.  1840 
p.  38.  S.  o.  S.  92,  A.  1)  ausser  einem  Lar  und  einem  Altar  mit  Schlange 
Vulcan  dargestellt.  Ferner  ist  ein  Mal  auf  0 als  die  opfernde  Gestalt 
neben  dem  Altar  Vesta  — allerdings  nicht  im  Schleier  und  ohne  Füll- 
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deuten.  Die  Erwähnungen  geschehen  zwar  von  Griechen, 
aber  theils  unter  eigenthiimlichen  Umständen  l,  theils  stam- 

* 

horn  — durch  den  Esel  hinter  ihr  sicher  gestellt.  (Jordan  p.  318 
spricht  von  einer  opfernden  Frau,  p.  334  meint  er:  ,facile  sit  dea  ali- 
qua‘).  Sollte  nicht  auch  auf  F bei  dem  Thier  hinter  der  Gestalt, 
von  dem  nur  Spuren  erhalten  sind  (eorum  frontem  pedes  iuvenci 
videre  mihi  visus  sum,  Jordan  p.  316),  an  einen  Esel  zu  den- 
ken sein? 

Der  Ort,  wo  sich  das  Bild  fand,  war  nach  Jordans  eigner  Annahme 
die  , Cella  penaria1  eines  Bäckers.  In  einem  Pistrinum  aber  befand  sielt 
auch  das  ähnliche  M.  Über  das  Verhältniss  der  Bäcker  zu  Vesta 
aber  ist  S.  242  ff.  gehandelt,  wobei  noch  zu  bemerken  ist,  dass  die 
Schlange  bei  der  Vesta  auch  auf  dem  Belief  S.  242,  A.  2 erscheint. 
Die  andern  Wandgemälde  fanden  sich  grossentheils  in  Küchen.  So  G, 

H,  K,  L,  wenn  nicht  in  Sacrarien  in  andern  Theilen  des  Hauses,  wie 

I,  N,  wohl  auch  P (vgl.  o.  S.  92).  Muss  da,  fragen  wir  nochmals,  nicht 
immer  wieder  die  Versuchung  an  uns  herantreten,  in  der  opfernden, 
verschleierten  Göttin  mit  Füllhorn  gleichfalls  Vesta  zu  erkennen? 

Dass  der  Genius  Caesaris  ähnlich  dargestellt  wurde,  war  jedesfalls 
nicht  die  Regel.  Jordan  p.  333  beruft  sich  nach  0.  Müller  § 405,  6 auf 
Am.  Marc.  XV,  2.  Allein  dort  hat  der  Genius  zum  Zeichen  der  Trauer 
Haupt  und  Füllhorn  verschleiert.  Vgl.  Roulez  in  den  Jahrbb.  f.  A.  im 
BheinL  XI  (1847)  S.  74.  Passeri,  luc.  UI,  109  steht  mir  nicht  zu  Ge- 
bot. Vgl.  Visconti,  M.  Pio  Clem.  V,  p.  56.  Und  wenn  Jordan  seinem 
vir  togatus  et  velatus  ähnliche  Gestalten,  wie  er  deren  drei  zu  Neapel 
sah,  eine  vierte  Caylus  Rec.  VII,  73,  1 bietet,  eine  fünfte  Gori,  mus. 
Etr.  I,  49,  für  Genien  hält,  so  steht  dem  gleich  wieder  entgegen,  dass 
bei  Gori  letztere  Figur  für  eine  Ceres  erklärt,  also  eine  Frau  in  ihr 
erkannt  wird. 

Ferner  sagt  Jordan  p.  234  selbst,  er  möchte  lieber  den  Genius  loci 
als  den  G.  Caesaris  in  dem  ,vir  togatus1  erkennen.  Jener  aber  ist  ja 
durch  die  Schlange  (vgl.  die  Beischrift  bei  Mill.  g.  m.  38,  139)  oder 
das  Schlangenpaar  auf  mehreren  Bildwerken  so  auf  E,  G,  I,  L,  0, 
wohl  auch  M,  0 vertreten.  Möglich  wäre  es  vielleicht  auch,  an  die  mit 
Vesta  mehrfach  sich  eng  berührende  Bona  dea  zu  denken.  Eine  Münze 
bei  Gerhard,  Agathod.  und  Bona  dea,  Abh.  d.  B.  Ak.  d.  W.  1847, 
S.  461  ff.  Taf.  H,  8. 

1 S.  d.  Stellen  oben  S.  86,  A.  2;  S.  156  f. , A.  1.  Diodor  V,  68 
spricht  nur  von  der  Errichtung  von  iarCat , in  den  Scholien  zu  Ar.  Plut. 
v.  395  heisst  es  bei  den  angeblichen  Bildern  der  Hestia  fyqaipor,  bei 
denen  des  Zeus  Ephestios  y^aipovair. 
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men  sie  durchweg  aus  der  Kaiserzeit,  also  aus  einer  Zeit, 
wo  die  Idee  der  Göttin  Vesta  sich  über  die  ganze  griechisch- 
römische  Welt  verbreitet  hatte.  Z.  B.  wenn  Porphyrios  1 
sagt,  jungfräuliche  Bilder  der  Göttin  Hestia  ständen  am 
Feuerherd , andere  stellten  sie  in  Gestalt  einer  Frau  mit 
vollen  Brüsten  dar,  so  wird  man  dabei  vielmehr  an  Rom 
als  an  Griechenland  zu  denken  haben.  Porphyrios  Philo- 
sophie ist  freilich  hellenisch , aber,  wenn  er  Thatsachen  be- 
richtet, darf  man  nicht  übersehen,  dass  er  vom  30.  Jahre 
- an  fast  sein  ganzes  Leben  in  Rom  zugebracht  hat.  8 Und  die 
Vesta  mater  in  Rom  ist  schon  erwähnt,  und  es  wird  noch 
mehr  von  ihr  die  Rede  sein.  8 

Endlich  liegt  es  auph,  wenn  Artemidor  die  Erscheinung 
einer  alten  Frau  auf  Vesta  deutet 4,  nahe,  dabei  römischen 
Einfluss  zu  vermuthen.  5 Zwar  heisst  auch  in  Hellas  die 
Göttin  nQtaßeiQct  &ewv  und  ist  die  älteste  Schwester.  6 
Aber  besser  stimmt  die  alte  Frau  doch  zu  der  cana  Vesta 
Roms.  7 Denn  einmal  wird  auch  hier  Vesta  als  Frau 

1 Porph.  bei  Euseb.  praep.  evang.  III,  11,  4:  Kat  zö  {irr  qytfiovtxör 
riß  Svrifittix;  'Eazla  xixXq rori,  tjs  ayaXfta  naf&trtxöv  itp  rar  Cat  n vqog 

iSftvfjfrov'y  xa&o  Si  yünuoz  rj  Svva/uts,  (Jtjyjaivovaiv  avrijv  yvratxot  tXStt  nqojuäarov. 

Vgl.  o.  S.  186.  A.  2. 

* Vgl.  Fabric.  bibl.gr.  ed.  Harles,  t.  V p.  726  sqq.;  Clinton,  fasti 
Romani  II  p.  298  sqq. 

a S.  o.  S.  28  f. ; u.  S.  246. 

* Artemid.  oneirocrit.  II,  44  p.  227  Reiff. 

6 Auch  Artemidor  schrieb  in  Rom  unter  den  Antoninen.  S.  I,  28,  66. 
IV,  11.  Vgl.  Hand,  Artemidoros  in  Ersch  und  Grubers  Enc.  I,  V,  S.  440; 
Clinton  fasti  Rom.  I z.  J.  168  n.  Chr.;  Bd.  II  S.  286  n.  127.  Mehr  an 
Griechenland  erinnert  freilich  der  Satz  (II,  27):  iazta  aüzq  rt  xat  za  äyaX- 
uaia  aurijs  ötjßtaCvtt  noXttos  fikv  zrpt  ßnvirjv  xat  zryx  tv&qxrp'  räjy  noonoSiav. 

IStaizatt  St  airö  to  Cijv.  Allein  nur  eine  Beeinflussung  seiner  Anschauung 
durch  die  röm.  Religion  soll  ja  behauptet  werden.  Die  zweite  Hälfte 
des  Satzes  — beiläufig  bemerkt  — ist  dabei  wiederum  ein  Beleg  für 
die  Feuernatur  der  Göttin.  Denn  offenbar  so  ist  es  zu  erklären,  dass 
sie  Symbol  des  Lebens  ist. 

* S.  o.  S.  26  f. 

7 Verg.  Aen.  IX,  269  und  V,  744  mit  Serr. : canae  aut  antiquae 
aut  propter  ignis  favillas.  Mart.  I,  70,  8 sq.  S.  u.  ‘V.  auf  Münzen’. 
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bezeichnet,  und  acht-römisch  ist  es,  die  Göttin,  deren  Cult 
aus  grauen  Zeiten  stammt,  selbst  als  altersgrau  zu  bezeichnen. 

Die  Rückwirkung  römischer  auf  die  hellenische  Religion 
bedarf  und  verdient  überhaupt  eine  Untersuchung.  Nir- 

gends liegt  aber  die  Annahme  einer  solchen  näher  als  bei 
einer  Göttin,  von  deren  Cult  in  Hellas  wir  die  zahlreichsten 
weiter  gehenden  Nachrichten  eben  aus  der  Periode  der 
römischen  Herrschaft  haben.  Denn  was  lag  mehr  in  der 
Natur  der  Sache,  als  dass  ein  Abglanz  von  der  Vesta  populi 
Romani,  nachdem  das  Imperium  dieses  Volks  alle  Völker  um- 
fasste, auf  die  hellenische  Hestia  fiel  ? 

So  zeigt  denn  auch  das  von  dem  Bäcker  C.  Pupius 
Firminus  1 und  seiner  Frau  gestiftete  Relief  2 die  Göttin 
_ zwar  nicht  als  alte  Frau,  aber  als  Weib,  der  Ceres  ähnlich. 
Sie  sitzt  verschleiert,  eine  Mauerkrone  auf  dem  Haupt,  das 
Scepter  in  der  linken  Hand,  aus  einer  Patera  in  der  rechten 
eine  Schlange  tränkend.  Neben  ihr  steht  ein  rundes  Gefäss, 
aus  dem  Ähren  hervorragen  und  auf  welchem  ein  Gegenstand 
liegt,  der  ebensowohl  ein  Brot  als  eine  Patera  bedeuten 
kann.  8 

VESTA  GÖTTIN  DES  NAHRÜNGGEBENDEN  FEUERS. 

Schon  hier  erscheint  Vesta  zugleich  als  die  Göttin  des 
der  Nahrung  der  Familie,  des  Staates  dienstbaren  Feuers. 

Als  einer  solchen  widmet  ihr  der  Bäcker  C.  Pupius 

" * 

1 Als  solchen  hat  diesen  Pupius  schon  Fabretti,  col.  Trai.  p.  389 
nachgewiesen.  Auf  einer  Basis  nämlich,  die  das  corpus  pistorum  dem 
Kaiser  Antoninus  Pius  im  Jahr  140  setzte,  finden  wir  einen  C.  Pupius 
Firminus , der  offenbar  mit  dem  des  Reliefs  identisch  ist , unter  den 
Quaestoren  (Gruter  256,  1). 

1 S.  o.  S.  234,  A.  2.  Das  Relief  ist  abgebildet  bei  Fabretti,  col. 
Trai.  p.  839,  und  bei  Spanheim,  diatriba  de  Vesta  etc.  in  Graevius  thes. 
U V coL  688  u.  689. 

8 S.  O.  Jahn,  in  Berr.  d.  k.  S.  Ges.  d.  W.  zu  Leipzig.  Ph.  hist. 
CI.  IV.  1861.  S.  345,  A.  205.  Fabretti  a.  a.  O.  denkt  an  eine  Hand- 
mühle, Lessing  (Laokoon  c.  IX,  s.  W.  v.  Lachmann  VI  S.  441,  A.) 
an  ein  Rad. 
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Firminus  das  eben  beschriebene  Relief,  und  unter  den  we- 
nigen oben  angeführten  Weihinschriften  nennt  die  vom  Jahr 
100  aus  der  Umgegend  des  Nemisees  1 als  Dedicator  den 
P.  Cornelius  „Trophimus,  pistor  Romaniensis  ex  regione  XIIII. 

Unter  diesen  Gesichtspunct  fällt  auch  das  Fest,  das  am  9. 
Juni  der  Göttin  gefeiert  wurde.  2 Die  Matronen  brachten  da 
mit  blossen  Füssen  in  einfachen  Schüsseln  der  Vesta  ad 
Ianu[m]  * Speiseopfer  dar.  Insbesondere  war  der  Tag  ein 
Festtag  der  Bäcker.  Mühlen  und  Mühlesel  wurden  mit 
Kränzen  geschmückt , den  Eseln  noch  insbesondere  an 
Schnüren  aufgereihte  Brötchen  um  den  Hals  gehängt.  4 Eine 

* 

1 S.  o.  S.  234,  A.  2.  Vgl.  Oy.  fast.  VI,  317 : Inde  focum  servat 
pistor  dominamquc  focorum.  Lyd.  de  mens.  IV,  19. 

’ VESTfALIA],  Kal.  Tusc.,  Ven.,  Maff.,  Rom.  Picti;  Vestalia,  Philoc. 
Wenn  das  Kal.  Maffcianum  [n.  das  Rom.  p.]  den  Tag  als  Feriae  Vestae  be- 
zeichnen, so  ist  dies  ein  irriger  oder  ungenauer  Ausdruck.  Der  Tag  war 
nach  sämmtlichen  Kalendarien,  welche  die  Bezeichnung  enthalten , ne- 
fastns,  aber  nicht  nefastus  feriatus.  S.  unten  den  Excurs  über  die 
dies  nefasti. 

Insofern  das  Fest,  wenn  auch  allgemein,  doch  nicht  publico  sumtu 
gefeiert  wurde  und  seinem  Sinn  nach  eben  dem  Walten  der  Göttin  über 
den  einzelnen  Foci  gilt,  schien  es  jedesfalls  passend  es  hier  anzuführen. 

3 Dass  die  Feier  der  Vesta  ‘ad  Janum’  statt  fand,  wissen  wir  aus 
dem  Kalend.  rom.  pict.  S.  C.  I.  L.  I.  p.  331.  Ohne  Zweifel  war  diess 
einer  der  Iani  auf  dem  Forum.  S.  Oy.  fast.  VI,  397  sqq.;  vgl.  Mommsen, 
im  Bull.  d.  Inst.  arch.  1850.  p.  114;  C.  I.  L.  I.  p.  395  a.  Nur  war 
der  gemeinte  Ianus  schwerlich  der  medius,  wie  Mommsen  will,  sondern 
eher  der  dem  Vestatempel  näher  gelegene  Ianus  summus.  Wegen  des 
‘summus’,  nicht  imns  Ygl.  jetzt  nach  Becker,  H.  d.  r.  Arch.  I.  S.  326  ff. 
insbes.  Dernburg  in  Zeitschr.  f.  Rechtsgesch.  1863.  S.  74  ff.  S.  u.  Die 
Bestimmung  ‘ad  Ianum'  ist  beigegeben , nicht  um  den  Ort  des  Vesta- 
tempels zu  bezeichnen,  der  jedesfalls  bekannter  war  selbst  als  der 
Ianus  medius,  sondern  weil  die  feiernden  eben  nicht  in  der  Aedes, 
sondern  an  dem  in  der  Nähe  gelegenen  Ianus  sich  werden  gesammelt 
haben.  Welcher  Ianus  gemeint  sei,  ergab  sich  aus  der  Bestimmung 
des  Festes.  Man  bedurfte  nur  eben  eines  freien  Platzes  in  der  Nähe 
für  die  Aufzüge  der  schüsselbringenden  Personen  mit  den  bekränzten 
Eseln  (Lyd.  de  mens.  IV,  69),  und  dieser  ist  durch  ad  Ianum’ ; bezeichnet. 

4 S.  Orid.  fast.  VI,  304  sqq. ; 389  sqq.  Prop.  IV,  1,  21  sqq. 

16* 
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heitere  Darstellung  dieses  Festes  bietet  uns  ein  pompejani- 
sches  Wandgemälde.  Dort  feiern  Amoren  an  Stelle  der 
Menschen  unter  bekränzten  Eseln  mit  Blumen  und  Bechern 
das  Fest,  während  im  Vordergrund  eben  einer  der  Amoren 
jene  Schnur  mit  Brot  einem  Esel  um  den  Hals  hängt.  1 

Vesta  und  die  Penaten. 

So  kann  es  nicht  befremden,  dass  Vesta,  wenn  sie  oben 
mit  den  Laren  verknüpft  erschien,  die  über  die  Forterhal- 
tung der  Familie  wachen , anderswo  zu  den  Penaten  ge- 
zählt wird,  8 welche  die  Vorrathskammer  behüten. 

Ja  selbst  bei  der  Mahlzeit,  welche  der  Landmanu  vor 
der  Aussaat  iin  Herbst  oder  Frühjahr  dem  Jupiter  dapalis 
darbringt,  sagt  Cato,  könne  man,  wenn  man  wolle,  auch - 
Vesta  opfern.  s . . 


VESTA  ALS  GROSSE  GÖTTIN. 

Allein  wenn  so  Vesta  einerseits  auf  den  Herden  der  Pri- 
vathäuser waltet  und  die  engste  Verbindung  mit  deu  Schutz- 

• 

1 Mub.  Borb.  VI,  61,  b ; Gerhard,  antike  Bildn.  62,  3 ; vgl.  0.  Jahn, 
arch&ol.  Zeitg.  1854,  S.  192. 

9 Macrob.  III,  4,  11:  Eodem  nomine  (potentis)  appellavit  et  Vestain, 
quam  de  numero  Penatium  aut  certe  comitem  eorum  esse  manifestum 
est,  etc.  Ähnlich  Serv.  zu  Verg.  Aen.  II,  296.  Vgl.  Cic.  in  Cat.  IV, 
9,  18:  Patria  communis  . . . vobis  aras  Penatium  , vobis  illum  ignem 
Vestae  sempiternum  . . commendat.  de  har.  resp.  6,  12:  De  deorum 
Penatium  Vestaeque  matris  caerimoniis.  Dionys.  VIII.  41.  Auch  die  Be- 
zeichnung Vestas  de  nat.  deor.  II,  27,  67  als  custos  rerum  intimarum 
gehört  hieher,  denn  Cicero  fahrt  fort:  Nec  longe  absunt  ab  hac  vi  dii 
Penates.  Serv.  zu  Verg.  Aen.  XI,  211  sagt:  Focus  est  ara  Penatium. 
Vgl.  Verg.  Aen.  I,  704;  Macrob.  I,  24,  22. 

Die  Consuln  brachten  beim  Antritt  wie  beim  Abgang  Vesta  und 
den  Penaten  zu  Lavinium  ein  Opfer.  S.  u.  Vgl.  noch  Tac.  Ann.  XV,  41. 

3 Cato  de  re  rust.  132  (130).  Cf.  Festus  ep.  p.  68  Daps.  Vgl. 
Preller,  r.  Mythol.  S.  173.  Von  hier  aus  erhält  die  oben  S.  234,  A.  2 
angeführte  Inschrift  (Orelli  1390)  einiges  Licht,  welche  die  Göttin  als 
antistes  praediorum  bezeichnet. 
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gottheiten  derselben  eingeht,  so  erwirkte  offenbar  die  Scheu 
vor  der  steigenden  Heiligkeit  der  Göttin  in  Rom,  dass  man 
sich  hütete,  diesen  Namen  fortan  dem  gewöhnlichen  Haus- 
herd beizulegen.  Für  diesen  wurde  der  Name  focus  herr- 
schend, etymologisch  ein  Wort  ganz  ähnlicher  Bedeutung, 
da  es  gleichfalls  ‘der  glänzende,  leuchtende’  zu  übersetzen 
ist  x,  während  für  den  Opferherd  im  engem  Sinn  das  Wort 
ara  gebräuchlich  wurde.  Denn  dass  das  Feuer  als  solches 
in  den  Augen  der  Italiker  für  das  Haus  noch  wichtiger  war, 
als  in  denen  der  Griechen , sieht  man  ja  daraus , dass  nicht 
bloss  Vesta,  die  Göttin  des  Feuers  auf  Herd  und  Altar,  und 
vestibulum  etymologisch  so  zu  deuten  sind,  sondern  auch 
atrium  und  aedes  darauf  zurückweisen. 

In  Griechenland  ist  die  Göttin  zu  keiner  festen,  con- 
creten  Persönlichkeit  gelangt.  Sie  zerfällt  immer  wieder  in 
die  einzelnen  Momente  selbst,  die  einzelnen  eaxlai,  in  wel- 
chen sie  waltet. 

Die  italische  Vesta  ist  eine  wahrhafte,  grosse  Göttin 
geworden.  Der  Focus  des  Staats  übertrifft  hier  an  Heilig- 
keit und  Bedeutung  so  sehr  alle  übrigen,  dass  die  Göttin, 
die  in  ihm  waltet,  zugleich  von  hier  als  ihrem  Mittelpunct 
aus  für  den  Staat  wie  für  die  einzelnen  sorgt.  Auch  in 
den  Fällen  also,  wo  Vesta  im  Privatcult  verehrt  wird,  ist  es 
die  eine  Vesta,  die  grosse  Göttin,  welche  eben  auch  hier 
auf  diesem  Herde  waltet,  wie  auf  allen,  aber  gleichsam  nur 
von  einem  Centrum  aus,  vom  Feuer  des  Staatsherdes. 

Vesta  ist  nicht  die  Göttin  der  einzelnen  Familie , des 
einzelnen  Hauses  als  einzelner.  Das  sind  die  Penaten  und 
Laren.  Die  Göttin,  welche  in  dem  Focus  des  Privathauses 
waltet,  hat  keine  Sonderexistenz  für  sich,  wie  die  Laren, 
die  Penaten  jedes  einzelnen  Hauses. 

Während  die  Lares  familiäres,  die  Penates  des  einzelnen 
• * 

1 Unrichtig  hat  dies  Budenz , Z.  f.  yergl.  Spracht.  VIII  S.  288  f., 
durch  die  Annahme  des  Eintritts  von  lat.  c für  s zu  begründen  ver- 
sucht. Aber  s.  jetzt  Corssen,  krit.  Beiträge  z.  lat  Formenlehre.  Leipz. 
1863.  S.  38  ff.  44. 
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Hauses  als  untergeordnete  Götter  ihre  Sonderexistenz  ret- 
teten, gibt  es  nur  6ine  grosse  Göttin  Vesta.  Und  zwar  sorgt 
diese  auch  für  das  einzelne  Hauswesen  und  waltet  in  dem 
Feuer  jedes  einzelnen  Herdes.  Sie  wird  dem  entsprechend 
auch  Mutter  genannt.  1 Aber  die  Vesta  des  Privathauses 
tritt  zurück  hinter  Laren  und  Penaten.  Die  Sorge  für  die 
Ernährung  der  Familie  ist  viel  mehr  den  Penaten  zugefallen, 
die  für  ihre  Erhaltung  durch  Fruchtbarkeit  des  Ehebetts 
den  Laren.  Die  Göttin  selbst  waltet  vorzugsweise  im  Feuer, 
das  zugleich  Opferfeuer  ist;  immer  wieder  schlägt  die  Idee 
der  Reinheit,  der  Jungfräulichkeit  durch  und  verzehrt  die 
andern  Elemente,  welche  die  Gottheit  in  ihr  Wesen  bat 
aufnehmen  müssen,  die  Gottheit,  welche  nicht  bloss  in  dem 
Focus,  sondern  auch  in  dem  Feuer  jeder  Ara  lebt. 

Kaum  finden  sich  Spuren  von  einer  Beschützerin  keu- 
schen Frauentbums,  schöner  Häuslichkeit,  treuen  Mutter- 
waltens.  Aber  in  Rom  haben  dafür  doch  Laren  und  Pe- 
naten einen  entwickelten,  ausgedehnten,  sorgfältigen  Cultus. 
Jede  einzelne  Familie  hat  hier  ihre  eigenen  göttlichen  Be- 
schützer. Wie  wenig  diess  in  Hellas  in  gleicher  Weise  der 
Fall  ist,  sieht  man  schon  daraus,  dass  sie  weder  für  Laren 
noch  für  Penaten  einen  ganz  entsprechenden  Ausdruck 
haben.  Und  Vesta  selbst  ist  immerhin  gleichfalls  eine  andere 
Göttin  geworden. 

£ 

1 S.  o.  S.  28  u.  vgl.  Cic.  de  dom.  sua  57,  144;  Verg.  georg.  I, 
498  sq. : Di  patrii,  iadigetes  et  Romule  Festaque  mater,  Quae  Tuscum 
Tiberim  et  Romana  palatia  servas.  Inschr.  bei  Orelli-Henzen  1181.  S.  u. 
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VIII. 

DIE  VESTA  P.  R.  QVIRITIVM. 

DAS  ALTER  DES  CULTS  DER  VESTA  PUBLICA. 

Die  Angaben  der  Alten,  der  Cultus  der  Vesta  seie 
troischen  1 oder  auch  athenischen  8 Ursprungs,  haben  immer- 
hin wenigstens  den  Sinn,  dass  sie  von  der  Voraussetzung 
ausgehen,  derselbe  müsse  älter  als  Rom  selbst  sein. 

Die  Controverse  der  römischen  Antiquare,  ob  Romulus 
oder  Numa  den  Cultus  der  Vesta  gestiftet  habe  s,  hat  auf 
dem  heutigen  Standpunkt  der  Kritik  natürlich  keine  Be- 
deutung mehr.  Auch  die  Sage,  welche  Numa  als  den  Stifter 
bezeichnet  4,  wollte  den  Cultus  als  einen  uranfänglichen 
bezeichnen,  insofern  Numa  die  Sacra  einführte,  wie  Romulus 
die  politischen  und  militärischen  Einrichtungen  traf.  Frei- 
lich sobald  man  darüber  reflectierte,  dass  Romulus  und  Numa 
nach  einander  regiert  haben  müssten,  erregte  es  Anstoss, 
dass  Rom  eine  Zeit  lang  ohne  Vestacult  sollte  gewesen 
sein.  Dass  dadurch  manche  sich  bewogen  sahen , Romulus 
zum  Gründer  des  Cultus  zu  machen,  beweist  nur  eben 
wieder,  dass  man  sich  die  Stadt  nicht  ohne  diesen  Cultus 
denken  konnte.  Dasselbe  hätte  die  Sage  vorausgesetzt,  wenn 
schon  sie  Tarpeja  als  Vestalin  hezeichnete 5,  und  spricht  sich 

• 

1 Prop.  V (IV),  4,  69:  Vesta,  Iliacae  felix  tutela  favillae.  Verg. 
Aen.  II,  296;  Ov.  fast.  I,  528;  III,  29;  IV,  227;  metam.  XV,  730.  Lu- 
can.  Phars.  IX,  990  sqq.  Vgl.  noch  oben  S.  223  A.  1. 

3 Prudent.  contra  Symmach.  II,  966  sqq.  Vgl.  Serv.  zu  Aen.  III, 
281,  wornacb  die  Trojaner  den  Cult  von  Athen  erhielten. 

Die  Sage  von  dem  athenischen  Ursprung  hat  ohne  Zweifel  ihren 
Grund  in  der  Verbindung  des  Vestacults  mit  dem  Palladium. 

3 S.  Dionys.  II,  64  sq.;  Plut.  Rom,  22.  Vgl.  dens.  Numa  9. 

4 Es  ist  diess  die  am  häufigsten  befolgte:  z.  B.  Cic.  de  rep.  II,  14,  26; 
Liv.  I,  20,8;  Ov.  fast.  II,  69.  VI,  257  sq. : Fest.  p.  262;  Gell.  I,  12,10; 
Flor.  I,  2,  3;  Plut.  Cam.  20;  Aurel.  Victor  de  vir.  ill.  3.  u.  A. 

6 S.  die  Stellen  bei  Schwegler,  r.  G.  I,  9,  10.  S.  486.  A.  13. 
S.  jedoch  unten  ‘V.  im  Mythos’. 
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Id  der  wiederholt  vorkommenden  Bezeichnung  Vestas  als 
einer  uralten,  als  einer  altersgrauen  aus.  1 « 

Dass  das  Vestaheiligthum  der  historischen  Zeit  nicht 
uralt,  sondern  erst  eine  Gründung  der  späteren  Königszeit 
sei,  behauptet  Moinmsen.  * Er  sagt:  »Auch  das  neue  Königs- 
haus mit  dem  Stadtherd  ist  vollständig  ein  griechisches 
Prytaneion  und  der  runde  nach  Osten  schauende  und  nicht 
einmal  von  den  Auguren  cingeweihte  Vestatempel  in  keinem 
Stück  nach  italischem,  sondern  durchaus  nach  hellenischem 
Ritus  erbaut.« 

Gewiss  hatte  der  Vestatempel  von  Anfang  an  Tholos- 
form,  d.  h.  ein  rundes  Dach  *,  wie  die  griechischen  Tholoi, 
wie  die  meisten,  wenn  nicht  alle  Prytaueen,  wie  die  Skias.in 
Sparta.  Aber  folgt  daraus  Entlehnung  von  Seiten  der  Römer? 
Man  weiss,  dass  der  Rundtempel  gerade  mehr  italisch,  als 
hellenisch  ist.  4 

Dass  die  architektonische  und  religiöse  Entwicklung  der 
einfachen  Tholos  zum  Rundtempel  mit  Pfeilern  und  Säulen 
latinisch  ist 5 , wird  in  dieser  Ausdehnung  nicht  zu  halten 
sein.  6 Aber  gewiss  sind  allerdings  die  Rundbauten  graeco- 
italisch  und  haben  in  Italien  sich  architektonisch  und  künst- 
lerisch selbstständig  weiter  entwickelt,  und  eine  viel  reichere 
Anwendung  als  in  Griechenland  gefunden.  Da  nun  über- 
diess  die  Form  des  Rundtempels  aus  der  Bestimmung  der- 
selben zur  Überdeckung  des  ewigen  Feuers  sich  bei  Vesta- 
tempeln aus  der  Natur  der  Sache  ergibt 7,  so  liegt  die  An- 
nahme an  sich  am  nächsten,  in  Italien  wie  in  Griechenland 
werde  man  von  selbst  auf  diese  Form  verfallen  sein. 

* 

1 S.  o.  S.  241  f.  A.  7.  Vgl.  z.  B.  Mart.  I,  70,  3:  Quaerisiter?  dicam: 
vicinum  Castora  canae,  ji  transibis  Vestae  virgineamque  domum. 

* Mommsen,  röm.  Gesch.  I8  S.  112;  vgl.  S.  166. 

• Fest.  p.  262.  Rutundam.  Ov.  fast.  VI,  263  sqq.;  Plut.  Numa  11. 

4 Vgl.  Mommsen,  röm.  Gesch.  I8,  Seite  466. 

8 S.  Mommsen  selbst  a.  a.  0.  Anm. 

8 Vgl.  Pyl,  d.  griech.  Rundbauten.  Greifswalde  1861.  S.  96  ff. 

7 Die  ,speculativen‘  Erklärungen  bei  Fest.  Plut.  Ovid.  a.  a.  0.  sind 
selbstverständlich  Erfindung  später  Klügelei. 
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Der  Tempel  in  Rom  besass  jedesfalls  eine  ummauerte 
Cella  *,  die  nach  den  Münzen  Säulen  umgaben.  * Das  Dach 
wurde  wohl  nach  dem  Brand  im  Jahr  241  v.  Chr.  mit  Erz 
gedeckt.  * Das  beste  Bild  davon  mag  der  Rundtempel 
zu  Tivoli  bieten.  * 

Aber  natürlich  bietet  dieser  nur  einen  Anblick  ähnlich 
dem  des  Vestatempels  in  der  Zeit  des  Glanzes,  während  die 
Gestalt  der  ältesten  Aedes  Vestae  ®,  wie  sie  neben  der  Woh- 
nung der  römischen  Könige  lag,  der  baulichen  Einrichtung 
nach  den  später  neuerbauten  sehr  ähnlich  gewesen  sein  muss, 
in  künstlerischer  Beziehung  aber  natürlich  keinen  Vergleich 
aushielt  mit  einem  so  anmuthigen  Gebäude,  wie  jener  Rund- 
tempel zuTibur.  Nicht  einmal  das  wird  sich  mit  einiger  Sicher- 
heit behaupten  lassen,  dass  der  Tempel  der  Vesta  von  An- 
fang an  eine  Säulenstellung  hatte.  Aber  so  wie  so,  der  Rund- 
tempel als  solcher  scheint  nicht  für  Entlehnung  zu  sprechen. 

Die  Entlehnung  soll  ferner  die  Orientierung  und  könnte 
der  Mangel  der  Inauguration  fcu  beweisen  scheinen. 

Woher  es  Mommsen  bekannt  ist,  dass  der  Vestatempel 
nach  Osten  schaute,  gestehe  ich,  nicht  zu  wissen.  Schauten  aber 
die  römischen  Tempel  nicht  gleichfalls  meistens  gegen  Osten 
wie  die  griechischen  ? Ist  es  richtig , die  Orientierung  von 
Nord  nach  Süd  allgemein  die  altitalische  zu  nennen? 1 * 3 4 *  6 
Endlich  aber,  aus  welcher  Zeit  datiert  der  Einfluss  griechi- 


1 Diess  geht  aus  den  Angaben  über  den  Penus  Vestae  mit  Evidenz 

hervor.  S.  u. 

3 S.  u.  ‘Vesta  auf  Münzen". 

3 Plin.  h.  nat.  XXXIV,  § 13  mit  der  Anm.  von  Urlichs  in  der 
Chrestom.  Pliniana.  Berlin  1857.  S.  302.  S.  u.  S.  250,  A.  3. 

4 Vgl.  über  den  Vestatempel  zu  Tivoli  C.  Bock  in  den  bull,  de 
l’acad.  royale  de  Belg.  t.  XVIII,  II  p.  543  ff.  »Aus  guter,  vielleicht 

hadrianischer  Zeit  stammt  er«  nach  J.  Burckhard,  der  Cicerone  S.  25  f. 

6 Die  Schilderung,  die  Ovid  (fast.  VI,  261  sq.)  von  der  ältesten  Aedes 
Vestae  entwirft,  hat  natürlich  nur  poetischen  Werth. 

* Vgl.  über  die  Orientierung  bes.  Marquardt,  H.  d.  r.  A.  IV,  S.  357  ff. 
Bedenken  unterliegen  die  Angaben  über  eine  frühere  Orientierung  nach  W. 
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scher  Baukunst  auf  Italien?  1 War  er  nicht  älter  als  Roms 
Tempel?  Man  darf  ferner  nicht  vergessen,  dass  völlig 
sichere  Schlüsse  aus  architektonischen  Verhältnissen  für  die 
ältesten  Zeiten  wegen  des  gallischen  Brandes  nicht  mög- 
lich sind.  Denn  ohne  Zweifel  wurde  durch  jenen  die  Regia  wie 
die  übrige  Stadt  in  Asche  gelegt.  * Und  wenn  wir  bei  den 
späteren  zahlreichen  Bränden,  wo  das  Feuer  nach  Augustins 
Ausdruck  den  ihm  so  nah  verwandten  Tempel  der  Göttin 
nicht  verschonte  8,  ein  strictes  Festhalten  an  allem  wesent- 

* 

* Vgl.  hiezu  Bötticher,  Tektonik  IV,  8.  99. 

8 Vgl.  Ambroscb,  Studien,  S.  15,  A.  65. 

8 Die  erste  Feuersbrunst,  von  der  wir  wissen,  ist  die  vom  Jahr  513 
d.  St.  = 241  v.  Chr.,  welche  Augustin  (civ.  Dei  III,  18)  mit  den  im  Text 
gebrauchten  Ausdräcken  erwähnt.  S.  noch  Liv.  ep.  XIX;  Dionys.  II, 
66;  Val.  Max.  I,  4,  4;  Plin.  h.  n.  VII  § 141;  Oros.  hist.  IV,  11.  S.  u. 
Im  Jahr  544  = 210  v.  Chr.  wurde  die  Aedes  Vestae  gerettet.  S.  Liv. 
XXVI,  27.  Vgl.  u.  S.  257  A.  1. 

, Ob  mit  der  Regia  auch  die  Aedes  Vestae  im  Jahr  710  = 44  in 
Folge  der  Verbrennung  des  Leichnams  von  Caesar  auf  dem  Forum  Be- 
schädigungen erlitt  — Cn.  Domitius  Calvinus  stellte  jene  im  Jahr  718  = 
36  wieder  her  (Cass.  DioXLVIII,  42  vgl.  mit  den  Triumphalfasten,  C. 
I.  L.  I,  p.  461,  vgl.  Henzen  ebend.  p.  422)  — ist  nicht  überliefert 

Aber  im  Jahr  740  d.  St  = 14  v.  Chr.  in  Folge  des  Brands  der 
Basilica  des  Paulus,  der  bis  zum  Vestaheiligthum  um  sich  griff,  flüchteten 
die  Vestalinnen  ihre  Sacra  zum  Flamen  Dialis.  S.  Cass.  Dio  LIV,  24. 
Ohne  Zweifel  wurde  wie  die  Basilica  auch  der  Vestatempel  damals  bald 
— noch  unter  August  — wieder  aufgebaut. 

Auch  der  neronische  Brand  im  J.  64  n.  Chr.  zerstörte  den  Vesta- 
tempel (Tac.  ab.  exc.  XV,  41),  und  auch  damals  wurde  er  sofort  wieder 
aufgebaut.  Wir  wissen  wenigstens,  dass  er  im  Jahr  69,  als  Galba  er- 
schlagen wurde,  wieder  stand  (Tac.  hist.  I,  43;  Plut.  Oalba  27). 

Und  endlich  sank  das  Heiligthum  bei  der  grossen  Feuersbrunst, 
die  zunächst  den  Tempel  der  Pax  verzehrte,  unter  Commodus  im  Jahr 
191  in  Asche,  Herod.  I,  14;  Oros.  VII,  16.  Vgl.  Euseb.  z.  J.  2207. 
Cass.  Dio  LXXII,  24.  S.  Clinton,  fasti  Rom.  I,  p.  188. 

Vgl.  Ambrosch,  Studien,  S.  15  ff.  Becker  (de  Romae  vet.  muris 
atque  portis.  Lips.  1842,  p.  32  sqq. ; H.  d.  r.  A.  I,  S.  234  ff.)  erhebt  gegen 
die  Annahme  eines  so  langen  Fortbestandes  der  Regia  Einwendungen 
ohne  Gewicht.  Nur  der  Pontifex  max.  hatte  seine  Wohnung  den  Vesta- 
linnen überlassen,  seit  der  Kaiser  P.  m.  war.  Der  falsche  Ausdruck  des 
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liehen  auch  der  Construction  voraussetzen  müssen,  so  konnten 
in  dieser  doch  damals  Änderungen  eintreten,  als  Rom  möglichst 
rasch  und  planlos  wieder  aufgebaut  wurde  \ während  aller- 
dings gewiss  nie,  also  auch  damals  nicht  Neuerungen  ein- 
drangen, welche  die  fundamentalen  Religiones  der  gesammten 
Regia  gestört  hätten. 

Dass  der  Vestatertipel  nicht  inauguriert  war,  ist  sicher 
anzunehmen. 2 Allein  das  folgte  aus  seiner  baulichen  Form. 

Mommsen  hat  noch  einen  zweiten,  aus  den  localen  Ver- 
hältnissen genommenen  Grund  für  seine  Annahme,  der  Vesta- 
tempel gehöre  in  die  Zeit  der  hellenisierenden  Königsherr- 
schaft. Die  Anlage  geschah  erst  nach  der  des  Forum,  und 
dieses  konnte  erst  nach  der  Entwässerung  des  Raumes  zwi- 
schen Capitol  und  Velia  dort  seinen  Platz  erhalten.  Diese 
Entwässerung  endlich  durch  die  Cloakenbauten  wäre  M. 
geneigt  in  die  republicanische  Zeit  zu  setzen,  hält  sie  aber, 
da  diess  nicht  geht,  für  gewiss  jünger  als  den  servianischen 
Mauerring.  3 

Allein  so  einleuchtend  diess  alles  zu  sein  scheint,  so 
erheben  sieb,  was  das  Heiligthum  der  Vesta  betrifft,  abge- 
sehen von  der  Tradition,  mit  der  dabei  sehr  kühn  verfahren 

* 

Cass.  Dio  LIV,  27  (s.  u.  S.  254,  A.  5)  lässt  sich  gewiss  auch  ohne  diess 
aus  der  wörtlichen  Bedeutung  von  , Regia1  erklären. 

1 Liv.  V,  55;  Tac.  ab  exc.  XV,  43.  Vgl.  Preller,  die  Regionen  d.  Stadt 
Rom.  Jena  1846.  S.  85;  Friedländer,  Darstellgg.  aus  d.  Sittengesch. 
Roms  u.  s.  w.  I.  Leipzig  1862.  S.  3. 

’ Gell.  XIV,  7,  7 (aus  Varro);  Serv.  zu  Verg.  Aen.  VII,  163.  G. 
A.  B.  Hertzberg,  de  diis  Rom.  patr.  Halae  1840,  p.  80  bestreitet  es 
vergeblich.  Cassius  Dio  (LIV,  27)  sagt  nicht,  August  habe  einen  Theil 
seines  Hauses  auf  dem  Palatin  inaugurieren  lassen,  sondern:  ,ui'( <*  n 

rijt  eauroü  (oixCas) , on  roy  iv  xoivio  nctvrtot  olxtty  ifft/jy,  iS/]/utoaxy. 

Für  die  Leser  dieses  Buchs  bedarf  es  kaum  der  Bemerkung,  dass  der 
Ausdruck  , Tempel',  obgleich  die  ,aedes  Vestae'  kein  ,templum‘  war,  mit 
Rücksicht  auf  den  deutschen  Sprachgebrauch  unbedenklich  gewählt 
werden  zu  können  schien.  Auch  der  römische  Sprachgebrauch  geht 
bekanntlich  so  weit.  Vgl.  z.  B.  Hör.  c.  I,  2,  16:  templaque  Vestae. 

3 S.  Mommsen,  r.  Gesch.  I*,  S.  110  f.,  vgl.  I3,  S.  166. 
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wird,  gegen  diese  Annahmen  Schwierigkeiten,  über  die  nicht 
hinwegzukommen  ist. 

Mommsen  setzt  den  capitolinischen  Cultus  der  von  der 
grossen  Mauer  umschlossenen  Stadt  gleichzeitig  mit  dem  Cultus 
der  Vesta  des  Staats  und  der  Gemeindepcnaten  und  ebenso  die 
drei  grossen  Flamines,  den  Dialis,  Martialis,  Quirinalis.  1 

Nun  besteht  aber  die  capitolinische  Göttertrias  nicht 
aus  Jupiter , Mars  und  Quirinus , sondern  aus  Jupiter, 
Juno  und  Minerva. 

So  scheint  mir  die  Trias  der  drei  grossen  , Zünder*  auf 
eine  hinter  der  der  capitolinischen  Götterdreiheit  liegende 
Zeit  zurückzuweisen.  Der  Cultus  dieser  Trias  auf  dem  Capito- 
linus,  die  an  sich  sehr  alt  war,  ist  mir  mit  Ambrosch  2 und 
Schwegler  3 eine  reformatorische  That  der  Tarquinier. 

AEDES  VESTAE  UND  REGIA. 

Dagegen  sind  vor  allem  Vestatempel  und  Regia  nicht 
zu  trennen , wie  diess  auch  Mommsen  nicht  thut  (a.  a.  0. 
S.  110  f.).  Regia,  Regia  Numae,  Atrium  Vestae  und  Atrium 
regium  sind  Bezeichnungen,  die  auf  einen  und  denselben 
Gebäudecomplex  gehen.  4 


* 

1 Mommsen,  r.  G.  I*,  S.  166. 

* Studien,  VII,  S.  196  ff. 

8 r.  Gesch.  I,  S.  697  ff. 

4 S.  die  frühere  Litteratur  über  diese  Frage  bei  Ambrosch,  Stu- 
dien, S.  1 ff. 

Ambrosch  hat,  gegen  Nardini,  Oudendorp  u.  Ernesti  (zu  Sueton. 
Octav.  76),  Marini  (Arvali  p.  18),  Fea  (Indic.  del  Foro  Rom.),  Sachse, 
Canina  (Nibby,  Piale;  Bunsen  hat  seine  Ans.  wiederholt  geändert.  S. 
AmbroBch  a.  a.  0.  S.  20,  A.  95),  den  Nachweis  geliefert,  dass  es  nur 
öine  Regia  gab , und  dass,  wo  die  Schriftsteller  von  einer  solchen  spre- 
chen, sie  stets  nur  eine  und  dieselbe  im  Auge  haben. 

Allein  er  glaubt,  .dass  von  der  Regia  als  einem  Templum  »durch 
Bestimmung  wie  durch  die  Örtlichkeit  die  Amtswohnungen  des  Ober- 
priesters, des  Opferkönigs  und  der  Aufenthaltsort  der  Vestalinnen  völlig 
verschieden  waren.  Jene  beiden  lagen  in  dem  oberen  Theile  der  dem 
Volke  unter  diesem  Namen  bekannten  Strecke  der  h,  Strasse;  der  Tem- 
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Dass  die  gewöhnlich  schlechthin  so  genannte  Regia  die 
Regia  Numae  war,  ist  gewiss  l;  ebenso  dass  in  ihr  der  Pon- 
tifex maximus  seine  Amtswohnung  hatte.  2 Die  Amts- 
wohnungen der  Vestalinnen  3 befanden  sich  im  Atrium  Vestae4, 
dicht  beim  Tempel  der  Vesta. 5 Aber  auch  die  Regia  lag 
dicht  beim  Tempel  der  Vesta.  6 Nach  Ovid  scheinen  Atrium 

• 

pel  der  V.  aber  und  die  mit  ihm  verbundenen  Wohnungen  der  Vesta- 
linnen (das  Atrium  Vestae)  neben  und  ganz  in  der  Nähe  der  Regia. « 

Becker,  de  Romae  veteris  muris  atq.  portis.  Romae  1842  p.  23  sqq.; 
H.  d.  r.  A.  I S.  222  ff.  hat  den  Erweis  Ambroschs,  dass  es  nur  dine 
Regia  gab,  adoptiert,  aber  in  diese  eine  und 'zwar  neben  der  Aedes 
Vestae  gelegene,  mit  dem  Atrium  Vestae  identische  Regia  auch  die 
Amtswohnungen  des  P.  m.  und  der  Vestalinnen  verlegt.  Dagegen  die 
Amtswohnung  des  Opferkönigs  wird  seit  Ambroschs  und  Beckers  wie- 
derholter (ausser  a.  a.  0.  s.  dens.,  die  röm.  Topographie  in  Rom.  Leipz. 
1844.  S.  50  ff.;  zur  röm.' Topographie.  L.  1845.  S.  89  f.)  Beweisführung 
niemand  mehr  in  der  Regia  suchen. 

1 S.  Ambrosch  a.  a.  0.  S.  4 ff. 

* Früher  hatte  man  eine  zweite  Regia  als  Wohnung  des  Rex  sacri- 
ficulus  und  P.  m.  von  der  am  Forum  gelegenen  unterschieden.  A.  (Cap.  II 
hat  die  Existenz  dieser  zweiten  Regia  widerlegt , aber  dafür  eine  von 
der  Regia  getrennte  eigene  Wohnung  des  P.  m.  angenommen.  Allein 
s.  Becker  S.  228  ff.  Vgl.  Serv.  z.  Aen.  VIII,  363:  domus  enim,  in  qua 
Pontifex  habitat , Regia  dicitur  (,  quod  in  ea  rex  sacrifieulns  habitare 
consuesset).  Es  ist  klar,  dass  das  eingeklammerte  ein  irrthümlicher 
Zusatz  ist.  Vgl.  Sueton  Caes.  46.  Cic.  ad  Att.  X,  3:  Visum  te  aiunt 
in  regia  (bei  Caesar):  nec  reprehendo,  quippe  quum  ipse  istam  repre- 
hensionem  non  fugerim.  Nur  Cass.  Dio  XLIV,  17  wird  von  der  Exe- 
gese Beckers  misshandelt: 

5 Vgl.  Cass.  Dio  LIV,  27;  Herodian  V,  6:  m<xmdm;  m nt}v  rijc 

'Ern  las;  xal  rov  1 1 q o v na^9tvöivoi  ywaixa  fftt  r o. 

* Plin.  ep.  VII,  19:  virgines,  cum  vi  morbi  atrio  Vestae  coguntur 
excedere  etc.  Gell.  I,  12:  Virgo  Vestalis  simul  est  capta  atque  in  atrium 
Vestae  deducta  — est. 

fi  Dionys.  II,  67:  SCanav  f/ovaai  7iaoa  rij  4ew.  S.  z.  B.  Martial,  I, 
70,  3 sq. : Quaerisitcr?  dicam:  vicinum  Castora  canae  Transibis  Vestae 
vtrgineamque  domum.  Nach  Ambrosch  a.  a.  0.  S.  35,  A.  158  soll  Cass. 
Dio  LIV,  24  Aedes  und  Atrium  zusammen  unter  dem  Namen  ‘Eonalor 
begreifen.  Allein  bei  genauerer  Ansicht  der  Stelle  wird  niemand  diess 
bestätigt  finden. 

* Plut.  Numa  14:  tdtiuaro  nlrjaCor  rov  ri 'Eorlat  iffoü  t rjr  xxXovfirritx 
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Vestae  und  Eegia  geradezu  identisch.  1 Allein  man  wird 
daraus  nur  schliessen  dürfen,  dass  der  ganze  Complex  hei- 
liger Gebäude  * unter  dem  Namen  Regia  zusammengefasst 
werden  konnte.  8 Nichtsdestoweniger  ist  die  Aedes  Vestae 
als  ein  freistehendes  Gebäude  zu  denken4,  und  war  das 
Atrium  der  Vestalinnen,  obschon  es  an  die  Wohnung  des  Pon- 
tifex in  der  Regia  grenzte  5,  weder  identisch  damit6,  noch  darf 


* 

'Ptylavy  oiov  ßaaCXeiov  olxtjua.  Cass.  Dio  fr.  Val.  20  p.  7 Bekker : on  o 
Novität  t$x&  fv  xoltavto  rw  JCuQivalty  tüvojuaa/ufvta  aze  xat  2,'aßivot  wv,  za  3'f 
3/j  oQxeta  *y  oätji  tl/t*  xat  rat  zt  diazQtßai  nltjofoy  zov  'EoziaCov  Inoulzo 

xa\  tony  oze  xat  xaza  fttfvFv.  Solin.  I,  21 : (habitavit  N.)  in  colle 

primum  Quirinali,  deinde  propter  aedem  Vestae,  quae  adhuc  ita  appellatur. 

Vgl.  Serv.  zu  Aen.  VII,  153:  templum  Vestae  non  fuit  augurio  con- 
secratum,  ne  illuc  conveniiet  senatus,  ubi  erant  virgines.  (Kam  haec 
fuerat  regia  Numae  Pompilii.)  Ad  atrium  autem  Vestae  conveniebat, 
quod  fuerat  a templo  remotum.  Das  in  Klammern  geschlossene  Sätz- 
chen ist  offenbar  ein  ungehöriger  oder  versprengter  Zusatz.  Das  Wort 
, remotum1  aber  bedeutet  hier  nicht  ,weit  entfernt“,  sondern  drückt  nur 
aus,  dass  die  Aedes  und  das  Atrium  baulich  getrennt  waren.  Vgl.  über 
diese  Bedeutung  des  Worts  Becker  a.  a.  0.  I,  223,  A.  347. 

* S.  Ov.  last  VI,  267 : Hic  locus  exiguus,  qui  sustinet  atria  Vestae, 
tune  erat  intousi  regia  magna  Numae.  Trist.  III,  1,  23:  Hic  locus  est 
Vestae,  qui  Pallada  servat  et  ignem.  Hic  fuit  antiqui  regia  parva  Numae. 

* Über  die  Wohnung  des  Rex  sacrificulus,  die  man  verführt  .durch 
die  irrthümliche  Angabe  des  Cass.  Dio  LIV,  27  gleichfalls  in  der  Regia 
hatte  unterbringen  wollen,  s.  Becker  a.  a.  0.  S.  228  ff. 

Die  früheren  Erklärungen  d.  St.  s.  bei  Ambrosch  a.  a.  0.  S.  42  ff. 

3 Vgl.  u.  S.  255  ff 

4 Dies  beweist  evident  schon  ein  Fall,  wie  der  Liv.  XXVI,  27  er- 
zählte: comprehensae  (v.  Feuer)  lautumiae  — et  atrium  regium  (vgl. 
u.  S.  258  A.  1);  aedis  Vestae  vix  defensa  est. 

1 Da  Cass.  Dio  LIV,  27  (s.  Becker  a.  a.  0.)  offenbar  nur  irrthüm- 
lich  statt  von  der  Wohnung  des  P.  m.,  von  der  des  Rex  sacrif.  spricht, 
so  beweist  die  Stelle  den  localen  Zusammenhang  der  Wohnungen  der 
Vestalinnen  und  des  P.  m. 

6 Diess  ist  seit  Becker  allerdings  die  herrschende  Meinung.  VgL 
Preller,  d.  Regionen  d.  Stadt  Rom.  Jena  1816.  S.  180  f.;  Reber,  die 
Ruinen  Roms,  S.  134. 
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man  es  schlechtweg  davon  scheiden  *,  sondern  es  ist  etwa  als 
ein  selbstständiger  Theil  der  Regia  zu  bezeichnen.  8 

Wie  dem  aber  sein  mag,  der  engste  Connex  zwischen 
Aedes  Vestae  und  Regia  liegt  vor.  8 Wäre  jene  eine  so 
späte  Anlage,  müsste  es  auch  .diese  sein.  Wäre  der  Cultus  im 
Vestaheiligthum  so  jung,  müssten  es  auch  die  Heiligthümer 
in  der  Regia  sein.  Denn  an  eine  Verlegung  älterer  Heilig- 
thümer in  die  neue  Gründung  wird  niemand  denken,  der 
die  Superstition  der  Alten  in  "solchen  Dingen  kennt. 

ln  der  Regia  befand  sich  nun  aber  unter  anderm  ein 
hochheiliges  Sacrarium,  in  dem  die  uralterthümlichen  Lanzen 
des  Mars  aufbewahrt  wurden,  und  ein  Heiligthum  der  Ops 
Consivia  4,  das  von  niemand  als  von  dem  sacerdos  publicus , 
- * 

1 Diess  scheint  schon  der  Ausdruck  ,atrium  regium*  bei  Liv.  XXVI, 
27  (vgl.  Rein  in  Paulys  Realenc.  VI,  2 S.  250)  einerseits,  , regia  Vestae1 
bei  Orelli  2353  andrerseits  zu  beweisen.  Doch  ist  auf  letztere  Bezeich- 
nung als  in  Versen  später  Zeit  gebraucht,  in  der  zudem  die  alten  Pon- 
tifices zum  Unterschied  von  den  Pontifices  Solis  Pontifices  Vestae  hiessen, 
wenig  zu  geben,  und  wenn  Liv.  XXVII,  11,  wo  er  von  dem  Wiederauf- 
bau des  Atrium  spricht,  dessen  Zerstörung  durch  Feuer  er  XXVI,  11 
erzählt,  statt  , atrium  regium*  ,atrium  regiam',  wie  man  jetzt  liest,  sagt, 
so  kann  man  allerdings  annehmen , er  habe  bei  der  Erzählung  des 
Brands  in  jenem  Ausdruck  zusammengefasst , was  er  beim  Wiederauf- 
bau zerlegt.  . . Allein  man  kann  auch  mit  Rücksicht  auf  XXVII,  11 
XXVI,  27  ändern,  etwa  , atrium  regiaque*  lesen,  zumal  da  der  Puteanus 
que  sehr  oft  durch  q gibt.  Zu  beachten  ist  jedesfalls,  dass  Festus  sagt 
(p.  333) : [Scribonianum  apjpellatur  ante  atn'a  puteal,  während  auch  Ov. 
fast.  VI,  267  von  atria  Vestae  spricht. 

* Vgl.  Rein  in  Paulys  Realenc.  VI,  2 S.  2507.  Hinter  der  Aedes 
sodann  lag  der  ,lucus  Vestae1,  qui  a Palatii  radice  in  novam  viam  de- 
vexus  est‘.  Cic.  de  Div  I,  45.  Über  ihr  Verhältniss  zur  Nova  via  vgl. 
Reber  a.  a.  0.  S.  141. 

3 Dies  ist  auch  Mommsens  Ansicht  (r.  G.  Is,  S.  110  f.) 

Vgl.  über  die  eine  Regia  Ambrosch,  Studien  S.  2 f. ; Becker,  H. 
d.  r.  A.  I,  S.  222  ff. 

4 Das  Sacrarium  in  der  Regia  mit  den  Lanzen  des  Mars  wird  in 
einem  Senatsbeschluss  bei  Gellius  IV,  6 erwähnt.  Vgl.  Jul.  Obseq.  78. 
Häufiger  wird  bloss  von  den  ,hastae  Martis  in  regia*  gesprochen.  S. 
z.  B.  Jul.  Obseq.  36;  104;  107;  110. 
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worunter  sicher  wohl  der  Pontifex  maximus  zu  verstehen 


Von  einem  sacrarium  Martis  spricht  Servius  (zu  Aen.  VIII,  3): 
Nam  is,  qui  belli  susceperat  curam,  sacrarium  Martis  ingressus  primo 
ancilia  commovebat , post  hastam  simulacri  ipsius  dicens : Mars  vigila. 
Vgl.  VII,  603:  nam  moris  fuerat  indicto  bello  in  Martis  sacrario  ancilia 
commovere.  Preller  (r.  Mytbol.  S.  309)  nimmt  mit  Ambrosch  (Studien 
S.  7 f.  A.  32)  diess  unbedenklich  für  das  Sacrarium  mit  den  Lanzen  des 
Mars  in  der  Regia.  Das  ist  aber  gewiss  irrig.  ,In  der  Regia  befand 
sich  weder  eine  Statue  des  Gottes,  sondern  nur  Lanzen  als  Symbol  des- 
selben und  überdiess  also  weder  6in  Speer,  sondern  wenigstens  zwei 
(Plut.  Rom.  29,  der  von  öinem  als  Symbol  des  Mars  in  der  Regia  be- 
findlichen Speer  spricht,  kann  gegen  die  vielfache  Erwähnung  der 
hastae  Martis  nicht  ins  Gewicht  fallen),  noch  die  Ancilia,  die  auf  dem 
Palatin  von  den  Saliern  gehütet  wurden.  Vgl.  Hartung,  R.  d.  Römer 
II,  S.  158,  169;  Becker,  II.  d.  r.  Alterth.  I,  S.  230,  der  nur,  wie  gesagt, 
Dio  XLIV,  17  dort  schlimm  behandelt  Zwar  wird  erzählt,  das  Ancile 
Suntr'tf  seie  vor  die  Regia  Numae  gefallen  oder  in  ders.  gefunden  wor- 
den (Dionys.  II,  71;  vgl.  Ov.  fast.  III,  357  ff.;  Plut.  Numa  13).  Allein 
die  Sage  will  dasselbe  damit  nur  als  ein  Geschenk  der  Gottheit  an 
Numa  bezeichnen.  Und  derselbe  Dionys,  sagt,  ZaXioi  ar  iv  rfaXarlm 
xtTrai  to  Ugä,  und  derselbe  Plutarch  nennt  a.  a.  0.  d.  Salier  Hüter  der 
Ancilien.  Die  curia  Saliorum  lag  aber  bekanntlich  in  Palatio  (Cic.  de 
div.  I,  17,  30:  curia  Saliorum  quac  est  in  Palatio.  Dionys,  fr.  XIV,  5: 

Xr  dk  Tjj  Pw/oj  xahä  tis  if(ta  n sei  t rjv  xonmp/'v  i3(ivutvi]  roö  Ualaiiou  xrX.) 

Val.  Max.  I,  8,  11  nennt  diese  Curie  sacrarium.  Bei  Plut.  Cam.  32 
heisst  sie  xaXris  Tov'A^tas  (Martis).  Der  Fiction,  dass  der  Lituus  des 
Romulus  beim  gallischen  Brand  nicht  mitverbrannt  sei,  verdanken  wir 
an  all  den  angef.  Stellen  die  Erwähnung  der  Curie  der  Salier  und  ihrer 
Lage.  Ambrosch  schliesst  daraus,  dass  nur  dieses  Heiligthum  darin 
werde  aufbewahrt  worden  sein.  Aber  weiss  er,  bei  welchem  Anlass  ge- 
rade des  Wunders  der  Erhaltung  dieses  Lituus  in  den  Schriftquellen 
gedacht  wurde?  Die  Statue  des  Gottes  auch  im  Sacrarium  Martis 
wird  jünger  sein.  Ursprünglich  wurden  wohl  nur  die  Ancilien  ,be- 
wegt‘.  So  hätten  wir  hier  auf  dem  Palatin  ein  Sacrarium  des  Mars 
(templum  Martis  Serv.  VIII,  664)  mit  Ancilien  und  einer  Statue  des 
Mars  ausser  dem  Lituus  des  Romulus.  Auch  Mommsen,  r.  G.  I8  S.  50 
lässt  die  Ancilien  in  dem  Versammlungsort  der  Springer  aufbewahrt 
werden.  Das  Heiligthum  in  der  Regia  wird  nirgends  ausdrücklich  als 
Sacrarium  Martis  bezeichnet.  Wohl  aber  sprechen  Varro  (de  1.  L. 
VI,  21)  und  Festus  (v.  opima  spolia  p.  187)  ausdrücklich  von  einem 
Sacrarium  der  Ops  Consivia  iu  der  Regia.  Da  nun  Jul.  Obseq.  c.  78, 
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ist 1 , und  von  den  Vestalinnen  betreten  werden  durfte. 

Nun  gibt  es  schwerlich  ein  älteres  römisches  Cul- 
tussyinbol  als  das  jener  Lanzen  des  Mars.  Unmöglich  also 
kann  unter  der  Voraussetzung  der  Gleichzeitigkeit  der  Re- 
ligiones  in  der  Regia  2 und  der  Aedes  Vestae  der  Vestacult 
daselbst  so  jung  sein,  wie  diess  Mommsen  annimmt.  Diese 
Gleichzeitigkeit  geht  aber , abgesehen  davon , dass  sie  bei 
dem  localen  Zusammenhang  von  Regia  und  Vestaheiligthum  sich 
fast  von  selbst  versteht,  schon  daraus  hervor,  dass  nach 
Varro  (a.  a.  0.)  nur  die  Vestalinnen  und  der  Sacerdos 
publicus  Zutritt  in  jenes  Sacrarium  der  Ops  Consivia  hatten. 

Nur  an  einen  Umstand  mag  noch  erinnert  werden. 
Eine  der  alterthünilichsten  Culthandlungen  schon  ihrem 
ganzen  Charakter  nach  ist  das  Opfer  des  Octoberrosses  auf 
dem  Marsfelde.  Um  das  Haupt  des  geschlachteten  Rosses 
stritten  sich  die  Männer  der  Subura  und  die  von  der  Sacra 
via.  Siegten  jene,  wurde  das  Haupt  des  Pferdes  an  dem 
mamilischen  Thurm  in  der  Subura,  siegten  diese,  wurde  es 


* 

wo  er  den  Brand  der  Regia  im  Jahr  606  d.  St.  = 148  v.  Chr.  berich- 
tet, ausdrücklich  von  zwei  Lorbeerbäumen  daselbst,  aber  nur  von  dem 
Sacrarium  schlechtweg  spricht , so  gewinnt  es  den  Anschein , dass  in 
dem  von  Varro  und  Festus  (a.  a.  0.)  Sacrarium  Opis  genannten  Heilig- 
thum sich  die  hasiae  Martis  befunden  haben.  Allein  in  dem  Sacra- 
rium der  Ops  hatten  ja  nur  der  Sacerdos  publicus  und  die  Vestalinnen 
Zutritt,  und  wir  wissen  von  einer  ganzen  Reihe  Cultusacte,  welche  durch 
verschiedene  priesterliche  Personen,  den  Rex,  die  Regina,  die  Flaminica, 
den  Flamen  Dialis,  die  Saliae  virgines  mit  dem  Pontifex  maximus  für 
Janus , Juno , Jupiter , Mars  in  der  Regia  vorgenommen  wurden  (vgl. 
Ambrosch  a.  a.  0.  S.  12  f.).  Zur  Lösung  des  Räthsels  wird  wohl  nichts 
übrig  bleiben  als  die  Annahme,  Jul.  Obs.  bezeichne  mit  dem  Namen 
sacrarium  einen  Raum,  der  selbst  wieder  in  einzelne  Sacrarien,  darun- 
ter also  jedesfalls  eines  des  Mars  zerfalle.  Dass  Jul.  Obseq.  das  des 
Mars  im  Sinne  habe,  meint  Ambrosch,  Studien  S.  16,  A.  69. 

1 Vgl.  Ambrosch,  Studien  S.  12  A.  49  u.  s.  u. 

’ Über  die  andern  Cultushandlungen  in  der  Regia,  die  hier  über- 
gangen werden  können,  vgl.  Ambrosch,  Studien  und  Andeutgg.  S.  11  ff.; 
143  ff. 

17 
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an  der  Regia  angenagelt.  1 Offenbar  stammt  dieser  Brauch 
aus  einer  Zeit,  die  noch  hinter  der  Vereinigung  der  pala- 
tinischen Stadt  mit  der  collinischen  liegt  *,  offenbar  also, 
muss  man  hinzufügen , ist  die  Regia  selbst  gleichfalls 
älter  als  jene  Vereinigung.  Und  wollte  man  sagen , ja 
als  die  Regia,  aber  nicht  als  die  Aedes  Vestae,  so  schneidet 
auch  diesen  Einwand  sofort  der  Umstand  ab,  dass  das  Blut 
des  Rossschweifs  auf  den  Herd  der  Regia 8 geträufelt  *,  das 
Blut  des  Pferds  selbst  aufgefangen  und  in  den  Penus  der 
Vesta  gebracht  wurde,  von  wo  man  es  an  den  Palilien  ab- 
holte, um  es  als  Lustrationsmittel  zu  gebrauchen.  5 

Diese  sacralen  Thatsachen  erscheinen  mir  von  sol- 
chem Belang,  dass  ich  nicht  umhin  kann,  die  Anlage  der 
Regia  mit  der  Aedes  Vestae  in  die  vortarquinische  Zeit  zu 
setzen,  in  die  Zeit,  da  die  uralten  an  den  palatinischen 
Mauerring  gelehnten  Ansiedlungen  noch  lange  nicht  den 
von  der  servianischen  Mauer  bezeichneten  Umfang  erreicht 
hatten.  Man  wird  eben  nothwendig  in  der  Geschichte  des  kö- 
niglichen Roms  drei  Perioden  zu  unterscheiden  haben : die  des 
rein  latinischen  Roms  um  das  Pomocrium  auf  dem  Palatin,  und 
innerhalb  desselben  die  des  latinisch-sabinischen,  wo  die  Stadt 
noch  die  sabinische  Ansiedlung  auf  dem  Quirinal  umfasste,  und 
endlich  die  Periode,  die  durch  den  Namen  der  Tarquinier  in 
der  Tradition  bezeichnet  ist. 

Über  den  Cult  der  Vesta  im  palatinischen  Rom,  ausser- 
halb dessen  Pomoerium  die  Aedes  Vestae  allerdings  gelegen 
war,  lassen  steh  natürlich  nur  Vermuthungen  aufstellen. 
In  der  Ausdrucksweise  der  Sage  gesprochen,  wie  und  wo 
die  Göttin  vor  Numa  verehrt  wurde,  darüber  wissen  wir 
nichts.  Ohne  Zweifel  — darin  hatten  jene  römischen  Antiquare 

* 

I Fest.  p.  178  October  equus.  Plut.  quaeat.  Rom.  97. 

II  Vgl.  Mommsen  selbst  r.  G.  I*  S.  61  f. 

8 Die  Vermuthnng,  dass  damit  der  Focus  in  der  Aedes  Vestae  ge- 
meint sei,  drängt  sich  zwar  auf,  aber  diese  würfle  anders  bezeichnet  sein. 

* Fest.  u.  Plut.  a.  a.  O. 

8 Ov.  fast.  IV,  733;  Prop.  V (IV),  1,  20. 
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Recht,  welche  nach  Dionys,  gegen  die  Annahme,  erst  Numa  habe 
das  Vestaheiligthum  errichtet,  protestierten  — gab  es  schon 
seit  der  Gründung  der  Stadt  einen  Cult  derselben.  1 Ob 
dieser  in  einer  noch  älteren  Aedes  innerhalb  des  ältesten 
Pomoeriums  sich  befand,  wissen  wir  nicht*,  sowenig,  als 
sich  die- Frage  beantworten  lässt,  ob  der  Herd  des  Königs 
selbst  vielleicht  in  ältester  Zeit  als  focus  publicus  gedient 
habe.  Wir  wissen  darüber  nichts. 

Beachtenswerth  ist  es  immer,  dass,  wie  bekannt,  mit 
Ausnahme  der  Curiae  veteres  sämmtliche  bekannte  Gebäude 
des  ältesten  Roms  auf  dem  nördlichen , dem  Forum  und 
Capitol  zugewendeten  Theile  des  Palatin  gelegen  waren. 

Am  Fusse  dieses  Theils  des  Palatiu  nun,  das  ist  aller- 
dings gewiss,  lagen,  sämmtlich  dem  wohl  schon  frühe  mit 
der  palatinischen  Ansiedlung  verbundenen  Capitol 3 zuge- 
wendet, Aedes  Vestae  mit  Atrium  Vestae  und  Regia  in  der 
Nähe  des  Forums  an  der  Via  sacra  4 , und  zwar  die  Aedes 
hinter  der  Regia.  5 

« 

’ Dionys.  II,  50  zählt  unter  den  Gottheiten,  welchen  Tatius  Heilig- 
thümer  oder  Altäre  errichtete,  die  Hestia  auf. 

* Rubino,  Untersuchungen  über  röm.  Verfassung  u.  Gesch.  I.  Cas- 
sel 1839.  S.  246,  A.  3 meint  aus  Ovid.  fast  IV,  824  vgl.  mit  828  schlies- 
sen  zu  dürfen,  dass  ,der  Mundus  auf  dem  Palatin  den  ältesten  Vesta- 
altar trug1. 

s Vgl.  Ambrosch,  Studien  I,  141  ff.  Schwegler,  r.  G.  I.  S.  462. 

4 Hör.  Sat.  I,  9,  1;  35;  Dionys.  H,  66;  Mart.  I,  70,  3 sqq.;  Stat. 
silv.  I,  1,  28.  Wegen  der  Lage  bei  dem  Quell  der  Iuturna  und  damit 
bei  dem  Tempel  der  Dioskuren  am  Forum  s.  Dionys.  VI,  13;  (Val.  max. 
I,  8,  1;  Piut  Aem.  Paul.  25;  Lact,  de  orig,  error.  7;  Ov.  fast.  I,  707.) 
Über  die  Lage  der  Regia  s.  insbes.  Festus  p.  290  Sacram  viam.  App. 
b.  c.  II,  148.  Vgl.  Becker  a.  a.  0.  S.  222  f. 

Ausserdem  ist  die  Lage  des  Vestatempels  sicher  gestellt  durch  zahl- 
reiche Inschriften  von  Gräbern  und  Denkmälern  von  Vestalinnen,  die 
in  der  Nähe  gefunden  wurden.  S.  II.  Aldroandus,  Memorie  n.  3 (mir 
nicht  zugänglich):  Vicino  a.  S.  Maria  Liberatrice,  dove  voglione  che 
fosse  il  tempio  di  V.  sono  stati  ritrovati  da’  duodieci  sepolcri  di  virgini 
Vestali  colle  loro  iscrizioni.  Andr.  Fulv.  de  Urbis  antiquitat.  p.  206 
(mir  nicht  zugänglich);  Luc.  Faunus,  de  antiquitat.  urbis  Romae.  Venet. 

17  * 


Digitized  by  Google 


260  ALTER  DER  AEDES  VESTAE  UND  DER  REGIA. 


In  dem  Palatin  und  Capitol  umfassenden  Rom  lag  es 
nahe,  gerade  an  dem  Ort  zwischen  beiden  Bergen  öffentliche 
Gebäude  und  Plätze  anzulegen.  Jedenfalls  brauchten,  wenn  das 

Velabrum  und  das  Thal  zwischen  Palatin  und  Capitolin  vor 

* 

1549.  p.  36;  Niebuhr  in  Beschr.  d.  St  Rom  III,  A S.  67;  Becker, 
Topogr.  S.  223  A.  345. 

S.  noch  Volaterranus  (in  Sallengre,  nov.  thes.  t.  III ^ col.  957: 
»Nuper  sub  radice  Palatini  e regione  Cosmi  et  Damiani  templi  multa 
Vestalium  monumenta  refossa.«  Ambrosch,  Studien  S.  97  f.  combiniert 
den  Fund  dieser  Gräber  am  angegebenen  Ort  mit  der  Angabe  (Fest.  v. 
Romanam  portam;  Plut.  Poplic.  23;  qu.  Rom.  79),  dass  einst  den  Lei- 
chen geehrter  Bürger  das  Begräbniss  am  nördlichen  Abhang  des  Pala- 
tin gefjfn  das  Forum  hin  verstauet  war.  Später  als  das  Begräbniss 
innerhalb  der  Stadt  allen  andern  verboten  wurde,  blieb  den  Vestalinnen 
(und  später  den  Kaisern)  dieses  Recht  (Serv.  V.  Aen.  XI,  206).  Allein 
er  selbst  gibt  zu,  dass  ihre  Gräber  »von  allen  den  in  dieser  Gegend  be- 
findlichen Grüften  wohl  dem  Heiligthum  der  V.  zunächst  lagen.« 

6 Serv.  zu  V.  Aen.  VIII,  363  sagt:  quis  enim  ignorat,  regiam  ubi 
Numa  habitaverit,  in  radicibus  Palatii  finibusquc  Romani  fori  esse? 
Dionys.  II,  66,  wornach  das  lepör  der  H.  Ir  rrj  dyoqä  lag,  widerlegt  die 
Angabe  des  Servius  nicht,  sondern  wird  vielmehr  durch  diese  genauer 
bestimmt.  Vgl.  Becker,  de  Romae  vet.  muris  atq.  portis  p.  26;  H.  d. 
r.  A.  I,  S.  223 : ‘Der  Tempel  selbst  aber  reichte  jedesfalls  nicht  bis  an 
das  Forum,  sondern  lag  weiter  zurück  nach  dem  Abhange  des  Palatin. 
So  sagt  auch  Preller,  die  Regionen  d.  St.  Rom,  S.  151 : ‘Dahinter  (hin- 
ter der  Regia)  lag  der  runde  Vestatempel’.  Vgl.  Reber,  die  Ruinen 
Roms,  S.  134. 

An  einigen  Stellen  ferner  wird  der  Tempel  da  genannt,  wo  man 
die  Regia  genannt  erwartet.  Aber  diess  sind  entweder  Dichter  (so  Hör. 
sat.  I,  9,  35:  Ventum  erat  ad  Vestae.  Mart.  I,  70,  3),  die  weniger  topo- 
graphische als  poetische  Zwecke  verfolgen,  oder  späte  Scholiasten.  Vgl. 
d.  Schol.  zu  Cic.  in  Verr.  act.  I,  7,  19  bei  Orelli  p.  193  u.  393,  von  denen 
der  eine  von  dem  Fornix  Fabianus  sagt,  er  befinde  sich  iuxta  regiam 
in  sacra  via,  der  andere  prope  Vestam.  S.  noch  die  vita  Salonin.  Gal- 
lien. I:  Fuit  statua  in  pede  montis  Romulei,  hoc  est  ante  sacram  viam 
intra  templum  Faustinae  advecta  (1.  mit  Mommsen , Ann.  d.  Inst.  arch. 
18581,  S.  177 : ac  Vestae)  ad  arcum  Fabianum. 

Ambrosch  im  Zusammenhang  seiner  vielfach  irrthümlichen  An- 
nahmen über  Regia  und  Vestatempel  und  deren  angeblichen  Zusammen- 
hang mit  der  (domus  regia'  wollte  (S.  24  ff.)  aus  der  Nachricht  von  der 
Lage  des  Altars  für  Aius  Locutius  auf  der  Sacra  via  die  tiefe  Lage 
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den  kolossalen  Cloakenbauten  im  allgemeinen  sumpfig  war  \ 
die  am  Abhang  des  Palatin  und  der  Velia , sowie  über- 
haupt die  weiter  gegen  Süden  gelegenen  Theile  der 
Niederung,  wo  der  Boden  allmählich  angeschwollen  sein 
wird  *,  diess  nicht  auch  zu  sein.  Zudem  sind  den  Cloaken- 
bauten ohne  Zweifel  andere  Versuche  zur  Entwässerung 
jenes  sumpfigen  Terrains  vorausgegangen.  Schon  Dionysios 
spricht  von  Aufschüttungen , die  man  an  der  Stelle  des 
Forums  vorgenoinmen  habe.  8 Nimmt  man  dazu,  dass  man 
offene  Abzugsgräben  lange  vorher  gezogen  haben  wird,  ehe 
man  sich  zu  dem  riesenhaften  Unternehmen  des  Cloaken- 
baus entschloss  und  dieses  ausführte,  so  steht  gewiss  nichts 
mehr  der  Annahme  von  Bauten  im  Wege,  die  sich  an  Pa- 
latin und  Velia  lehnten , und  zu  diesen  gehörte  .die  Regia 

• 

der  Aedes  Vestae  folgern.  Allein  s.  die  Zusammenstellung  und  Er- 
örterung von  Cic.  de  div.  I,  45,  69;  II,  32,  101;  Liv.  V,  82;  vgl.  50;  52; 
Varro  bei  Gell.  XVI,  17;  Plut.  Cam.  30;  vgl.  14;  de  fort.  Rom.  5 bei 
Becker  a.  a.  0.  S.  244  f.  Nur  sehe  ich  nicht,  dass  aus  Cic.  de  div.  I, 
46  hervorgeht,  dass  die  Nova  via  zwischen  Aedes  und  Lucus  Vestae 
hindurchgieng.  Vgl.  Reber,  die  Ruinen  Roms,  S.  140  f.  360. 

Vgl.  noch  Henzen  im  C.  I.  L.  I,  p.  422  in  Betreff  der  nach  Det-  ■ 
leffsens  (s.  Arch.  Anz.  1861  Sp.  192)  von  H.  adoptierten  Vermuthung 
wahrscheinlich  an  der  Regia  befindlich  gewesenen  und  von  da  auf  die 
Strasse  zwischen  dieser  und  dem  Castortempel  herabgestürzten  capito- 
lini sehen  Fasten. 

1 Varro  (1.  L.  V,  149:  Cnrtium  in  locum  palustrcm,  qui  tum  fuit 
in  foro , antequam  cloacae  sunt  factae , secessisse)  und  Dionys.  (II,  60) 
reden  nur  von  sumpfigen  Stellen  in  der  Gegend  des  späteren  Forums. 
Vgl.  Plut.  Rom.  18.  Nur  der  in  solchen  Dingen  viel  unzuverlässigere 
Ovid  sagt  einfach  (fast  VI,  401) : hoc,  ubi  nunc  fora  sunt,  udae  tenuere 
paludes.  Anders  stellt  sich  Verg.Aen.  VIII,  360  sq.  den  Ort  vor:  pas- 
simque  armenta  videbant  Romanoque  foro  et  lautis  mugire  Carinis. 
Die  Überschwemmung,  die  Horaz  (carm.  I,  2,  15)  schildert  geht  bis  zu 
den  ,raonumenta  regis  templaque  Vestae.1  Auch  Bunsens  Bemerkung 
in  der  Beschr.  Roms  I,  S.  132  f.  trifft  nur  die  tiefergelegenen  Theile 
des  Forums.  / 

* Vgl.  die  Messungen  in  der  Beschr.  Roms  I,  S.  85;  Reber,  die 
Ruinen  Roms  und  der  Campagna,  S.  6. 

3 Dionys.  II,  60. 
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mit  der  Aedes  Vestae,  während  Forum  und  Comitium  selbst 
als  blosse  Versammlungsplätze  lange  dienen  konnten,  ehe 
der  Grund  durch  die  unterirdischen  Entwässerungscanäle 
trocken  und  fest  genug  gelegt  war. 

DIE  AEDES  VESTAE  UND  DIE  PRYTANEEN. 

Immer  noch  bleibt  aber  die  Ähnlichkeit  der  Aedes 
Vestae  im  Complex  der  Regia  zu  Rom  mit  den  xoival  eoticu 
in  den  Prytaneen.  Aber  ist  diese  Ähnlichkeit  gross  genug, 
um  sie  aus  Übertragung  oder  Nachbildung  erklären*  zu 
müssen  oder  zu  können? 

Zunächst  fällt  die  Ähnlichkeit  überraschend  ins  Auge. 
Hier  wie  dort  ewige  Feuer  derselben  Göttin,  Yermuthlich 
beide  Mal  in  einem  Rundgebäude  flammend,  welches  hier 
wie  dort  zugleich  Staatshaus  ist. 

Aber  sehen  wir  näher  hin,  so  überraschen  uns  die 
ewigen  Feuer  nicht  mehr.  Die  Scheu  vor  Löschung  des 
Feuers  auch  im'  Privathaus  ist  offenbar  graeco-italisch.  1 

Der  Gedanke,  dass  das  ewige. Feuer,  das  in  jedem 
Hause  der  Gottheit  ewig  brannte,  auch  im  Staatshause,  im 
Hause  des  Königs  für  alle  zu  den  Göttern  flamme,  ist  fast  - 
selbstverständlich  zu  nennen. 

In  welchem  Raum  aber  endlich  sollte  ein  solches  ewiges 
Feuer  erhalten  werden,  als  in  einem  solchen,  der  sich  mehr 
oder  weniger  dem  eines  Rundbaus  näherte? 

Und  nur  soweit  reicht  die  Ähnlichkeit. 

Während  in  Griechenland  zur  Zeit  des  Königthums  der 
König  auf  dem  eigenen  Herd  für  die  Stadt  opfert,  besteht 
in  Rom  schon  unter  den  Königen,  wenn  wir,  wie  wir  müssen, 

* 

1 Mommsen,  röm.  Gesch.  Is,  S.  178,  spricht  von  dem  »auch  mit 
gesundheitspolizeilichen  Rücksichten  zusammenhängenden  Heerd-  oder 
Larencult.»  Vgl.  S.  35:  ,In  der  That  schützt  vor  der  Aria  cattiva 
nichts  so  sicher,  als  das  Tragen  der  Thiervliesse  und  das  lodernde 
Feuer;  woraus  sich  erklärt,  wesshalh  der  römische  Landmann  beständig 
in  schwere  Wollstoffe  gekleidet  ging  und  das  Feuer  auf  seinem  Heerde  , 
nicht  erlöschen  liess.«  S.  u. 
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absehen  von  der  Zeit  vor  der  Erbauung  der  Aedes  Vestae 
am  Fuss  des  Palatin,  von  der  wir  in  Beziehung  auf  den 
Vestacult  nichts  sicheres  wissen,  ein  eigener  selbstständiger 
Tempel  der  Göttin. 

Nicht  auf  dem  Herd  im  Atrium  regium  findet  der  Vesta- 
cult statt.  Zudem  befinden  sich  in  der  Regia  noch  andere 
Heiligthümer  *,  ähnlich  den  Sacrarien  in  den  spätem  Privat- 
häusern. 

Von  Vestatempeln  innerhalb  der  griechischen  Königs- 
burgen hat  sich  uns  keine  Spur  gezeigt.  Und  doch  ken- 
nen wir  gerade  sie  aus  Homer.  Man  denke  sich  einen  ita- 
lischen Homer.  Welche  Rolle  hätte  bei  ihm  Vesta  gespielt! 
Die  Prytaneen  sind  eine  republicanische  Schöpfung.  Der  grie- 
chische König  opferte  an  seiner  Hestia  für  den  Staat.  Erst 
als  es  keine  Könige  mehr  gab,  musste  Ersatz  dafür  geschafft 
werden.  Und  auch  jetzt  wurden  keine  Heiligthümer  im 
strengen  Sinne  des  Worts  für  Hestia  errichtet  — nur  aus- 
nahmsweise werden  vielleicht  solche  erwähnt  * — , sondern, 

* 

1 S.  o.  S.  225  ff.  Zu  beachten  ist,  dass  die  Vestalinnen  das  Opfer 
für  die  Bona  dea  in  ea  domo,  quae  est  in  imperio,  bringen  mussten. 
Cic.  de  har.  resp.  17,  87.  Vgl.  Ascon.  in  Milon.  § 46  p.  49  Orell.; 
Plut.  Caes.  9;  Cic.  19;  Cass.  Dio  XXXVII,  45.  Dieses  Opfer  fand  also 
wohl  ursprünglich  auf  dem  Herd  im  Königshause  statt. 

* Vgl.  Welcker,  gr.  Götterl.  II,  S.  696.  Curtius,  Peloponnes.  H,  8. 
459,  spricht  nur  von  einem  Hcstiaaltar  zu  Hermione.  Paus.  II,  35,  1 
denkt  aber  offenbar  an  ein  Heiligthum  der  H.  Jedoch  fragt  es  sich, 
ob  der  ßtupoi  daselbst  von  der  xotrij  iarla  zu  Hermione  (C.  I.  G.  1193.  S. 
o.  S.  99,  A.  2)  verschieden  war.  Dasselbe  gilt  von  dem  Hieron  der  H. 
im  Peiraeeus  (C.  I.  G.  101;  vgl.  Bursian,  gr.  Geogr.  I S.  270,  der 
für  wahrscheinlich  hält,  dass  dieses  Hieron  an  der  Agora  gelegen  sein 
werde)  und  von  der  Aedes  Vestae  zu  Tarent  (Cic.  Verr.  IV,  60,  135). 
Nur  durch  ein  Versehen  konnte  Preller  (gr.  Mythol.  Is,  S.  333,  A.  1)  aus 
Plin.  h.  n.  XXXIV,  13  einen  Vestatempel  in  Syrakus  folgern.  Wir  lesen 
dort:  »Vestae  quoque  aedem  ipsam  (zu  Rom)  Syracusana  superficie  tegi 
placuisse.«  Es  genüge  schliesslich,  Pyls  Vermuthung  (a.  a.  0.  S.  59),  die 
schwerlich  irgend  Beifall  finden  wird,  zu  erwähnen : »Sofern  nun  die  erhal- 
tenen Rundbauten  zu  Orchomenos,  Pharsalos,  Mykene  und  Amyklai  an  ihrer 
Spitze  eine  runde  Oeffnung  hatten,  liegt  auch  die  Vermuthung  nahe,  in  ihnen 


Digitized  by  Google 


264  DIE  AEDES  VESTAE  UND  DIE  PRYTANEEN. 

während  der  Senat  zu  Rom  sich  in  der  Aedes  Vestae  gerade 
nicht  versammeln  durfte  1 , errichten  die  griechischen 
Gemeinden  einfach  im  Prytaneon  einen  Herd  mit  ewigem 
Feuer  oder  unterhalten  überhaupt  daselbst  ein  ewiges  Feuer. s 
Die  Opfer  an  der  xoivrj  harla  aber  bringen  in  Griechenland 
die  Prytanen  selbst.  3 

Von  vestalischen  Jungfrauen  keine  Spur.  Nur  eine 
versprengte  Notiz  gedenkt  der  Wartung  ewiger  Feuer  durch 
ältere  Wittwen.  4 

Die  Gebäude  mit  den  .heiligen  eatlai  dienten  in  Hellas 
unmittelbar  selbst  als  Versammlungsörter.  5 

Dagegen  beriefen  zwar  ohne  Zweifel  auch  die  römischen 
Könige  in  ältester  Zeit  den  Senat  in  die  Regia,  aber  von 
dieser  Regia  war,  obwohl  dicht  daran  gelegen,  die  Aedes 
Vestae  aufs  strengste  geschieden. 

einen  heiligen  Herd  der  Hestia  zu  vermuthen ; waren  sie  aber  geschlos- 
sen, so  war  seine  Existenz  im  Innern  unmöglich  und  ein  solcher  wohl 
ausserhalb  des  Rundbaues  errichtet.« 

1 S.  o.  A.  6 zu  S.  253  auf  S.  254. 

* 8.  o.  S.  140. 

* S.  o.  S.  111  ff. ; S.  117  A.  1;  8.  191  A.  3. 

* 8.  o.  8.  191. 

6 Bötticher,  Tekt.  Bd.  II  (Buch  IY)  S.  349  f.  sagt:  »Man  würde 
irren,  wenn  man  glaubte,  dass  in  diesem  runden  Raume  alle  Räumlich- 
keiten vereinigt  seien,  die  als  Zubehöre  des  Bauwerks  nothwendig  sind.« 
S.  350:  »Es  sind  daher  nicht  allein  Speiseräume,  sondern  auch  Vorraths- 
kammern und  Keller,  Wohnungen  für  die  Köche  und  für  das  sonstige 
Dienstpersonal  damit  verbunden  anzunehmen.«  »Pausanias  Beschr.  des 
Herdraumes  und  Speisesaals  im  Prytaneon  zu  Olympia  (vgl.  o.  S.  127) 
zeigt,  dass  dieser  Saal,  wie  es  wohl  auch  nicht  anders  sein  konnte,  vom 
Herdraume  getrennt  lag.« 

Allein  von  einem  besondern  Saal  wissen  wir  eben  nur  aus  Olympia. 
Wohnungen  für  Köche  u.  s.  w.  beruhen  bloss  auf  Hypothese.  Auch  in 
Rom  ferner  war  der  Penus  Vestae  innerhalb  des  Rundgebäudes  (s.  u.). 
Dass  der  Raum  im  athenischen  Prytaneon  gross  und  zu  Versammlungen 
geeignet  war , geht  aus  den  daselbst  aufgestellten  Bildnissen  hervor  (S. 
o.  8.  183).  Dagegen  die  Sappho  des  Silanion,  die  Brunn  (G.  d.  gr.  K.  I. 
S.  395)  aus  dem  Prytaneon  zu  Athen  entführt  werden  lässt,  stand  in  dem 
zu  Syrakus,  8.  o.  8.  104.  A.  8. 
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Und  in  republicanischer  Zeit  haben  die  Magistrate  der 
Republik,  die  den  Prytaneen  in  der  Hauptsache  entsprechen, 
ja  auch  der  Rex  sacrifieulus,  das  Gegenbild  der  priesterlichen 
Prytanen , schlechterdings  nichts  mit  der  Aedes  Vestae  zu 
thun.  Den  Senat  konnten  auch  sie,  schwerlich  in  das 
Atrium  Vestae,  aber  gewiss  in  das  daran  stossende  Atrium 
regium  berufen.  1 Allein  das  Rathhaus  lag  durch  die  ganze 
Breite  des  Markts  entfernt  auf  der  nordöstlichen  Seite  des 
Forums,  wenn  auch  beide  am  Comitium,  dem  Platz  für  die 
Volksversammlungen  sich  befanden. 2 

In  Athen  lag  die  Tholos  in  der  Nähe  des  Buleuterion, 

♦ 

1 Nur  das  wissen  wir,  dass  zu  Lavinium  am  Numicius  die  Con- 
suln  Vesta  und  den  Penaten  bei  Antritt  und  Niederlegung  ihres  Amtes 
opferten.  Serv.  V.  Aen.  II,  296;  Schol.  Ver.  Aen.  1,260;  Macrob.  Sat.  111,4, 11. 

1 Vgl.  neuestens  Dcrnburg,  über  die  Lage  des  Comitiums  und  des 
prätorischen  Tribunals  in  Zeitschr.  f.  Rcchtsgesch.  Weimar.  II.  1868. 
S.  69  ff.  Freilich  hat  auch  er  noch  nicht  alle  Schwierigkeiten  erledigt. 
Ein  starkes  Versehen  findet  sich  auf  S.  100,  wo  es  heisst:  »Allein 
dieser  Carcer  (Mamertinus)  liegt  im  äussersten  Norden , ja  sogar  im 
Nordosten  des  Forums,  von  keinem  Punkte  dess.  aus  westlich.« 

Pyl,  arch.  Zeitg.  1861  Sp.  141  ff.;  Rundbauten  S.  108  f.  hat  die 
in  mehr  als  einer  Hinsicht  ansprechende  Vermuthung  aufgestellt,  »das 
Gebäude  am  Forum  von  Pompeji,  welches  bisher  fälschlich  als  Pan- 
theon, Collegium  der  Augustalen,  oder  Serapeum,  oder  Hospitium,  oder 
gar  Macellum  genannt  ist,*  sei  ein  Heiligthum  der  Vesta  gewesen. 

Der  fragliche  Rundbau  liegt  am  Forum,  neben  dem  Sitzungshaus 
der  Decurionen,  in  der  Mitte  eines  grösseren  Gebäudes,  dessen  Wände  mit 
Scenen  des  VeStalienfestes  (s.  o.  S.  244.  A.  1)  und  verwandten  Stilllebens 
geschmückt  sind.  Allein  eben  dass  es  nicht  bloss  Scenen  aus  den  Ve- 
stalien,  sondern  auch  verwandten  Stilllebens  sind,  die  dort  sich  dargestellt 
finden,  schwächt  diesen  Beweis  bis  zur  Ungiltigkeit  ab.  Die  Nähe  des 
Decurionengebäudes  beweist  nichts.  Dass  in  jeder  kleinen  italischen 
Stadt  eine  Vesta  publica  verehrt  wurde,  wird  noch  sehr  erst  des  Be- 
weises bedürfen,  ehe  man  auch  für  Pompeji  das  Postulat  eines  Vesta- 
tempels aufstellen  darf. 

Und  wie  wenig  stimmt  jenes  Sacrarium  an  der  Hinterwaud  mit  den 
dort  gefundenen  Bildsäulen  und  Resten  von  solchen  zu  einem  Vesta- 
heiligthum? So  wird  wohl  der  Name  jenes  Gebäudes  eben  immer  noch 
ein  Räthsel  bleiben  müssen. 
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beide  an  der  Agora.  Allein  das  ist  eine  jüngere  Schöpfung. 
Das  alte  Prytaneon  lag  nicht  an  der  Agora. 

Die  Skias  in  Sparta,  wenn  diese  dort  Hestiabeiligthum 
war  l,  lag  an  der  Agora  s;  ob  aber  in  der  Nähe  des  Rath- 
hauses der  Geronten  *,  ist  mir  wenigstens  nicht  bekannt. 
Gewiss  ist,  dass  in  dieser  Skias  Volksversammlungen  ge- 
halten wurden.  4 Wo  bleibt  da  die  Ähnlichkeit  mit  der 
Aedes  Vestae  zu  Rom  ? 

In  der  That  weder  die  Hestia  im  griechischen  Königs- 
haus entspricht  der  in  der  Aedes  Vestae  zu  Rom,  noch  das 
Prytaneon  der  republicanischen  Zeit  in  Hellas  der  Regia 
mit  dem  Vestaheiligthum,  und  zwar  wiederum  weder  in  der 
republicanischen  noch  in  der  königlichen  Zeit.  Und  die 
Unterschiede  bestehen  nicht  etwa  in  blossen  Modificationen, 
wie  sie  auch  bei  Entlehnung  statt  finden  können,  es  sind 
generelle  Unterschiede. 

Wo  findet  sich  zu  Rom  eine  Spur  von  jenen  Einla- 
dungen ins  Prytaneon  — von  der  Speisung  überhaupt?  Welch’ 
ganz  andre  Göttin  ist  die  Vesta  populi  Romani,  in  ihrer 
Aedes  von  heiligen  Jungfrauen  ewig  bedient,  als  jene  Hestia 
im  Prytaneon,  im  Buleuterion,  in  den  gemeinsamen  Cultus- 
stätten,  in  den  Tempeln  zu  Hellas! 

Ferner  sind  zwar  auch  die  Adyta 6 Griechen  und  Italern 
gemeinsam. 

Theils  nämlich  waren  je  ganze  Tempel  oder  heilige 
Stätten  überhaupt  für  jedermann  ausser  für  die  Priester 
oder  bestimmte  dazu  befähigte  Personen  oder  auch  für  diese 

unnahbar6,  theils  einzelne  Theile  derselben  7,  und  zwar 

* 

1 S.  o.  8. 102.  Vgl.  übrigens  noch  Urlichs  im  rhein.  Mus.  N.  F.  X S.  19  f. 

8 Paus.  III,  11,  2. 

8 Dies  meint  Pyl,  Rundbauten. 

* Curtius,  Peloponnes.  II,  S.  238. 

4 Vgl.  über  diese  insbes.  Lobeck,  Aglaoph.  p.  278  sqq.;  Bötticher, 
Tektonik,  Buch  IV  S.  15  f . ; 133  f. ; 301  ff.;  C.  F.  Hermann,  gottesd. 
Alterth.  § 19,  14 ; Schömann,  gr.  Alterth.  II1,  S.  188  ff. 

8 Thuk.  II,  17;  Minuc.  Fel.  Octav.  c.  XXIV,  266.  So  z.  B.  ein 
nur  von  den  Priesterinnen  betretener  Tempel  der  Aphrodite  zu  Sikyon, 
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waren  dieselben  diess  entweder  das  ganze  Jahr  hindurch 
oder  waren  sie  an  bestimmten  Tagen  geöffnet.  1 

Auch  in  Rom  gab  es  für  das  Volk  unzugängliche  Hei- 
ligthümer,  wie  z.  B.  der  Quirinustempel  als  Adyton  erwähnt 
wird  a,  wie  ferner  das  Sacrarium  der  Ops  Consivia  in  der 
Regia  nur  vou  dem  Sacerdos  publicus  (ohne  Zweifel  ist  der  P. 
m,  gemeint)  und  den  Vestalinnen  betreten  werden  durfte.  8 
Aber  entsprechend  den  meisten  griechischen  Adyta  war 
auch  in  Rom  häufiger  nicht  sowohl  der  ganze  Tempel , als 
einzelne  Theile  verschlossen.  4 

Endlich  waren  auch  in  Hellas  einzelne  Heiligthümer 
für  Männer5,  wie  andere  für  Frauen  6 unzugänglich. 

Paus.  II,  10,  4;  ein  unbetretbares  Heiligthum  des  Zeus  Lykaios  inMe- 
galopolis,  Paus.  VIH . 80,  2 und  auf  dem  Lykaion  der  heilige  Bezirk 
desselben  Gottes  a.  a.  0.  38,  6,  vgl.  Curtius,  Pelop.  I,  S.  308;  ein  nur 
den  Priestern  zugänglicher  Bezirk  in  Pallene  (Paus.  VII,  27,  3),  vgl. 
Curtius  I,  S.  482. 

7 Pollux  I,  9;  Caes.  b.  civ.  IH,  105;  Lact.  div.  inst  II,  4;  Schol.  II.  V, 
448;  Serv.  Aen.  II,  115;  404.  Aehnlich  pfyaqor,  Herod.  VIH,  37;  Sui- 
das  s.  v.  peyafor.  Vgl.  tüyoüjroe,  itfmpam/s.  Der  Eileithyia  zu  Iiermione 
wird  täglich  geopfert,  ihr  Bild  aber  darf  nur  die  Priesterin  sehen  (Paus. 
II,  35,  11.  (Vgl.  Curtius,  Pelop.  H,  S.  495.)  Im  Bezirk  des  isthmischen 
Heiligthums  gab  es  ein  unterirdisches  Heiligthum  des  Palaimon  (Paus. 
II,  2,  1.  Solche  hiessen  vorzugsweise  /uyafa.  S.  Welcker,  Götterl.  I. 
S.  361  f.  Berühmt  ist  das  Adyton  im  Apollontempel  zu  Delphi.  S.  noch 
Herod.  I,  159;  Strabon  XIV,  1 p.  639. 

1 Minuc.  Fel.  Octav.  c.  XXIV,  266:  Quaedam  fana  semel  anno  vi- 
dere  permittunt,  quaedam  in  totum  videre  nefas.  Lobeck  vergleicht 
noch  Philon  [Karpathios]  in  cant  cant.  p.  722  t.  IX  Gail.  So  der 
Tempel  des  Dionysos  bAiytrait  (R.  gegen  Neaera  p.  1371),  der  der  Eury- 
nome  zu  Phigalia  (Paus.  VIII,  41,  4),  des  Dionysos  Lysios  zu  Theben, 
Paus.  IX,  16,  6.  Vgl.  Paus.  IX,  25, 3 ; VI,  25,  3.  Schob  zu  Lyk.  1246. 

* Commentat.  Cruq.  zu  Hör.  Ep.  XVI,  13  sq. : — templum  Quirini 
semper  clausum,  quod  numquam  temere  patefacere  licebat. 

’ Varro,  de  1.  L.  VI,  21. 

4 Serv.  zu  Verg.  Aen.  XII,  199:  sacrarium  proprie  est  locus  in 
templo,  in  quo  sacra  reponuntur.  Vgl.  den  Schol.  Barth,  im  Serv.  ed.  Lion 
H,  P-  371  zu  Aen.  a.  a.  0. : sacrarium  est  locus,  ubi  praecluduntur, 
quae  nolumus  proferre. 
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Allein  wie  unmöglich  ist  es , sich  ein  griechisches  Pry- 
taneon  als  unbetretbar  zu  denken ! 

Dagegen  war  bei  Todesstrafe  die  Betretung  des  Penus 
des  Vestatempels  jedermann  ausser  Vestalinnen  und  Pon- 
tifex  untersagt. 1 Nur  ein  Mal  jährlich  wurde  er  dem  Volke 
geöffnet  *,  an  den  Tagen  vom  7.  bis  16.  Juni. 8 

Dieser  Penus  war  durch  Teppiche  abgesondert.  4 Er 
zerfiel  in  einen  äusseren  und  inneren  Raum.  5 Und  der 
letztere  innere  Raum  war  offenbar  nie  geöffnet,  nie  jemand 
anders  als  den  Vestalinnen  6 (und  vielleicht  dem  Pontifex 
max. 7)  zugänglich. 

So  hat,  obgleich  nicht  als  Templum  inauguriert,  die 
Aedes  Vestae  durchaus  den  Charakter  eines  hochheiligen 
Gotteshauses , eines  Gotteshauses , das  nur  der  einen  Be- 
stimmung diente,  dem  Hüten  und  Pflegen  des  ewigen  Feuers 
des  Staats.  Und  bei  aller  Ähnlichkeit,  die  sich  so  leicht 

5 Paus.  III,  20, 5 ; Cic.  Verr.  IV,  45,  99 ; vgl.  Paus.  Vn,  27,  4. 

6 Paus.  III,  22,  5 ; Plut.  qu.  Gr.  40. 

1 Ovid.  (fast.  VI,  451)  lässt  Metellus  sagen  (s.  u.):  vir  intrabo 
non  adennda  viro.  App.  b.  c.  I,  54 : noUol  rt  tmv  Juüxov w h nag- 

9erovt  avrov  gyovfitvai  xenaipuytiy  i(^3gauav  fv9a  /urj  Sffitt  i/r  ärSgaair. 

Lamprid.  Heliog.  6:  [Heliogabalus)  in  penum  Vestae,  quod  solae  vir- 
gines  solique  pontifices  adeunt,  irrupit.  Vgl.  Lucan.  Phars.  I,  598.  (Serv. 
Aen.  II,  166.  Claudian.  in  Eutrop.  I,  328  sq.) 

* Festus  p.  250:  [Penus  v]ocatur  locus  intimus  in  aede  Vestae  te- 
getibus  saeptus,  qui  certis  diebus  circa  Vestalia  aperitur;  i dies  reli- 
giosi  habentur.  Ovid.  fast.  VI,  219  sq.  Vgl.  Serv.  zu  V.  Aen.  HI,  12: 
nam  et  ipsum  penctral  penus  dicitur,  ut  hodie  quoque  penus  Vestae 
claudi  vel  aperiri  dicitur.  Vgl.  Dionys.  II,  66.  Plut.  Numa  9;  Cam.  20. 

8 S.  C.  I.  L.  I,  p.  395. 

* S.  Festus  a.  a.  0. 

8 Wenn  bei  Festus  a.  a.  0.  der  Penus  im  allgemeinen  , locus  inti- 
mus1 heisst,  widerspricht  das  der  Anführung  aus  Veranius  p.  158,  161 
natürlich  nicht,  wenn  wir  dort  lesen:  (seria),  quae  est  intus  in  aede 
Vestae  in  penu  exteriore. 

8 Vgl.  die  Controverse  über  die  geheimen  Heiligthümer  der  Vesta- 
linnen bei  Dionys.  II,  66;  Plut.  Cam.  20. 

7 Dagegen  sprechen  Ovid.  u.  Lucan  a.  a.  0.  Doch  könnte  das  poe- 
tische Übertreibung  sein. 
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aus  dem  Ursprung  aus  einer  gemeinsamen  religiösen  Idee  er- 
klärt, ist  doch  der  Unterschied  der  Anlage  und  des  Charak- 
ters des  Gebäudes  allzutief  greifend,  als  dass  er  auf  etwas 
anderes  zurückgeführt  werden  zu  können  scheint,  als  auf  die 
verschiedenartige  Aus-  und  Umbildung,  welche  die  Idee  des 
Vestacultus  in  Zusammenhang  mit  der  ähnlichen,  aber  doch 
getrennten  Entwicklung  zweier  ursprünglich  einen  Stamm 
bildenden  Völker  erlitt  und  erleiden  musste. 

DIE  VESTALINNEN. 

Nicht  das  Herdfeuer  des  Königshauses  selbst  ist  also 
zu  Rom  seit  der  ältesten  Zeit  das  heilige  Feuer  des  Staats. 
In  engem  Verband  mit  dem  Königshause,  aber  doch  als 
eigenes  Heiligthum  flammt  dasselbe  zum  Himmel  empor. 
Und  wenn  es  nur  wahrscheinlich  ist,  dass  der  Oberpontifi- 
cat  schon  vor  dem  Sturz  der  Königsherrschaft  bestanden 
hat,  so  ist  es  gewiss,  dass  nach  demselben  nicht  der  Rex 
sacrificulus  \ sondern  eben  der  Ober-Pontifex  die  Oberauf- 
sicht über  Vestacult  und  Vestalinnen  hatte,  wie  die  Wahl 
derselben.  3 

Durch  reine  Jungfrauen  sollte  das  ewige  Feuer  ununter- 
brochen gehütet  werden.  8 

Wo  findet  sich  nun  aber  in  Hellas  eine  Spur  von  dem 
Institut  der  Vestalinnen4,  das  so  charakteristisch  ist  für 

* 

1 Nur  eine  einzige  versprengte  Notiz  zeigt  uns  Vestalinnen  und 
Rex  sacrorum  in  Beziehung:  Serv.  V.  Aen.  X,  228:  Nam  virgines 
Vestae  certa  die  ibant  ad  regem  sacrorum,  etdicebant:  Vigilasne  rex? 
Vigila.  Die  Worte  der  Formel  zwangen  hier  beim  Rex  sacrorum  stehen 
zu  bleiben. 

* S.  u.  8.271.  Die  Tradition  nimmt  begreiflich  als  gewiss  an,  dass 
die  Wahl  der  Vestalinnen  ursprünglich  durch  die  Könige  geschah  (Liv. 
I,  3;  Dion.  II,  67;  III,  67;  Plut.  Numa  10). 

' 8 8.  u. 

4 Vgl.  ausser  den  o.  S.  217  f.  A.  1 aufgeführten  Schriften  Na  dal, 
histoire  des  Vestales  in  möm.  de  l’acad.  des  inscr.  t.  IV.  Paris  1723. 
p.  161—226;  Eisenhardt,  de  Vestalibus  et  iure  Vestali.  Heimst. 
1752  und  in  dessen  Opusc.  iuridica  varii  argumenti.  Halae  prope  Salam 
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den  römischen,  den  italischen  Vestacult,  ohne  das  er  schlecht- 
weg nicht  gedacht  werden  kann.  Auch  die  Wittwen,  von 
welchen  Plutarch  spricht,  gehören  schwerlich  in  die  Pry- 
taneen. 


Die  Zahl  der  Vestalinnen. 

Ursprünglich  sollen  es  4 Vestalinnen  gewesen  sein  l, 
Tarquinius  Priscus  zwei  hinzugefügt  haben  *,  nach  anderer 
Tradition  Servius  Tullius. 3 Die  Zahl  6 blieb  sodann  be- 
stehen. * Höchst  wahrscheinlich  ist  die  Zahl  mit  Rücksicht 
auf  die  Anzahl  der  Tribus  fixiert. 

Um  die  Mitte  des  vierten  Jahrhunderts  nach  Christus 
waren  es  sieben5,  was  wohl  eine  Folge  des  unterdessen 
unter  orientalischem  Einfluss  immer  mehr  gestiegenen  An- 
sehens der  Siebenzahl  war.  6 

* 

1771.  4.  p.  99 — 140.  Rud.  Brohm,  de  iure  virginum  Vestalium 
(Thorner  Progr.)  1835  (diese  Schrift  war  mir  nicht  zugänglich).  H. 
Werther,  Die  Vestaliechen  Jungfrauen  zu  Rom.  Progr.  Bielefeld 
1839.  4.  R c i n in  Paulys  Realenc.  VI,  2 S.  2499  ff. 

1 Dion.  II,  67;  Plut.  Numa  10. 

* Dion.  ID,  67,  vgl.  II,  67. 

3 Plut.  Numa  10. 

4 Fest.  p.  344:  Sex  Vestae  sacerdotes  constitutae  sunt,  ut  populus 
pro  sua  quaque  parte  haberet  ministram  sacrorum,  quia  civitas  Romana 
in  sex  est  distributa  partis,  in  primos  secundosque  Titienses,  Ramnes, 
Luceres.  Die  letztere  Angabe  ist  ohne  Zweifel  irrig.  Vgl.  Ambrosch, 
Studien  I S.  194;  214  f.  Es  hätten  dann  vor  der  Verdoppelung 
der  Gentes  nicht  4,  sondern  3 Vestalinnen  sein  müssen;  die  Annahme 
von  Verrius  Flaccus  steht  somit  wenigstens  in  directem  Widerspruch 
mit  der  Tradition. 

6 Vetua  orbis  descriptio  ed.  Gothofred.  Genev.  1628.  ’4  p : Sunt 
autem  in  ipsa  Roma  et  virgines  septem  ingenuae  et  clarissimae,  quae 
sacra  Deorum  pro  salute  civitatis  secundum  -antiquorum  morem  perficiunt 
et  vocantur  virgines  Vestae.  In-  der  Ausg.  der  Schrift  bei  Mai,  coli, 
dass.  auct.  e codd.  Vat.  t.  III  p.  387  sqq.  und  danach  bei  Bode,  scriptor. 
rer.  myth.  Cellis  1834,  t.  II  p.  VII  sqq.  fehlt  die  Stelle.  Vgl.  Mar- 
quardt, H.  d.  r.  A.  IV  S.  280  A.  1767).  Ambros,  ep.  18.  §11  (ed.  Maurin, 
t.  II  p.  836):  Vix  septem  Vestales  capiuntur  pueilae. 

* Rein  (Realenc.  VI,  2 S.  2500)  vermuthet,  »dass,  als  es  keinen  be- 
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Wahl  der  Vestalinnen. 

War  ein  Platz  erledigt,  so  wurde  vom  Pontifex  1 eine 
andere  ,capiert.‘ 2 

Durch  eine  Lex  Papia  9 aus  unbestimmter  Zeit  * wurde 
festgesetzt,  dass  der  Oberpriester  zwanzig  Jungfrauen  aus- 
wähle, aus  welchen  sodann  ,in  contione ‘ vermuthlich  in  Calat- 
comitien  5 durch  das  Loos 6 eine  ausgeschieden  wurde.  Sie 
erschien  dadurch  als  von  der  Gottheit  selbst  erwählt. T Doch 
konnten  Jungfrauen  auch  angeboten  werden. 8 

* 

sondern  Pontifex  max.  mehr  gab,  welcher  der  geistliche  Vorsteher  der 
Vestalinnen  war,  an  dessen  Stelle  eine  siebente  Vestalin  gewählt  wurde.« 
Allein  Rein  selbst  hält  Zumpt,  der  (d.  Relig.  d.  Römer.  Berlin  1845. 
S.  14)  auf  ein  früheres  Vorhandensein  dieser  Zahl  schliesst,  entgegen, 
,dass  sich  auf  den  Münzen  immer  nur  6 Vestalinnen  abgebildet  finden*. 
Solche  Münzen  haben  wir  aber  noch  von  Julia  Domna.  Und  der  kaiser- 
liche Pontificat  hörte  erst  S82  nach  Chr.  auf  (s.  Ekhel  D.  N.  VIII 
p.  386  sqq.),  der  Brief  des  Ambrosius  aber  ist  aus  dem  Jahr  384  (s. 
Clinton,  fasti  Rom.  t I p.  507),  die  Descr.  orbis  einige  Jahre  älter. 

1 Früher  angeblich  vom  König  (Liv.  I,  3;  Dionys.  II,  66.  Plut 
Numa  10).  S.  S.  269.  A.  2. 

* Diess  ist  der  Terminus  technicus.  Die  Formel  gibt  Gellius  I,  12, 
14:  Sacerdotcm  Vestalem,  quae  sacra  faciat,  quae  ius  siet  sacerdotem 
Vestalem  facere  pro  populo  Romano  Quiritibus,  uti  quae  optima  lege 
fuit,  ita  te,  Amata,  capio.  Vgl.  Tac.  ab  exc.  II,  86;  IV,  16;  Suet. 
Aug.  31;  Val.  Max.  VI,  7;  Prudent.  contra  Symmach.  II,  1066. 

8 S.  dieselbe  bei  Gell.  a.  a.  0. 

4 Zuerst  widerlegte  Pighius  (Annalen  z.  J.  604)  die  irrthümliche 
Identification  dieser  Lex  Papia  mit  der  berühmten  Papia  Poppaea  und 
suchte  die  Zeit  dieser  Lex  (auf  504  d.  St.)  festzusetzen.  Cramer  (a.  a.  0. 
p.  57)  möchte  sie  nach  015  d.  St.  verweisen.  Lange,  röm.  Alterth.  II. 
8.  573  meint,  sie  rühre  vielleicht  von  dem  Tribunen  Papius  689  d.  St. 
her.  Aber  Heineccius  (commentat.  ad  LL.  PP.  I,  1)  wird  Recht  be- 
halten, dass  die  Zeit  der  Lex  völlig  unsicher  sei. 

8 Vgl.  Mercklin,  die  Cooptation  d.  Römer.  Mitau  u.  Leipz.  1848. 
S.  76  f.  Bei  Cass.  Dio  LV,  22  ist  der  Senat  genannt. 

* Gell.  a.  a.  0.;  Suet.  Oct.  31;  Cass.  Dio  a.  a.  0.;  vgl.  Senec. 
controv.  I,  2 p.  68  Bq.;  p.  70,  17  sqq. 

’ Offenbar  in  diesem  Sinne  wird  eine  Virgo  Vestalis  maxima  bei 
Orelli  n.  2233  a diis  electa  genannt.  Vgl.  Rubino,  ünterss.  S.  92  A.  2. 

* Gell.  a.  a.  O. ; Tac.  ab  exc.  II,  86;  Sueton.  a.  a.  0. 
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Dagegen  durfte  sieh  niemand  weigern,  als  wer  gesetzlich 
excusiert  war,  wie  die  Schwester  einer  Vestalin,  die  Tochter 
eines  Flamens,  Augurs,  Quindeciinvirs,  Septemvirs  oder  Sa- 
liers,  die  Braut  eines  Pontifex  oder  eines  Tubicen  sacrorum.  1 
Später  verlieh  auch  das  Jus  trium  liberorum  diese  Excusatio.  * 

Erfordernisse  zur  Wahl. 

Begreiflich  konnten  nur  erlesene  Jungfrauen  ohne  Feh- 
ler , denen  nichts  zu  vollkommenem  menschlichen  Glück 
mangelte , des  Dienstes  der  Gottheit  würdig  erfunden  wer- 
den. Optima  lege  musste  die  Vestalin  es  sein,  d.  h.  wie 
alle  Befugnisse  einer  Vestalin  musste  sie  auch  alle  Erfor- 
dernisse zu  einer  solchen  besitzen. 8 

Für  die  ältere  Zeit  nahm  man  seither  als  selbstver- 
ständlich an,  dass  die  patricische  Geburt  nothwendiges  Er- 
forderniss war,  da  der  Populus  nur  aus  den  Patres  bestand. 
Später  erlangten  auch  zu  diesem  Priesterthum  die  Plebejer 
jedesfalls  den  Zutritt,  wie  denn  von  Labeo  nur  die  Geburt 
aus  einer  freien  4,  ehrbaren  5 und  »durch  menschliche  Man- 

• 

1 Gell.  a.  a.  0.  Ohne  allen-  Grund  möchte  Cramer  a.  a.  0.  p.  47  sq. 
die  Excusatio  auf  alle  sponsae’  ausdehnen.  Dass  die  Schwester  einer 
Vestalin  nicht  ausgeschlossen  war,  d.  h.  die  excusatio  nicht  eine  neces- 
saria  war,  wie  Cramer  a.  a.  0.  p.  46  (Noris.  cenot.  Pio.  diss.  II  c.  7 
p.  166)  aus  Cass.  Dio  XXXIX,  17  schon  folgern  wollte,  beweisen  die 
Ocellatae  sorores  bei  Suet.  Dom.  8.  Vgl.  Mercklin,  Cooptatio  S.  78. 

* Gell.  a.  a.  0.  Praeterea  Capito  Ateius  scriptum  reliquit,  — ex- 
cusandam  eius,  qui  liberos  tres  haberet.  Cramer,  dem  Mercklin  S.  73 
beitritt,  möchte  mit  einigen  Codd.  und  den  Ausgaben  vor  Stephanus 
aus  Billigkeitsrücksichten  lesen:  qui  liberos  tres  non  haberet,  ein  Vor- 
schlag, der  schwer  zu  rechtfertigen  sein  möchte. 

8 Optima  lege  im  Sinne  von  optima  conditione.  Vgl.  Cramer  a.  a.  0. 
p.  65.  Huschke  in  krit.  Jahrbb.  für  Rechtswissensch.  I (1837)  S.  405; 
Mercklin,  Cooptation  8.  75  A.  * gegen  Hüllmann,  Jus  pontificium 
S.  58  f.  und  Göttling,  G.  d.  r.  Staats-V.  S.  165  A.  5;  190  A.  I. 

4 Gell.  I,  12,  5:  (negaverunt  capi  fas  esse,  — ) cuius  parentes  alter 
ambove  servitutem  servierunt  aut  in  negotiis  sordidis  versantur.  Vgl. 
Cramer  a.  a.  0.  p.  39  sqq. 

5 Gell.  a.  a.  0.  4 item  quae  ipsa  aut  cuius  pater  emanci- 

patus  sit  etiamsi  vivo  patre  in  avi  potestate  sit. 
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cipationen  nicht  »verdorbenen«  Familie  1 verlangt  wird.  Seit 
wann  die  Zulassung  von  plebejischen  Jungfrauen  erfolgte, 
ist  nicht  überliefert.  Man  möchte  vermuthen,  dass  sie  eine 
Folge  des  Eintritts  der  Plebejer  in  den  mit  dem  Institut 
der  Vestalinnen  so  eng  verbundenen  Pontificat  gewesen  sei, 
welchen  ihnen  bekanntlich  die  Lex  Ogulnia  454  d.  St.  = 
300  vor  Chr.  eröffnete.  Dagegen  spricht  aber,  dass  schon 
in  viel  früheren  Zeiten  plebejische  Vestalinnen  genannt  wer- 
den, 2 so,  um  abzusehen  von  den  angeblichen  Namen  der  4 
ältesten  Vestalinnen  8,  die  Vestalin  Opimia  (?)  im  J.  271  d. 
St.,  Orbinia  i.  J.  282  d.  St.  Allein  der  Name  der  ersteren  ist 
nicht  sicher, 4 der  der  zweiten  wenigstens  in  dieser  Gestalt 
nur  durch  Dionysios  überliefert.  5 Nimmt  man  nun  hinzu, 
welche  geringe  Autorität  solche  Namen  aus  den  ersten  Jahren 
der  Republic  ansprechen  können , und  wie  unsicher  im 
Grunde  unser  Urtheil  darüber  ist,  ob  eine  uns  nur  noch  als 
plebejisch  bekannte  Gens  nicht  vormals  auch  patricisch  ge- 
wesen sein  kann,  so  wird  dieses  Argument  für  wesentlich 
entkräftet  gelten  müssen.  Von  den  beiden  nächstfolgenden, 

♦ 

. * S.  d.  hieher  gehörige  vorherg.  Anm.  Die  Emancipation  eines  Kin- 

des fand  bekanntlich  der  Regel  nach  nur  auf  dem  Weg  der  Mancipation 
statt.  Fand  die  Emancipation  nach  Erzeugung  von  Kindern  statt  und 
verblieben  diese  alsdann  dem  Grossvater  (vgl.  Gai.  inst.  I,  138),  so  war 
eine  solche  Tochter  iure  civili  Waise,  also  nicht  mehr  patrima  matrima, 
was  gleichfalls  Erforderniss  war.  8.  u.  8.  275.  Vgl.  Cramer  a.  a.  0. 
p.  37  sq. ; Böcking,  Pandecten  I*,  S.  217  f. 

8 Vgl.  Osenbrilggen  in  Z.  f.  AW.  V (1838),  Sp.  837 ; Mommsen  im 
rh.  Mus.  n.  F.  XVI  (1861)  S.  327  A.  17,  jetzt  in  'römische  Forschungen’ 
I.  Berlin  1863.  S.  79  A.  18. 

* Diese  (Gegania,  Berenia  (?),  Canuleia,  Tarpeia  bei  Plut.  Numa  10), 
von  denen  allerdings  nur  2 patricisch  sind,  müssen  doch  gewiss  als  das 
Erzeugniss  sehr  später  Erfindung  betrachtet  werden. 

* Bei  Liv.  II,  42  heisst  sie  Opia  oder  Oppia ; bei  Dionys.  VIII,  89, 
»wo  nC(  vorhergeht*  (Mommsen  a.  a.  0.),  Hqoniptu,  bei  Euseb.  Chron. 
Annen.  Porphilia.  In  des  Hieronym.  Übers,  heisst  sie  Pompilia,  bei 
Oros.  II,  8 Popillia.  Nichts  lag  näher,  als  einer  Vestalin  den  Namen 
des  angeblichen  Gründers  ihres  Instituts  zu  geben. 

* Dionys.  IX,  40. 

18 
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deren  Namen  uns  überliefert  sind,  ist  die  eine,  Postumia,  1 
aus  einem  rein  oder  fast  rein  patricischen  Geschlecht,  die 
andere,  Minucia,  aus  einem  solchen,  das  zwar  später  nur 
plebejisch  ist,  aber  schon  in  den  frühesten  Jahren  in  den 
Fasten  erscheint  * 

In  der  That  wäre  es  höchst  auffallend,  wenn  von  An- 
fang an  die  Patricier  den  Plebejern  die  Aufnahme  in  eines 
ihrer  hochheiligsten  Priesterthümer  gestattet  hätten,  9 zumal 
da  von  den  Flamines,  die  zunächst  in  Analogie  mit  den 
Vestalinnen  stehen,  wenigstens  die  drei  grossen  stets  patri- 
cisch  geblieben  und  Augurat  wie  Pontificat  erst  spät  den 
Plebejern  zugänglich  geworden  sind. 

Mommsen  erklärt  sich  die  Sache  daraus,  dass  ‘die  Caption 
wesentlich  mit  der  Adoption  Zusammenfalle’,  und  ‘die  bis- 
herige Rechtsstellung  des  Adoptierten  für  die  Giltigkeit  der 
Adoption  nicht  weiter  in  Frage  komme,  sondern  lediglich 
der  rechtsgiltige  Eigenthumserwerb  nebst  der  Absicht  der 
Erwerbung  an  Kindesstatt  erfordert  werde’.  * Allein  auch  im 
Fall,  dass  man  zugibt,  dass  zwischen  der  Captio  von  andern 
priesterlichen  Personen  5 und  der  einer  Vestalin  unterschie- 
den werden  muss,*  wird  die  Behauptung,  dass  die  Vesta- 

* 

* Vgl.  Haakh,  Real-Enc.  IV  S.  1932  ff, ; Mommsen  rh.  M.  a.  a.  O. 
S.  352;  r.  F.  S.  117. 

’ Vgl.  Teuffel,  Real-Enc.  V.  S.  74  ff. ; Mommsen  im  rh.  M.  a.  a.  0. 
S.  346;  r.  F.  S.  109. 

s Ap.  Claudius  Crassus  in  Verteidigung  der  Rechte  seines  Standes 
sagt  bei  Liv.  VI,  49,  9:  , vulgo  ergo  pontifices  augures  sacrificuli  reges 
creentur,  cuilibet  apicem  dialem,  dummodo  homo  sit,  inponamus,  tra- 
damus  ancilia  penetralia  deos  deorumque  curam  quibus  nefas  sit1  Ge- 
wiss denkt  er  dabei  an  Vestalinnen  und  Salier.  Und  wenn  »die  Stelle 
des  Livius  bei  dessen  Überall  hervortretender  Unkunde  in  Sachen  des 
römischen  Adelswesens  keinen  Beweis  machen  kann«  (Mommsen,  röm. 
Forschgg.  S.  79  A.  17),  — ohne  Belang  ist  es  doch  nicht,  dass  auch 
er  den  ursprünglich  rein  patricischen  Charakter  der  Vestalinnen  als 
selbstverständlich  ansieht. 

4 rh.  M.  S.  327;  r.  F.  S.  80. 

6 Gell.  I,  12,  15:  Sed  flamines  quoque  Diales,  item  pontifices  et 
augures  ,capi‘  dicebantur. 
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linnen  vom  Pontifex  wie  an  Kindesstatt  erworben,  als  .Haus- 
töchter der  Gemeinde  und  in  der  Gewalt  des  Königs,  später 
des  Pontifex  maximus  stehend1  gedacht  wurden,  noch  eines 
weiteren  Beweises  bedürfen. 1 

Augustus  gestattete  sogar  die  Captio  von  Töchtern  Frei- 
gelassener. Doch  kam  das  nicht  zur  Ausführung.  * 

Ferner  musste  die  zu  capierende  Tochter  patrima  und 
matrima  sein,  d.  h.  beide  freigeborene  Eltern  mussten  noch 
am  Leben  sein.  3 

Endlich  durfte  sie  keinen  leiblichen  Fehler  haben,  z.  B. 
nicht  stottern  und  stammeln,  oder  an  Harthörigkeit  leiden.  4 

Bei  ihrem  Eintritt  ins  Priesterthura  sollten  die  Mäd- 
chen nicht  unter  6 , nicht  über  10  Jahre  alt  sein.  5 Nach 
der  Captio  wurde  das  Mädchen  inauguriert.  6 

♦ 

* Daher  kam  es  wohl,  dass  Gellius  sich  genötliigt  sah,  letzteren 
Satz  gegen  die  'plerique’  geltend  zu  machen,  welche  ,capi‘  virginem  solarn 
debere  dici  putant.  S.  u.  S.  304  A.  1. 

1 S.  u.  über  die  Captio  und  ihre  Bedeutung  S.  303  ff. 

1 Cass.  Dio  LV,  22.  Vgl.  Cramer,  exc.  in  Gell.  IV.  Kil.  1832.  4.  p.  31. 

8 Gell.  a.  a.  0.  Vgl.  Cramer,  exc.  ad  Gell.  IV.  Kil.  1832  p.  10—34. 
Mercklin,  l’atrimi  matrimi,  a’//tpi9 aXett  in  Z.  f.  AW.  1854  S.  97  ff.  Nach 
Serv.  zu  Verg.  georg.  I,  32  wären  patrimi  matrimi  nur  Kinder  aus 
confarreierter  Ehe  gewesen.  Schon  Pithoeus  (j>d  coli.  leg.  Mos.  et  Rom. 
XVI,  2),  dem  Cramer  a.  a.  0.  p.  32  und  Mercklin  a.  a.  O.  beitreten, 
hat  diess  mit  Recht  so  erklärt,  dass  diese  Bestimmung  nur  in  ältester 
Zeit  gegolten  haben  werde.  Gegen  Rossbach  (römische  Ehe  S.  138  f.) 
hält  Mercklin  in  einem  Nachtrag  (in  Nro.  72)  diese  Ansicht  aufreoht. 

4 Gell.  a.  a.  0.  Vgl.  Fronto  p.  116  Nieb. : neque  balbam  virginem, 
quae  Vestalis  sit,  capi  fas  est  neque  sirbenam  (syrbenam?). 

5 Gell.  I,  12,  1 : Qui  de  virgine  capienda  scripserunt,  quorum  dili- 
gentissime  scripsit  Labeo  Antistius,  minorem  quam  annos  sex,  maiorem 
quam  annos  decem  natam  negaverunt  capi  fas  esse.  Sozom.  hist.  eccl. 
I,  9 erwähnt  das  Cte  Jahr.  Das  Alter  im  allgemeinen  ist  bei  Sueton. 
erwähnt  (Aug.  31),  ihr  zartes  Alter  von  Prudentius  in  Symmacb.  II, 
1065  sqq.  Cramer  (ad  Gell.  exc.  IV.  Kiliac  1832.  4.  p.  6 sqq.)  will  bei 
Gellius  für  VI  und  X,  VII  und  XII  substituieren,  gegen  alle  Codd.  und 
ohne  hinreichenden  Grund. 

Für  die  Arrephoren  in  Athen  war  das  Alter  von  7 — 11  Jahren  fest- 
gesetzt. Etym.  M.  p.  149.  Vgl.  Bekk.  aneed.  202,  3 ; 446,  18. 

6 Es  folgt  diess  aus  der  Exauguratio  der  Vestalin,  die  wegen  In- 

18* 
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Ohne  Zweifel  beim  Eintritt  in  das  Amt  und  der  Ein- 
kleidung wurden  den  Vestalinnen  die  Haare  -abgeschnitten 
und  au  einem  Lotosbaum,  der  davon  ‘capillaris’  oder  ‘eapillata’ 
hiess,  aufgehängt.  Jedesfalls  ist  diess  als  ein  Opfer  aufzu- 
fassen 1 und  in  Parallele  zu  setzen  mit  dem  Haar,  das  .dem 
Opferthier  abgeschnitten  wurde,  * sowie  mit  der  Weihung 
von  Haar  und  Bart  des  Jünglings , * oder  dessen , der  sich 
aus  einem  Schiffbruch  gerettet  hatte. 4 Es  war  ein  Sym- 
bol der  Hingabe  an  die  Gottheit. s Dass  es  an  einem  Lotos- 
baum geschah,  führt  darauf,  dass  derselbe  der  Vesta  heilig 
gedacht  wurde,  ohne  Zweifel  als  Göttin  des  Feuers,  da  ein 
anderer  Lotosbaum  auf  dem  Volcanal  stand.  6 

In  der  Formel  der  Captio  wird  die  Jungfrau  Amata  ge- 
nannt. Gewiss  soll  sie  damit  als  ein  Liebling  der  Göttin 
bezeichnet  werden , der  sie  sich  ganz,  hingibt  und  die  ihr 
dafür  ihre  volle  Liebe  schenkt. 7 


* 

cests  zum  Tode  verurtheilt  war  (Cato  or.  de  auguribus  bei  Festus  p.  241 
Probrum  virginis.  Cat.  reliq.  ed  Jordan  p.  67  sq.)  oder  nach  Vollendung 
ihrer  Zeit  aus  dem  Dienst  austrat  (Gell.  VII  (VI),  7,  4;.  Rubinos  (Unters. 
I,  S.  243)  und  Huschkes  (krit.  Jahrb.  f.  d.  Rechtsw.  I (1837)  S.  403) 
Ansicht,  seit  Einfährung  der  Sortitio  durch  die  Lex  Papia  seie  die  In- 
auguratio  weggefallen , weist  Marquardt  (a.  a.  0.  S.  281  A.  1775)  mit 
Recht  zurück. 

1 Plin.  h.  n.  VI,  44  § 235.  Antiquior  illa  est  (lotos),  sed  incerta 
eius  aetas,  quae  capillata  dicitur,  quoniam  Vestalium  virginum  capillus 
ad  eam  defertur.  Fest.  ep.  p.  57:  Capillatam  vel  capillarem  arborem 
dicebant,  in  qua  capillum  tonsum  suspendebant. 

* Verg.  Aen.  VI,  245  sq. 

8 Petron.  29;  Juv.  III,  186  sq. 

4 Juv.  XII,  80  sqq. ; XIV,  302. 

5 Wieseler,  über  Haaropfer  im  Philol.  IX  (1854)  S.  711  ff.  spitzt 
die  Bedeutung  derselben  allzuscharf  zu. 

4 Plin.  h.  n.  a.  a.  0.  § 86. 

7 Göttling,  de  duobus  A.  Gellii  locis.  Jenae  1856.  4.  p.  9 sq.  will 
Amata  aus  ’Ai/udra,  A3/t irq  mit  Berufung  auf  Athen.  XV  p.  672  a und 
das  Farnesianische  Relief,  wo  die  Form  A3ftara  (C.  I.  G.  n.  5984)  sich 
findet,  erklären.  Gewiss  mit  Unrecht. 
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Eintheilung  and  Dauer  der  Dienstzeit. 

Die  capierte  und  in’s  Atrium  aufgenommene  Vestalin  hatte 
nunmehr  im  ersten  Decennium  den  Dienst  zu  erlernen,  im 
zweiten  übte  sie  ihn,  im  dritten  lehrte  sie  denselben.  1 

Auffallend,  dass  die  einmal  capierte  Vestalin  diess  nicht 
auf  Lebenszeit  war,  dass  sie  nach  Verfluss  von  30  Jahren 
austreten  und  heirathen  durfte.  * Doch  galt  es  für  bedenk- 
lich, diess  zu  thun.  Daher  blieben  die  meisten  bis  zum  Tode.  * 

Innere  Organisation. 

Mit  dem  Alter  rückten  sie  in  die  angesehensten  Plätze 
vor.  4 Die  älteste  war  die  angesehenste 8 und  hatte  die  Ober- 
leitung der  Sacra. 6 

* 

1 Dionys.  II,  67 ; Senec.  dial.  YIII  (ad  Seren,  de  odo),  2,  2 ; Plut. 
Numa  10;  an  seni  sit  ger.  resp.  24  p.  795  e.  Vgl.  Val.  max.  I,  1,  7. 

* Dionys.  II,  67;  Plut.  Numa  10;  Gell.  VH  (VI),  7;  Auson.  ep.  7. 
Prudent.  contra  Symmacb.  II,  1077  sqq.;  Symmach.  ep.  IX,  108;  Vgl. 
Ambros,  ep.  18,  11:  praescripta  pudicitiae  tempora.  In  der  Sage  von 
Rbea  Silvia  ist  fast  durchweg  von  ewiger  Jungfräulichkeit  die  Rede. 
S.  die  Stellen  u.  S.  288  A.  1 ; S.  289  A.  3.  Doch  wird  daraus  nicht 
auf  einen  Unterschied  zwischen  dem  Institut  inLavinium  und  Rom  ge- 
schlossen werden  dürfen.  Man  darf  nicht  vergessen,  dass  es  sich  in 
der  Sage  nur  um  die  Motivierung  des  Tods  der  Mutter  der  Zwillinge 
handelt.  Eine  exactere  Angabe  lag  hier  ferne  und  hätte  in  die  Sage 
schlecht  gepasst.  Nur  Dionys.  (I,  76)  bewährt  auch  hier  den  klügelnden 
Charakter  Beiner  Geschichtsdarstellung.  Er  redet  vorsichtig  von  der 
nur  zeitweiligen  Dauer  des  jungfräulichen  Dienstes.  Die  Lesart  ntr- 
Taerovs  ist  gewiss  irrig.  Man  wird  mit  Glarean.  und  Sylburg  TfMKorratrcSt 
lesen  müssen,  da  das  wahrscheinlichste  doch  Übereinstimmung  zwischen 
Lavinium  und  Rom  ist.  Für  Rom  selbst  liesse  sich  die  , ewige  Jung- 
fräulichkeit' der  Rhea  Silvia  mit  der  Erlaubniss,  nach  Ablauf  von  30 
Jahren  auszutreten  und  zu  heirathen,  dadurch  vermitteln,  dass  man  mit 
Gellius  VII  (VT),  7,  4 den  Vestalinnen,  beziehungsweise  der  Vestalin 
Taracia  erst  durch  die  Lex  Horatia  das  Recht  auszutreten  und  zu  hei- 
rathen zuerkennen  liesse.  Allein  es  bedarf  natürlich  keines  weiteren 
Worts  über  die  Authenticität  dieser  Lex. 

* Dionys.  II,  67;  Plut.  Numa  10. 

4 Serv.  zu  Verg.  ecl.  VIII,  82  redet  von  Vestales  tres  maximae. 

* Sueton  Inl.  88:  virgo  Vestalis  maxima.  Domit.  8:  maxima  virgo. 
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Litteratur  und  noch  mehr  die  Inschriften  haben  uns 
eine  Anzahl  von  Namen  solcher  Vestales  maximae  erhalten. 
Tacitus  nennt  Orcia,  die,  nachdem  sie  57  Jahre  lang  den 
Dienst  einer  Vestalin  verrichtet,  im  Jahr  19  n.  Chr.  starb. 1 
Es  folgt  Junia  C.  Silani  f.  Torquata,  2 darauf  Vibidia.  3 Unter 
Domitian  wurde  Cornelia  wegen  Incests  lebendig  begraben.  4 
Ich  nenne  noch  Tarpeja  Valeriana,6  Numisia  Maximilla , 6 
Terentia  Flavola, 7 Campia  Severina,  8 Fl.  Manilia, 9 Fl.  Publi- 

* 

Plin.  ep.  IV,  11,  6:  maxima  Vestalis.  Trebell.  Pollio  Valerian.  2: 
maxima  virgo  Vestalium.  Vgl.  Ovid  fast.  IV,  639:  natu  maxima  virgo. 
Tac.  ab  exc.  XI,  32 : virginum  Vestalium  vctustissima.  Cass.  Dio  LIV,  24 : 
$ TtQtoßtiovaa.  Wenn  dagegen  Aquilia  Severa,  welche  von  Herodian 
V,  62  einfach  als  U^tia  bezeichnet  wird,  bei  Cassius  Dio  LXXIX,  9 
heisst,  ist  diess  schwerlich  genau.  Elagabal  heirathete  sonder 
Zweifel  nicht  die  älteste  der  Vestalinnen.  S.  u.  XII. 

6  Vgl.  Orelli  2235  (Inscbr.  v.  J.  301  n.  Chr.) : in  cerimoniis  antistiti 
deorum  Terentiae  Rufillae,  v.  V.  maximae.  Symmach.  ep.  IX,  128:  in- 
cestum  Primigeniae,  dudum  apud  Albam  Vestalis  antistitis.  Mit  Unrecht 
aber  beruft  sich  Marquardt,  H.  d.  r.  A.  IV  S.  283  A.  1797  auf  Tac. 
ab  exc.  II,  86:  Vestalibus  sacris  praesederat.  Diess  kann  hier  nur  be- 
deuten: sie  hatte  die  heiligen  Handlungen  einer  Vestalin  besorgt.  Vgl. 
Nipperdey  z.  d.  St.  Auch  der  Ausdruck  antistes  wird  von  Liv.  I,  20 : 
iis  (virginibus),  ut  adsiduae  templi  antistites  essent,  Stipendium  de  publico 
statuit,  und  ebenso  von  Symm.  ep.  II,  36,  von  allen  Vestalinnen  ge- 
braucht: virgines  sacri  Vestalis  antistites. 

1 Tac.  ab  exc.  II,  86 : quae  septem  et  quinquaginta  per  annos  summa 
sanctimonia  Vestalibus  sacris  praesederat. 

* Junia  C.  Silani  f.  Torquata  heisst  sacerdos  Vestalis  annis  LXIIII 
bei  Gruter  p.  25,  10  (vgl.  Gruter  810,  4;  Marini,  Arvali  II  p.  367  == 
Orelli  2238),  priscae  sanctimoniae  virgo  bei  Tac.  ab  exc.  III,  69  unter 
dem  Jahr  22  n.  Chr.  Nach  diesem  Jahr  wurde  sie  virgo  Vestalis 
maxima  (Gruter  p.  310,  3)  und  starb  vor  801,  wo  Tac.  (ab  exc.  XI,  31) 
Vibidia  virginum  Vestalium  vetustissimam  nennt.  Vgl.  Borghesi  in 
Annali  dell’  Inst.  arch.  XXI  n.  s.  VI  (1849)  p.  25  f. 

■ Tac.  ab  exc.  XI,  81. 

4 Sueton.  Domitian.  8;  Plin.  epp.  IV,  11.  S.  u.  XII. 

8 Inschr.  v.  Jahr  149  n.  Chr.  aus  Panvin.  fast.  p.  342  und  Manu- 
tius  orthogr.  Gruter  p.  311,  4 = Clinton,  fast.  Rom.  138. 

6 S.  Gruter  p.  310,  6 auf  einer  Inschr.  v.  Jahr  201  n.  Chr. 

7 Gruter  p.  312,  2 (Inschr.  v.  Jahr  215  n.  Chr.). 

8 Orelli  2236  = Muratori  172,  2.  Eine  zweite  Weihinschrift  auf 
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cia, 1 Coelia  Claudiana,  * Terentia  Rufilla, 3 Coelia  Concordia. 4 
Über  ihre  Befugnisse  wissen  wir  nicht  viel.  Nach  allem 
war  die  V.  max.,  wie  schon  aus  dem  Verhältniss  der  Vestalin- 
nen zum  Pontifex  maximus  hervorgeht  (s.ti.),  nur  prima  inter 
pares.  Nur  das  eine  Privilegium  kennen  wir,  dass  sie  neben 
dem  Praefectus  urbis,  den  Consuln  und  dem  Rex  sacrorum 
(si  tarnen  incorrupta  permanebit) , von  der  censorischen 
Gewalt  in  dem  Decret,  wodurch  Valerian  zum  Censor  er- 
nannt wird,  eximiert  erscheint. 6 

Einkünfte  der  VeBtalinnen. 

Schon  Romulus  setzte  den  Vestalinnen,  deren  Amts- 

* 

sie  bei  Gruter  p.  309,  6 (,ex  Panvinio1)  = Clinton  p.  257,  vollständiger 
bei  Muratori  p.  361,  2 ,ex  schedis  meis‘  trägt  die  Coss.  des  Jahrs  240 
n.  Chr. 

9 Gruter  p.  310,  6 (,ex  Panvinio1)  = Volaterranus  in  Sallengrii 
thes.  t.  III  col.  956  sq.  Inschr.  v.  J.  242  n.  Chr.  In  dass.  Jahr  fiele 
eine  Weihinschr.  auf  Cloelia  Claudiana  (Gruter  p.  309,  7 ,ex  Panvin.1) 
die  aber  unächt  oder  gefälscht  sein  muss. 

1 Auf  3 Inschriften:  1)  Gruter  p.  311,  1 ,ex  Smetio1;  2)  p.  311,  2 
s=  Orelli  2856  ,ex  Smetio,  qui  vidit* ; 3)  MaTini,  Arvali  p.  418  n.  384 
= Orelli  2237.  Nro.  1 trägt  das  Datum  IMP.  CAES.  [Gallo  Aug.  ?] 
PIO  FEL  II  et  [Volusiano. ?j  NOBILISSIMO  CAES.  COS.,  Nro  2 ist 
DEDICA  . . ||  DD.  NN.  VALE  . . ||  GALLIEN  . . . 

9 Orelli  2233  = Gruter  310,  2;  Orelli  2234  = Muratori  368,  2 
= P.  Scriver  zu  Volaterranus  in  Sallengr.  thes.  III  p.  958  sq.,  ähnlich 
aber  verfälscht  aus  Panvin.  fast,  zu  1038  a.  u.  c.  Gruter  309,  8.  Inschr. 
v.  J.  286  n.  Chr. 

9 Muratori  p.  370,  4 ,ex  schedis  rneis1  Inschr.  v.  J.  300  n.  Chr.: 
Gruter  p.  812,  3,  vollständiger  bei  Orelli  2235  = Muratori  p.  871,  1, 
Inschr.  v.  J.  301  n.  Chr. 

4 Grut.  p.  310,  1,  Inschr.  aus  der  zweiten  Hälfte  des  vierten  Jahr- 
hunderts: Coeliae  Concordiae,  virgini  i|  Vestali  maximae,  Fabia  Paujjlina 
C.  F.,  statuam  fäcien  dam  conlocandamque  ||  curavit  cum  propter  ||  egre- 
giam  eius  pudicitiam  insignemque  ||  circa. cultum  divinum  ||  sanctitatem 
tum  quod  ||  haec  prior  eius  viro  ||  Vettio  Agorio  Praetextaflto  v(iro)  c(la- 
rissimo)  (er  starb  als  Cos.  des.  i.  J.  387  n.  Chr.)  omnia  singulari  |[  digno- 
que  eius  (sic)  ab  huius||modi  virginibus  et  sa||cerdotibus  coli  statu|iam 
collocarat. 

5 S.  TrebeU.  Valerian.  2. 
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Wohnungen  bereits  erwähnt  wurden,  ein  ‘Stipendium’  de  publico, 
wohl  in  Naturalien  bestehend,  aus.  1 

Gewiss  besassen  sie  wie  die  übrigen  Priesterschaften 
liegende  Güter. 9 Was  davon  nicht  zu  gottesdienstlichem 
Zweck  unmittelbar  gebraucht  wurde,  pflegte  man  zu  ver- 
pachten. 8 

Augustus  vermehrte  ihre  Einkünfte.  4 Tiber  wies  der 
neu  capierten  Vestalin  Cornelia,  ‘ut  glisceret  dignatio  sacer- 
dotum  atque  ipsis  promtior  animus  foret  ad  capessendas 
caerimonias’,  2 Millionen  Sestertien  an. 5 

Die  Vestalinnen  hatten  wie  die  Pontifices  6 eine  arca, 
in  welche  Strafgelder  wegen  Verletzung  oder  unerlaubter 
Benutzung  von  Begräbnissen  oder  Gestattung  dieser, 7 sowie 

1 Liv.  I,  20. 

Ambrosius  a.  öfters  a.  0.  ep.  18,  II  nennt  im  allgemeinen  'lucra 
ingentia’. 

* Sic.  Flacc.  de  condicionibus  agror.  p.  162  sq.  Lachmann.  Vgl. 
Dionys.  III,  29 ; Agenn.  Urb.  p.  85  sq.  Lachm. ; Oros.  V,  18.  Vgl.  im 
allgemeinen  J.  A.  Ambrosch,  Studien.  I S.  199  ff.;  Rudorff,  gromat. 
Institutionen,  S.  299  f.;  Marquardt,  H.  d.  r.  A.  III,  2 S.  66  f.;  IV 
S.  171;  E.  Lübbert,  comment.  pontific.  p.  34  sqq.;  Rein  in  Paulys 
Real-Enc.  1'  S.  545  ff. 

• Hygin.  de  condicionibus  agror.  p.  117  Lachm.  cf.  p.  116.  S.  d. 
Litteratur  bei  Rein  a.  a.  0.  S.  547. 

4 SuetOct.  31:  Sacerdotum  et  numerum  et  dignitatem,  sed  et  com- 
moda  auxit,  praecipue  Vestalium  virginum.  Vgl.  das  Mon.  Ancyr.  II, 
14  sq. : Magistratus  et  sacerdotes  commodis  et  dignitate  auxi. 

5 Tac.  Ann.  IV,  16. 

8 Vgl.  über  diese  Guther  de  iure  pontif.  II,  12  (in  Graevii  thes.  V 
p.  101  sqq.);  Marquardt,  H.  d.  r.  A.  IV  S.  172. 

7 Diese  Einnahme  fiel,  wenn  nicht  dem  Populus  Romanus,  bald 
den  Pontifices  (s.  d.  Stellen  bei  Guther  u.  Marquardt  a.  a.  0.,  vgl.  Lüb- 
bert, quaest.  pontific.  p.  61  sqq.),  bald  den  Vestalinnen  zu.  Gruter 
861, 13  (unvollständiger  bei  Muratori  173, 1):  HOC  MONUMENTUM  SI 
QUIS  VENDERE  VEL  DONARE  VOLUERIT  INFERET  VIRGINIBUS 
VESTA  LI  BUS  HS  XX  N.  AUT  AERARIO  POPULI  ROMANI.  Orelli 
4393  = Chandl.  marm.  Oxon.  p.  132,  18:  ITA  NE  QUIS  UBI  ||  EGO 
CONQUIESCO  COMBURAT.  AUT  CINERES  ||  SUAS  PONAT.  QUAE 
ADVERSUS  FECERIT.  VIRGINIBUS  ||  DAMNAS  ESTOD.  HS.  CIO 
Mommsen,  I.  R.  N.  6916  = Marini,  Arvali  p.  343  = Orelli-Henzen  4428 ; 
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die  Vermögen  der  ohne  Testament  gestorbenen  Vestalinnen 
flössen.  1 

Wie  die  andern  Priesterschaften  * hatten  auch  die  Vesta- 
linnen ein  Dienstpersonal,  das  z.  Th.  aus  freien  oder  frei- 
gelassenen  Leuten,  z.  Th.  aus  Sclaven  8 bestand. 

Für’s  erste  hatten  sie  Lictoren. 1 

Sodann  werden  Fictores  der  Vestalinnen  auf  Inschriften 
mehr  als  ein  Mal  genannt, 5 wie  deren  gleichfalls  auch  von 
den  Pontifices  Vorkommen. 6 

Seltsam  ist  eine  der  uns  überlieferten  Erklärungen  des 
Worts,  wornach  in  diesen  Fictores  die  Haarkünstler  der 

* 

SIQUIS  HUNC  MONIMENTUM  VEL  AEDIFICIÜM  DONATIONIS  g 
CAÜSAAI  VEL  ALIOQUE  NOMINE  TEMPTAVERIT  FACERE 
DARE  DAMNAS ESTO  AERARIO  PO' PÜLI  ROMANI.  HS.  L M N. 
item  V V.  HS.  L M V.  Marini,  Arvali  p.  825:  HOC.  M[onume]NTUM 
I QUISQUIS.  VENDEDERIT.  DABIT.  PONTIF[icib.  si]VE.  VIR-  (| 
GINIB.  V.  HS.  XX  M.  N.  etc.  Orelli-Henzen  1175  = Murat.  p.  1321, 
10.  s.  u.  S.  282  A.  3 ; Orelli-Henzen  7339  = Jahn,  spec.  ep.  28,  29.  Der 
Gedanke  Marquardts  (a.  a.  0.  S.  172  A.  1009),  die  Kasse  der  Vestalinnen 
seie  vielleicht  dieselbe  gewesen,  wie  die  der  Pontifices,  weil  es  in  der 
eben  citierten  Inschrift  ‘sive’  heisse,  bedarf  keiner  weiteren  Widerlegung. 

1 S.  u.  8.  302  A.  6. 

* Vgl.  Marquardt  a.  a.  0.  S.  175  ff. 

* Einen  ServuB  publicus  im  Vestatempel  erwähnt  Tae.  hist.  I,  43. 
Dagegen  Liv.  XXVI,  27  wird  nach  Nibby  del  Foro  Rom.  p.  78  A.  I 
von  Ambrosch,  Studien  S.  16  A.  67  und  Marquardt  a a.  0.  mit  Un- 
recht als  Beweisstelle  für  servi  publici  angeführt 

4 S.  u.  S.  298  A.  3.  Vgl.  über  diese  Lictoren  der  sacerdotes  publici 
überhaupt  Mommsen  de  apparitoribus  magistratuum  Rom.  im  rh.  Mus. 
n.  F.  VI  (1848)  S.  23  f. ; Marquardt  a.  a.  0.  S.  175. 

s Gruter  p.  311,  1 (ex  Smetio).  Weihinschr.  der  Fl.  Publicia,  virgo 
Vestalis  maxima  (s.  o.  S.  279  A.  1)  gesetzt  von  Veturius  Memphius,  v(ir) 
e(gregius),  fictor  v(irginum)  V(estalinm).  Vgl.  Marini,  Arvali  p.  791  f. ; 
Orelli  2234  = Volaterranus  in  Sallengrii  thes.  t.  III  p.  956  = Mura- 
tori  368,  2.  Inschr.  aus  Rom  vom  Jahr  286  n.  Chr.  (s.  o.  S.  279  A.  2): 
CVRANTE  FL.  MARCIANO  f V.  E.  FICTORE  VV. 

9 Orelli  2281  = Donati  I p.  76,  3 = Fabretti  p.  460,  89:  ein  Rex 
sacrorum,  der  zugleich  Fictor  pontificum  ist;  Gruter  p.  270,  6;  1081,  8. 
Vgl.  Marini  a.  a.  0. 
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Vestalinnen  erblickt  werden  könnten  1 und  erblickt  wor- 
den sind.  * 

Ausserdem  finden  wir  ,antescolarii  virginum  Vestalium‘ 
erwähnt.  3 Im  Fall,  dass  eine  Vestalin  erkrankte,  wurde 
sie  ausserhalb  des  Atriums  verpflegt. 4 In  späterer  Zeit 
hatten  sie  einen  eigenen  Arzt.  5 

HUT  DES  EWIGEN,  REINEN  FEUERS  DURCH  REINE 
DIENERINNEN. 

So  war  es  den  Vestalinnen  möglich  gemacht,  ganz  ihrem 
heiligen  Dienste  zu  leben.  Die  beiden  am  meisten  vor 
Augen  tretenden  Elemente  des  Cultus  im  Vestatempel  sind 
die  ewige  Hut  des  unauslöschlichen  heiligen  Feuers  durch 
die  Vestalinnen  und  die  Keuschheit  derselben.  Die  Vestalin, 
welche  das  Feuer  erlöschen  liess,  wurde  mit  Ruthen  ge- 
strichen. 6 

Der  ganze  Staat  erscheint  in  grösster  Gefahr,  wenn  die 
Flamme  erlischt. 7 Dann  ist  der  Cult  und  damit  die  Ver- 
bindung des  Staats  mit  der  Gottheit  von  Seiten  der  Men- 

* 

* Isidor,  origg.  X,  104:  Fictor  appellatus  a fingendo  et  componendo 
aliquid,  sicut  qoi  capillos  mulierum  linit  et  pertractat,  unguit  et  nitidat. 

* P.  Scriver  in  Sallengrii  nov.  thes.  t.  III  p.  959. 

* Orelli-Henzen  1175  = C.  I.  G.  6298  (vgl.  Niebuhr  in  Abhh.  d. 
k.  Ak.  d.  W.  zu  Berlin  18**/*»  S-  251  ff.) : Is  qui  fecerit  poenae  nomine 
pontificibus  aut  antescolaris  virginum  sestert.  L.  M.  n.  inferre  debe- 
bit.  Ein  Menelaus  antescholarius  bei  Petron.  c.  81.  Vielleicht  hatten  sie, 
darauf  scheint  die  Inschrift  zu  führen,  die  Verwaltung  des  Vermögens 
der  Vestalinnen  zu  besorgen.  Dass  sie  antescholarii  heissen,  wird  mit 
Orelli  daraus  irgendwie  zu  erklären  sein,  dass  sie  ausserhalb  des  Be- 
reichs der  Vestalinnen  selbst  sich  befanden. 

4 Plin.  ep.  VII,  19. 

* Cod.  Theod.  XIH,  3,  8. 

« Liv.  XXVIII,  1.  Vgl.  Val.  Max.  I,  1,  6.  Liv.  epit.  XLI.  lul. 
Obseq.  8 (62).  Fest.  ep.  p.  106  ignis  Vestae.  Plut.  Numa  10. 

7 Dionys.  II,  67:  noliü  ju'tv  ovy  xa'i  üMa  3oxei  fitpvfiaix  elvai  zijf  ot/'jf 
öaüoi  VTir/qlTouaif;  rolt  ItfoTt,  /laXiaza  51  ij  oßeots  toC  nv$6f,  fjv  vn'tQ  an  ayra 
za  Stiya  'PafiaTcx  3t3oCxaaiy  xtü.  Vgl.  Plut.  Numa  9.  Daher  sagt  Pru- 
dent.  c.  Symmach.  II,  1087:  fatalesque  adolet  prunas  innupta  sacerdos. 
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sehen  her  unterbrochen.  Das  Prodigium  des  Erlöschens  der 
Flamme  gehört  zu  den  schwersten , auch  wenn  die  Schuld 
der  Vestalin  nachweisbar  ist.  1 Aber  auch  die  Gottheit  kann 
die  Flamme  auslöschen.  * Dann  zeigt  sich  noch  unmittel- 
barer ein  furchtbares  Anzeichen  göttlicher  Ungnade.  Die 
Gottheit  hebt  durch  Verlöschung  des  Feuers,  durch  Ver- 
nichtung des  Mittelgliedes  die  Verbindung  zwischen  sich 
und  den  Menschen  auf.  In  angstvollem  Bemühen  werden 
diese  also  den  Zorn  der  Götter  zu  versöhnen  versuchen,  wie 
durch  Bestrafung  der  schuldigen,  so  durch  Erneuerung  des 
Feuers  unter  superstitiöser  Beobachtung  zahlreicher  sühnen- 
der Ceremonien.  * Daher  wird  auch  bei  Erwähnung  des 
heiligen  Feuers  gewöhnlich  seiner  Ewigkeit  gedacht,  * heisst 
Vesta  selbst  aetema.  6 Sodann  durfte  die  heilige  Flamme 
nicht  an  profanem  Feuer  entzündet  werden.  Die  Wieder- 
entzündung geschah,  jedesfalls  ursprünglich,  auf  eine  ur- 
alte Weise,  durch  das  Reiben  zweier  Hölzer  oder  vielmehr 
durch  das  Bohren  mit  einem  Holze  in  einem  anderen.  6 
Plutarch  7 beschreibt  eine  andere  Art  der  Entzündung.  Diese 
geschah  durch  ein  Gefass  in  Form  eines  hohlen  Kegels, 
dessen  Achsenschnitt  ein  gleichschenklig  rechtwinkliges  Dreieck 

* 

1 Liy.  XXVIII,  11:  Plus  omnibus  aut  nuntiatis  peregre  aut  visis 
domi  prodiffiis  terruit  animos  hominum  ignis  in  aede  Vestae  extinctus. 

Id  quamquam  nihil  portendentibus  deis  ceterum  neglegentia  humana 

acciderat,  tarnen  et  hostiis  maioribus  procurari  et  supplicationem  ad 
Vestae  habere  placuit. 

* Plut.  Nu  lila  9 : rav  Sf  vnö  TUf/fi  tuo;  (wij  aaßtatir  ti)  ixlCntj,  xa9a- 
Tifp  — ti fyt  Ta  Afi9giSaTixa  xa'i  r av  iuifültov  'Ptopaltox  nöltfjov  aun  rtä  ßto/nö 

t6  nig  >j<pai(o9>;.  Vgl.  Lucan.  Phars.  I,  549  sq. : Vestali  raptus  ab  ara 
ignis.  Ovid.  fast.  III,  45  sqq.  lässt  so  das  Feuer  erlöschen  in  Folge 
des  Mutterwerdens  von  Silvia. 

a Dionys.  II,  67  extr.  Vgl.  Liv.  a.  a.  0. 

4 S.  o.  S.  221  f. 

6 S.  u.  in  IX  *V.  auf  Münzen.’  Vgl.  Horat.  carm.  III,  5,  11  mit 
Acr. : Aeternam  Vestam  propter  aeternos  ignes  dixit,  qui  in  ara  eius 
indefesse  colebantur. 

• Fest.  ep.  106  Ignis  Vestae. 

7 Numa  9. 
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war  (axa<psloig,  3 xceraaxeva^srai  /ukv  ano  nXsvQäs  looaxe- 
lovg  OQ&oymvlov  TQiyumov  xocXatvo/iieva , avwevei  <f  etg  ev  ex 
rrjs  neQKfeQiag  xevzQOv).  In  diese  (nach  Plutarch  in  das 
xkvtqov  derselben)  wurde  leicht  brennbarer  Stoff  gelegt  und 
derselbe  alsdann  durch  die  concentrierte  Reflexion  der  Son- 
nenstrahlen entzündet.  1 

Selbstverständlich  setzt  eine  solche  Art  der  Entzündung 
eine  verhältnissmässig  hoch  entwickelte  Cultur  voraus.  Plu- 
tarch will  offenbar  diese  Art  der  Feuerentzündung  als  die 
gewöhnliche  bezeichnen,  * und  setzt  sie  auch  für  Rom  voraus. 
Eine  andere  Frage  ist  die,  ob  er  Recht  darin  hat,  ob  also, 
denn  nur  das  könnte  zugegeben  werden,  in  Rom  später  die 
Entzündung  am  Sonnenfeuer  eingeführt  wurde.  So  unwahr- 
scheinlich an  sich  eine  jede  derartige  Veränderung  in  alt- 
heiligen Cultusgebräuchen  ist,  hat  man  sich  gleichwohl  und 
schwerlich  mit  Unrecht  für  die  Anwendung  dieser  Methode 
auch  in  Rom  so  ziemlich  allgemein  entschieden. 3 

Aufs  allerengste  mit  dieser  ideellen  Anschauung  der 
heiligen  Flamme  hängt  ihre  Reinheit  zusammen. 

Was  scheidet  Gottheit  und  Menschheit  für  das  religiöse 
Gemüth  schärfer,  unerbittlicher,  als  die  Heiligkeit  jener,  die 

* 

1 Vgl.  Lipsius  de  Vesta  et  Vestalibus  synt.  (in  Graev.  thes.  t.  V 
p.  638  sq.)  und  Dupuy  in  möm.  de  l’acad.  des  inscr.  et  belles  lettres 
t.  XXXV.  Paris  1770  (die  Abhandlung  ist  vom  Jahr  1763).  Fischer 
in  acta  soc.  Palat.  vol.  IV  und  Palcanius  del  fucco  di  Vesta,  Bassano 
p.  1794,  der  p.  54  davon  spricht,  sind  mir  nicht  zur  Hand. 

* Plut.  a.  a.  0.  i£dnTovat  Sr  fiiXuna  xri.  Wenn  er  zunächst  Athen 
und  Delphi  nennt,  so  ist  an  letzterem  Ort,  auch  wenn  er  das  ewige 
Feuer  im  Tempel  des  Apollon  meint,  jedesfalls  an  ein  der  Hestia  hei- 
liges Feuer  zu  denken,  da  ja  auch  in  diesem  die  Göttin  waltete  (vgl.  o. 
S.  128  ff.) 

* Wir  haben  dafür  ein  ausdrückliches,  freilich  spätes  Zeugniss,  das 
Julians  (or.  IV  p.  289):  aaßraiov  yäp  r]Xiov  tpvlaTTouoi  tfioya  na^9f'vot 
na(  tfilv  Irftai.  Vgl.  Petav.  zu  Julian,  p.  276;  Spanheim  de  Vesta  etc. 
in  Graev.  thes.  V p.  689 ; Ruhnken  antiquitat.  Rom. , lect.  acad.  ed. 
Eichstad.  Progr.  Jena  1823.  4.  p.  7;  Hartung,  Rel.  d.  Römer  n S.  115; 
Klausen,  Aen.  u.  d.  Penaten  II  S.  1005  A.  2006;  S.  1028  A.  2048; 
Preller,  röm.  Mythol.  S.  542. 
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Unreinheit  dieser?  Das  ist  nicht  bloss  israelitische  Anschauung. 
Nur  dass  bei  den  Israeliten  diese  Anschauungen  viel  er- 
habener und  reiner  durchgebildet  sind.  Man  war  versucht, 
den  Unterschied  zwischen  Gott  und  Mensch  hauptsächlich 
in  dem  relativen  Unterschied  der  Macht,  sodann  in  der 
Sterblichkeit  der  Menschen  und  der  Unsterblichkeit  und 
Weisheit  der  Götter  zu  suchen.  In  der  Mythologie,  in  wel- 
cher gewissermassen  die  Dogmatik  der  alten  Religionen  ent- 
halten ist,  tritt  bei  den  Griechen  vorzugsweise  die  Unsterb- 
lichkeit, die  Macht  und  Weisheit  der  Götter  in  den  Vordergrund. 

Wie  sehr  die  Heiligkeit  derselben  in  den  griechischen 
Mythen  getrübt  ist,  weiss  jedermann.  In  den  italischen 
Mythen  hatten  ohnstreitig  jene  Trübungen  viel  weniger 
Raum.  Aber  auch  die  Unsterblichkeit  der  Götter  war  hier 
weit  strenger  festgehalten,  wo  die  schillernde  Mittelgattung 
der  Heroen  fehlt.  1 Wo  von  alt-italischen  Göttern,  die  durch 
hellenisierenden  Einfluss  zu  Heroen  herabgesetzt  waren,  der 
Tod  ausgesagt  wird,  ist  nach  den  sichersten  Spuren  der 
echten  Überlieferung  anzunehmen , dass  im  altitalischen 
Mythos  nicht  vom  Sterben , sondern  vom  Verschwinden  der 
Gottheiten  die  Rede  war.  Die  stehende  Formel  dafür  ist 
‘nusquam  apparuit’,  ‘non  comparuit’.  * 

In  religiösem  Sinn  tiefer  und  reiner  sind  aber  all  diese 
Ideen  im  Cultus  ausgesprochen.  Dieser  beruht  ja  wesentlich 
auf  der  Idee  der  Abhängigkeit  menschlicher  Unmacht  und 
menschlichen  Nichtwissens  von  göttlicher  Macht  und  Weisheit 
Dass  der  Mensch  das  Dasein  von  Mächten  fühlt,  die 
ihm  weit  überlegen  sind,  die  ihm  fördernd  zur  Seite  zu 
stehen,  hemmend  in  den  Weg  zu  treten  scheinen,  dass  er 

* 

1 Vgl.  meine  Recension  von  Prellers  römischer  Mythologie  in  den 
gel.  Anz.  d.  k.  Bayer.  Ak.  d.  W.  1869  S.  406  ff. 

1 Vgl.  Preller,  röm.  Mythol.  S.  83  ff.,  wo  noch  nachzutragen  sind 
Solin.  2 p.  10  C Casaub. : apud  Numicum  (Aeneas)  parere  desivit  anno 
septimo  patrisque  Indigetis  ei  nomen  datum.  Tertull.  ad  nat.  II,  9 (oper. 
ed.  Oehler  HI  p.  372):  Quid  aliud  Aeneae  gloriosum,  nisi  quod  proelio 
Laurentino  nusquam  comparuit? 
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auf  den  schweren  und  leichten  Wegen  , welche  das  Leben 
ihn  zu  gehen  nöthigt , von  Gewalten , die  er  nicht  zu  er- 
gründen wagt  oder  vermag,  bald  wunderbar  sich  erleichtert, 
bald  wunderbarer  gehemmt  und  oft  von  dem  fast  erreichten 
Ziel  zurückgeworferi  fühlt,  dass  er  an  schwindelnde  Abgründe 
geleitet  doch  wieder  und  nicht  aus  eigener  Kraft  sicher  fort- 
schreiten kann,  das  alles  erweckt  unwiderstehlich  in  ihm 
die  Ahnung  höherer  Kräfte.  Es  ist  das  eine  Ahnung  , ver- 
bunden mit  den  Gefühlen  der  Furcht  und  des  Danks,  der 
Liebe  und  des  Hasses.  Aber  es  ist  das  noch  nicht  Religion. 

Ebenso  tief  im  Wesen  des  Menschen  als  diese  Gefühle 
liegt  ein  anderes  in  ihm,  das  Gewissen.  Bei  allem  Handeln 
spricht  es  mit,  bejahend  oder  verneinend  und  nirgends  leb- 
hafter, als  in  grossen  Krisen  des  Lebens.  Im  tiefsten  Un- 
glück spricht  es  laut,  verdammend  oder  tröstend,  im  höchsten 
äusseren  Glück  kann  seine  Stimme:  du  hast  es  nicht  ver- 
dient, mahnend  an  unser  Ohr  schlagen. 

So  blicken  wir  im  Glück  wie  im  Unglück  nicht  bloss 
über  uns  hinaus , hinauf  zu  den  höheren  Mächten , deren 
Walten  wir  unwillkürlich  einen  Theil  unsres  Erleidens  zu- 
schreiben, wir  blicken  zugleich  in  unser  tiefstes  Innere  und 
fragen  nach  unserm  Verschulden,  und  fragen:  warum  lassen 
uns  jene  Mächte  leiden,  warum  beglücken  sie  uns,  haben 
wir  es  verdient,  zürnen  sie  uns  ob  unsrer  Schuld,  haben 
wir  aber  auch  ihre  Gnade  verdient,  werden  wir  dieselbe 
bewahren  ? 

Aus  diesen  Wurzeln  ist  der  Wald  der  zahllosen  Culte 
und  Cultgebräuche  erwachsen. 

Nirgends  im  classischen  Alterthum  aber  spiegeln  sich 
diese  Ideen  deutlicher  und  in  ursprünglicherer  Gestalt,  als 
in  .Hestia-Vesta  und  ihrer  Verehrung. 

Desshalb,  weil  der  Cult  zugleich  ewig  — denn  stets 
bedürfen  wir  der  göttlichen  Mächte  — und  rein  sein  muss  — 
denn  reine  Herzen  verlangen  die  Götter  — , ist  die  ewig  zum 
Himmel  lodernde,  reine  Flamme  das  getreueste,  vollkommenste 
Symbol  des  Cultus.  Beides  gehört  zusammen:  das  ewige 
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Hinaufflammen  zu  den  Göttern  und  die  unbefleckte  Rein- 
heit der  Flamme,  ihres  Tempels  und  ihrer  Hüterinnen. 

Nichts  ist  in  den  Augen  des  Römers  reiner  und  heiliger 
als  die  ewige  Flamme  und  ihre  Göttin.  1 Die  Göttin  selbst 
erhält  den  Beinamen  ,sancta‘ , 2 ihre  und  ihres  Feuerherds 
Reinheit  ist  wie  zum  Sprichwort  geworden.  8 

Für  die  Reinheit  der  Flamme  selbst  wurde  in  doppelter 
Weise  gesorgt.  Für’s  erste  wird  einmal  jährlich , an  den 
dadurch  religiös  hoch  bedenklichen  Tagen  vom  7.  bis  15.  Juni 
der  Tempel  gereinigt 4 und  sodann  der  Kehricht  in  ritueller 
Weise  an  besonderem,  durch  ein  davon  benanntes  Thor  ver- 
schlossenen Ort,  am  Clivus  Capitolinus,  verscharrt, 5 zwei- 
tens wird  die  Flamme  selbst  am  alten  Neujahrstage,  am  1.  März, 
erneuert,  und  der  Tempel  mit  neuem  Lorbeer  geschmückt.  8 
Man  geht  aber  noch  weiter.  Nicht  bloss  die  Flamme, 
auch  ihre  Dienerinnen  müssen  rein  sein.  Wenn  in  Hellas 
da  und  dort  Wittwen  die  ewige  Flamme  hüteten,2  ist  in 

1 S.  o.  S.  218  f. 

* S.  u.  IX  ,V.  auf  Münzen/ 

a Priap.  XXXI,  2:  licebit  ipsa  sis  pudicior  Vesta.  Auson.  ad  Gra- 
tian.  Caes.  c.  18:  Operto  conelavis  tui  nun  sanctior  ara  Vestalis. 

4 Ov.  fast,  VI,  219  sqq.;  711  sqq. 

6 Q(uando)  S(tercus)  D(e)atum)  F(as)  im  Kal.  Ven.,  Q.  ST.  D.  F. 
im  Maff.,  Q.  ST.  im  Tusc.  S.  Mommsen  im  C.  I.  L.  I p.  369.  Vgl.  Varro, 
1.  L.  VI,  32j  Fest.  p.  344  b:  Stercus  ex  aede  Vestac  XVII  Kal.  Iul. 
defertur  in  angiportum  medium  fere  clivi  Capitolini,  qui  locus  clauditur 
porta  Stercoraria;  tantae  sanctitatis  maiores  nostri  esse  iudicaverunt. 
VgL  p.  258  a.  Ovid  a.  a.  Ort  lässt  das  'stercus',  sicher  irrig,  in  den 
Tiber  werfen. 

9 Ov.  fast.  III,  141  sqq.;  Solin  I p.  3 D Casaub.:  Romani  initio 
annum  decem  mensibus  computaverunt  a Martio  auspicantes,  adco  ut 
eius  die  prima  de  aris  Vestalibus  ignes  accenderent,  mutarent  ve- 
teribus  virides  laureas,  senatus  et  populus  comitia  agerent,  matronae 
servis  suis  coenas  ponerent,  sicuti  Saturnalibus  domini.  Macrob.  1, 12, 6: 
Huius  (primi  i.  e.  mensis  Martis)  prima  die  ignem  novum  Vestae  aris 
accendebant,  ut  incipiente  anno  cura  denuo  servandi  novati  ignis  inciperet. 

Nach  Solin  (und  Macrob.?)  a.  a.  0.  wären  also  auch  die  Feuer  in 
den  Privathäusern  erneut  worden. 

’ S.  o.  S.  191  A.  3. 


Digitized  by  Google 


288 


KEUSCHHEIT  HEB  VESTALINNEN. 


Rom  dem  Reinsten  und  Heiligsten  der  Menschheit  ihre 
Pflege  anvertraut  — unbefleckten  Jungfrauen.  1 

Als  der  officielle  Name  der  Vestalinnen  erscheint  sowohl 
in  dem  Citat  aus  dem  Edictum  perpetuum  bei  Gellius 1 als  in 
der  Formel  der  Captio  sacerdos  Vestalis. 8 Er  darf  aber  nicht 

* 

1 Vgl.  Dionys.  II,  67 : Tirif  uer  ovr  — ipam\  — Tijr  Je  tpuiaxrjv  ovtov 
naf&fro ij  o raxetoSat  fiälXov  Sj  ärjgaatr  olorrai  xaxa  16  flxö(,  on  nvf  /j'er 
ä/utarrov , naQ&evoe  J*  ucpftapror , toi  S*  ayrordroi  rwv  &eloir  ro  xaSa^uiraroy 

riör  SyijTÖiy  tptlov.  Ov.  fast.  VI,  287  sqq.  Cornut.  c.  28  p.  157  Osann. 
Plut.  Numa  9:  Numa  vertrante  Jungfrauen  das  h.  Feuer  an:  ein  «c 

x a&afir  xal  aifSatrrov  TrjV  JOU  nvgot  o volar  äxt^azoii  xa'i  a/utävroif  naoan- 
Seyttrov  nufuathr . eite  ro  uxatmoy  xa'i  äyovov  trj  na^erta  ovroixetourros.  Aug. 

civ.  Dei  III,  5;  IV,  10:  Si  enim  Vesta  Venus  est  (vgl.  darüber  u.  X), 
quomodo  ei  rite  virgines  a Venereis  operibus  abstinendo  servierunt? 
Iäid.  origg.  VÜI,  11,  68:  Ideo  (weil  V.  das  Feuer  ist)  et  virgines  ei 
servire  dicuntur,  eo  quod  sicut  ex  virgine  ita  nihil  ex  igne  nascatur. 
Vgl.  Cic.  de  legg.  II,  12,  29:  Cumque  Vesta  quasi  focum  Urbis  — complexa 
sit,  ei  colendae  virgines  praesint,  ut  advigiletur  facilius  ad  custodiam 
ignis  et  sentiant  mulieres,  naturam  feminarum  omnem  castitatem  pati. 
Vgl.  noch  Senec.  controv.  II,  2:  Sacerdos  casta  e castis,  pura  e puris 
sit.  S.  endlich  denB.  controv.  I,  2;  wegen  Corn.  s.  o.  S.  166. 

Weitere  Stellen  hier  aufzuzählen,  erschien  überflüssig.  Der  ganze 
Verlauf  der  Darstellung  bietet  ja  die  Belege.  S.  noch  Cic.  de  domo  sua 
53,  136;  Liv.  I,  20.  Sehr  zahlreich  sind  besonders  die  Stellen,  welche 
die  Sage  von  der  Vestalin  Rhea  Silvia  oderllia  berichten  und  damit  die 
Jungfräulichkeit  der  Vestalinnen  bezeugen.  S.  z.  B.  Liv.  I,  3,  11:  fratris 
(Numitoris)  filiae  Reae  Silviae  per  speciem  honoris,  cum  Vestalem  eam 
legisset,  perpetua  virginitate  spem  partus  ademit.  S.  d.  Stellen  S.  289 
A.  2,  S.  290  A.  1.  Dionys.  I,  76  vorsichtig:  als  m T<*X‘oy  **t  avJ^öf 
il&oüoa  Text)  ttftutqoii  Tw  ybet.  Vgl.  O.  S.  277  A.  2. 

* Gell.  X,  15,  31.  Auch  auf  Inschriften  kommt  diese  Bezeichnung 
vor,  z.  B.  Orelli-Henzen  696;  2241,  aber  selten.  Die  Junia  Torquata, 
die  Orelli  696  = Gruter  25,  10  sacerdos  Vestalis  heisst,  erscheint  bei 
dems.  310,  3 als  vir.  Vest.  maxima.  Vgl.  Nipperdey  zu  Tac.  Ann.  III, 
69  und  Borghesi  im  Giorn.  Arcad.  I p.  178  (mir  nicht  zugänglich)  und 
Annali  dell’  Inst.  Arch.  1849  p.  25  sq.  Natürlich  findet  sich  der  Name 
sacerdos  Vestalis’  auch  in  der  Litteratur.  So  Aug.  c.  D.  III,  5. 

8 Gell.  I,  12,  14:  In  libro  primo  Fabii  Pictoris,  quae  verba  ponti- 
ficem  maximum  dicere  oporteat,  cum  virginem  capiat,  scriptum  est.  Ea 
verba  haec  sunt:  Sacerdotem  Vestalem,  quae  sacra  faciat,  quae  ius  siet 
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als  der  einzige  officielle  bezeichnet  werden.  1 Vielmehr  setzt 
die  Lex  Julia  municipalis  dafür  virgo  Vestalis  *,  und  dieser 
Name  ist  auch  sonst  ihr  häufigster, 8 wie  er  denn  auch  im 
Titel  der  virgo  Vestalis  maxima  eine  weitere  officielle  Be- 
stätigung findet. 4 

sacerdotem  Vestalem  facere  pro  populo  Romano  Quiritibus,  uti  quae 
optima  lege  fuit,  ita  te,  Amata,  capio. 

1 Marquardt  im  Handb.  d.  röm.  Alterth.  IV.  1856.  S.  279  Anm.  1754 
ist  dieser  Ansicht  Rein  in  Paulys  Real-Enc.  VI,  2 (1852)  S.  2499  da- 
gegen hält  ‘virgo  Vestalis’  für  den  »eigentlichen  Namen.« 

* C.  I.  L.  I,  n.206, 62.  Vgl.  Gell.  1, 12,  18:  in  commentariis  Labeonis. 

8 Orelli-Henzen  579  = Fabretti  30,  138  ; 2238  = Marini,  Arvali 
II  p.  567;  2139  = Gruter  1088,  2 (V.  V.  TIBVRTIVM) ; 2711  = Fabretti 
30,  138;  Orelli  2802  = Lipsius  in  Graev.  thes.  t.  V p.  654;  Orelli- 
Henzen  6556  (?).  S.  Cato  bei  Fest.  p.  241  Probrum  virg.  (or.  LXVII 
de  auguribus  p.  67  Jordan);  Varro  1.  L.  VI,  17;  Cic.  pr.  Mur.  36,  73; 
in  Cat.  IV,  6,  12;  de  legg.  II,  8,  20;  Dionys.  II,  64;  Fest.  p.  158.  159; 

Labeo  bei  Gell.  I,  12,  18;  Val.  max.  I,  1,  6;  Senec.  exc.  controv.  VI,  8; 

Tac.  ab  exc.  XI,  32;  hist.  IV,  20;  Sueton.  Oct.  44;  Dom.  8;  Plut. 

Fab.  max.  18;  Grass.  1;  Cie.  19;  Anton.  21;  58;  Gell.  I,  12,  7;  VII 
(VI),  7,2;  Spart.  Did.  Jul.  6;  Auson.  ep.  7;  Symmach.  ep.  X,  64; 

Oros.  V,  15;  VI,  3;  Serv.  V.  Aen.  XI,  206;  ecl.  VIII,  82;  Aug.  de 
civ.  Dei  X,  16;  XVIII,  21;  XXII,  11;  Macrob.  Sat.  I,  17,  16;  Zosim. 

V,  38;  Suidas  NovuS;  Ib/mtl.  II,  1,  1009  Bernh.  Silvia  oder  Ilia 
heisst  verhältnissmässig  häufiger  sacerdos  Vestae,  Itffu»  ‘E<nü;.  Conon. 
narr.  48;  Dionys.  1,76;  Strabon  V,  3,  2;  Plut  Rom.  3;  Polyaen.  VIII, 

1,2;  Cass.  Dio  fr.  4,  11  p.  5 Bekk.  (Zon.  VII,  1);  Aur.  Vict.  1; 

Serv.  zu  V.  Aen.  I,  273;  VI,  778;  vgl.  mythogr-.  I,  c.  30.  Daraus  darf  • 

aber  nichts  für  den  Namen  der  Vestalinnen  im  allgemeinen  geschlossen 
werden,  da  es  sich  in  ihrer  Geschichte  wesentlich  eben  darum  handelt, 
anzugeben,  dass  die  Jungfrau  zur  ewigen  oder  langedauernden  Jung- 
frauschaft dadurch,  dass  man  sie  zur  Priesterin  machte,  geweiht  wurde. 

Vgl.  Tib.  II,  5,  52  sq.  und  besonders  Justin.  43,  2:  Sed  Amulius  cum 
aetate  priorem  Numitorem  oppressisset,  filiam  eius  Ream  in  perpetuam 
virginitatem , ne  quis  vindex  regni  sexus  virilis  ex  gente  Nunitoris 
oriretur,  demersit;  addita  iniuriae  specie  honoris,  ut  non  damnata  sed 
sacerdos  electa  videretur.  Flor.  I,  1,  1 ; App.  I p.  13  Bekker  bei  Phot, 
bibl.  p.  16  b 4 Bekk.  S.  noch  Ioann.  Lyd.  de  meuss.  fr.  Caseol.  p.  115 
Bekk.  Aug.  XVIII,  21  nennt  sie  ,V.  v.‘ 

* S.  o.  S.  277  fif. 

19 
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Wenn  auch  Vestalis  oder  eaudg  1 allein  vorkommt,  so 
erscheint  dafür  auch  virgo  allein,  * oder  virgo  Vestae, 8 virgo 
ex  sacerdotio  Vestae ,4  virgines  sanctae, 6 legal  nt xg&evoi, 8 und 
mit  noch  stärkerer  Hervorhebung  der  Jungfräulichkeit  castae 
virgines,  7 ai  ael  nagdevoi , 8 virginitas  Vestalis,  9 virgineae 
ministrae.  10 

Jetat  begreifen  wir,  wie  viel  grösser  das  Vergehen  ist, 
wenn  eine  Jungfrau  mit  unreinen  Händen  das  heilige  Feuer 
hütet,  als  wenn  dieses  selbst  erlischt.  Auch  das  Erlöschen 
ist  ein  unheilbringendes  Omen.  Aber  es  kann  das  in  Folge 
eines  Versehens  geschehen,  das,  abgesehen  von  auch  sonst 
herkömmlichen  Sühngebräuchen,  einfach  durch  cörperliche 

* 

1 Liv.  VII,  20;  Plin.  h.  n.  VIII,  2.  Flut.  Rom.  3. 

Auch  auf  einer  Münze  der  Gens  Claudia.  S.  u.  S.  296  A.  5 und 
*V.  auf  Münzen.’  * '• 

Ilia  (Rhea  Silvia)  heisst  öfter  schlechtweg  ,' Vestalis' , woraus  aber 
gleichfalls  nichts  gefolgert  werden  darf.  Die  Jungfräulichkeit  derselben 
dient  ja  eben  der  Sage  zur  Motivierung.  So  Cic.  de  div.  I,  20,  40; 
Liv.  I,  3;  Ov.  fast.  II,  384;  III,  II. 

s Cic.  in  Cat  III,  4,  9;  adAtt.  I,  13;  Brut.  67,  236;  Ov.  fast.  IV,  621; 
Plin.  ep.  VH,  19;  Tac.  ab  exc.  IV,  16;  Gell.  I,  12,  1;  Aug.  civ.  Dei 
III,  28;  Serv.  Aen.  VII,  153;  Plut.  Cam.  20.  Vgl.  Cort.  zu  Plin.  a.  a.  0. 
Cramer,  ad  Gell.  exc.  IV  Kiliae  1832.  4.  p.  6 sq. 

8 Gell.  L 12,  1;  13;  VII  (VI),  7;  Tac.  ab  exc.  I,  8;  App.  b.  civ. 
I,  64;  Tertull.  coh.  cast.  13.  Chron.  Pasch.  199  E:  ai  rrjq  'EorCaq  nag&fvot. 
Vet.  descr.  Orbis  (8.  o.  S.  270  A.  5).  Serv.  V.  Aen.  X,  228. 

4 Flor.  I,  13.  Vgl.  Prud.  c.  Symmach.  II,  1087:  innupta  sacerdos. 
6 Hör.  carm.  I,  2,  27.  Sacrae  virg.  heissen  sie  dem  Symmach.  ep. 
IX,  108;  X,  61. 

* Dionys.  I,  69;  Plut.  de  cap.  ex  inim.  util.  G p.  89  E;  App.  b. 
civ.  HI,  92;  V,  73;  Herodian  I,  14;  V,  6;  Jul.  orat.  IV  p.  289.  Vgl. 
übrigens  Plut.  Rom.  22:  le'ytrat  Ji  xat  Trjr  To  nvQ  ayto rtt'ar  ‘Ptdiivlov 

xaTaar/joai  7t(tü)T0r  anoSti^avTa  nctftSfvous  / fpö;  'JKoTtadas  71  po<7(iyO(7Hjour‘ya;. 

Ähnlich  Cat.  mai.  20 ; Poblic.  8 : 7/  Sf  Taqx.  na^Sero;  ijr  Wptiu  uCct  rwv 
'EanaSuiv. 

1 Arnob.  IV,  35. 

8 Cass.  Dio  XXXVII,  35;  XLVin,  127;  LI,  19;  LX,  5. 

* Claudian.  XVIII  in  Eutrop.  I,  329. 

10  Ov.  fast.  VI,  283. 
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Bestrafung  der  schuldigen,  durch  rituales  Wiederanziinden 
der  Flamme  gesühnt  wird. 

Freilich  das  Feuer  kann  auch  von  selbst  erlöschen,  oder 
vielmehr  die  Götter  können  es  erlöschen  machen  zum  Zei- 
chen ihrer  Ungnade.  Und  diese  kann  eben  auch  eintre- 
ten , wenn  eine  der  Hüterinnen  des  Feuers  mit  beflecktem 
Leib,  mit  unreinen  Händen  ihnen  naht.  1 

Wenn  die  Priesterin,  die  den  Beruf  hat,  über  die  hei- 
lige Flamme  zu  wachen,  selbst  unrein  wird,  der  Unkeusch- 
heit sich  schuldig  macht,  wird  der  Cult  der  reinen  Gottheit, 
wird  diese  selbst  befleckt. 8 Auf  solchem  Incest  steht  nach 
einer  uralten  Lex  8 der  Tod.  4 

In  feierlichem  Trauerzug  wurde  die  von  den  Pontifices 
schuldig  befundene,  welche  der  auszeichnenden  Kopfbinden 
beraubt  5 und  gegeisselt  worden  war, 6 unter  dem  Geleit  von 
Freunden  und  Verwandten  auf  einer  Sänfte  durch  die  Stras- 
sen getragen, 7 und  am  collinischen  Thor  auf  dem  Campus 

* 

1 Vgl.  Dionys.  II,  67:  noXla  ufv  oiv  xai  äXXa  Soxtl  prjvvpara  tixm 
r ov%  oa(ui$  Ü71  rj^tToiar;  Tote  tfoot'c,  /uäXiura  3«  q ofh'oi;  zov  7iupo$.  - 

2 Vgl.  Dionys.  VIII,  89:  /uqvvott  a7io3£3orat  Toif  ifootfuiiau; , oti  Ttiy 

naftfrfvtay  pla  rtov  (fuXarrnuocüv  rci  Ititoy  71  uq  — jrjv  71  aij!) tvtav  acpcuqe&eioa 

fnaCvii  ra  ifftt.  Vgl.  Symm.  ep.  IX,  128:  Restat  ut  in  eos,  qui -caeri- 
monias  publicas  abominando  scclere  polluerunt,  legum  severitas  exer- 
ceatur.  Vgl.  129 : ,quae  publicarum  caerimoniarum  maculavit  arcana-. 

a Festus  p.  241:  Probrum  virginis  Vcstalis  ut  capite  puniretur,  vir 
qui  eam  inCestavisset  verberibus  necaretur,  lex  fixa  in  atrio  Libertatis 
cum  multis  aliis  legibus  inceudio  consumpta  est,  ut  ait  M.  Cato  in  ea 
oratione  quae  de  auguribus  inscribitur.  Vgl.  Catonis  — reliqu.  ed.  Jor- 
dan p.  67  sq. 

4 Cato  a.  a.  O. ; Cic.  de  legg.  II,  9,  24;  Dionys.  I,  78;  II,  07 y 
VIII,  89;  IX,  40;  Liv.  VIII,  16;  XXII,  57;  Fest.  p.  333  v.  Sceleratus 
campus;  Plin.  ep.  IV,  11;  Juv.  IV,  9 sq. ; Plut.  Numa  10;  Fab.  Max. 
18;  Tib.  Gracch.  15;  Serv.  zu  Verg.  Aen.  XI,  206;  Aug.  civ.  Dei  III,  5. 
Vgl.  u.  XII  ‘Gesch.  des  Vestacults’  die  einzelnen  Fälle. 

6 Dionys.  VHI,  89. 

• Dionys.  IX,  40. 

7 Dionys.  II,  67;  Plut.  Numa  10.  Vgl.  Dionys.  IX,  40. 

19* 
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sceleratus  1 in  einer  kleinen  ausgemauerten  Zelle,  nachdem 
man  sie  von  den  Fesseln  befreit  und  der  Oberpriester  ge- 
heimnissvolle  Gebete  gemurmelt,  verhüllt  und  versehen  mit 
einigen  Speisen  und  Licht,  sowie  einem  Bett, 2 lebendig 
begraben. 3 Ihr  Verführer  wurde  mit  Geissein  gehauen,  bis 
er  starb. 4 Die  unrein  gewordene  Dienerin  selbst  wird  aber 
also  nicht  getödtet.  Sie  wird  gleich  unrein  gewordenem 
Cultmaterial  in  die  Erde  verscharrt , 3 da  man  auch  jetzt 
noch  sich  scheut,  sich  an  der  zu  vergreifen,  die  ja  nicht 
mehr  den  Menschen  gehört,  die  der  Gottheit  Eigenthum  ist.  6 

* 

1 Dionys.  II,  67;  Liv.  VIII,  15:  ad  portam  Collinam  dextra  (1. 
extra  nach  Madvig,  emendat.  Liv.  Hauniae  1860.  p.  166),  viam  stra- 
tam  defossa  Scelerato  campo ; credo  ab  incesto  id  ei  loco  nomen  fac- 
tum. XXII,  57.  Fest.  p.  333  Sceleratus  campus.  Plut.  Numa  10;  Serv. 
Verg.  Aen.  XI,  206:  ,intra  urbem  in  campo  scelerato1. 

* Plut  Numa  10.  Zon.  VII  p.  326. 

8 S.  d.  in  den  vorhergehenden  Anmerkgg.  angef.  Stellen. 

* Cato  bei  Fest.  p.  241  Probrum  virginis  aus  einer  uralten  Lex 
(Catonis  — reliq.  ed.  Jordan  p.  67  sq.);  Dionys.  VIII,  89;  IX,  40;  Liv. 
ep.  XIV;  XXII,  57;  Plin.  ep.  IV,  11;  Cass.  Dio  LXXIX,  9 (ungenau). 
Schwerlich  richtig  oder  vielmehr  sicher  irrig  ist,  was  Dionys.  I,  78  aus 
Anlass  der  Sage  von  der  Ilia  sagt,  diese  Todesart  seie  früher  auch  über 
die  schuldigen  Vestalinnen  verhängt  worden. 

5 Vgl.  o.  S.  287  A.  5 die  Reinigung  des  Tempels  vom  Stercus. 

* Dass  den  Vestalinnen  Brod,  Wasser,  Milch,  Öl  mitgegeben  wurde, 
erklärt  Plut.  Numa  10  gewiss  fichtig  unter  demselben  Gesichtspunct; 

atpootovyinov  xo  u>j  Itutfi  diatpthioftr  ataaa  xaif  utyi'orat;  xaihfcHaufroy 
dyiaxttaif- 

Merkwürdig,  dass  auch  andre  Jungfrauen  nicht  hingerichtet  werden 
durften.  Auf  wie  scheussliche  Art  man  sich  bei  der  jungfräulichen  Tochter 
des  Sejan  half,  s.  bei  Tac.  ab  exc.  V,  9:  tradunt  temporis  eius  auctores,  quia 
triumvirali  supplicio  affici  virgineminauditum  habebatur,  a carnifice  laqueum 
iuxta  compressam.  Vgl.  Sueton.  Tiber.  61;  Cass.  Dio  LVIII,  11.  Vgl. 
Walter,  röm.  Reclitsgesch.  I §821.  Die  Zeugnisse  dafür,  dass  eine  Jung- 
frau hinzurichten  gegen  den  Mos  maiorum  war,  lauten  viel  zu  bestimmt, 
als  dass  Lipsius  Recht  hätte  (zu  Tac.  a.  a.  0.)  mit  Berufung  auf  Cass. 
Dio  XLVII,  5 u.  Appul.  apol.  2 ,immaturam‘  hinzuzudenken,  weil  aller- 
dings auch  unreife  Knaben,  die  die  Toga  virilis  noch  nicht  trugen,  nicht 
hingerichtet  werden  sollten. 
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»Kein  Schauspiel  erschien  den  Römern  grauenhafter,  keinen 
furchtbareren  Trauertag  begieng  die  Stadt.«  1 

Dem  Begräbniss  der  Lebendigen  folgten  grosse  Sühn- 
opfer. Im  Jahr  538  d.  St.  = 216  v.  Chr.  wurde  nach  der 
Entdeckung  des  Incests  zweier  Vestalinnen  das  delphische 
Orakel  um  Sühngebräuche  befragt  und  auf  Geheiss  der  Libri 
fatales  ein  Gallier  und  eine  Gallierin,  ein  Grieche  und  eine 
Griechin  auf  dem  Forum  boarium  lebendig  begraben.  8 

Übrigens  wurde  nicht  bloss  wirklicher  Incest  gestraft. 
Man  verlangte  auch  ein  reines  und  keusches  Herz,  Rede 
und  Kleidung  sollte  ernst  und  streng  sein.  Neigung  zu 
Scherz  und  einen  Putz,  der  weniger  heilig  als  geeignet  zu  ge- 
fallen schien,  rügte  der  Pontifex. 3 Wie  streng  die  Keusch- 
heit der  Vestalinnen  geachtet  wurde,  leuchtet  ganz  besonders 
klar  aus  einer  Vorschrift  des  alten  Cato  hervor.  Er  mahnt, 
nicht  weniger  scheu  in  Gegenwart  des  Sohnes  unkeuscher 
Reden  sich  zu  "enthalten , als  in  der  der  vestalischen  Jung- 
frauen. * 

• 

* Plut.  Numa  18. 

* Liv.  XXII,  57 ; Plut.  Marc.  3 ; qu.  Rom  83 ; Zon.  VIII,  19.  Liv. 
scheiut  diese  libri  fatales  von  den  Sibyllinischen  Büchern  zu  unter- 
scheiden. Plut.  lässt  ausdrücklich  das  grauenvolle  Opfer  in  Folge  eines 
Spruchs  der  sibyllinischen  Bücher  erfolgen. 

* Liv.  IV,  44 : (Postumiam)  absolutam  pro  collegii  sententia  p.  m. 
abstinere  iocis  colique  sancte  potius  quam  scite  iussit.  Plut.  de  inimicor. 
utilit.  6 p.  89  E.  Vgl.  Symm.  ep.  IX,  108:  ego  in  sacrae  virginis  famam 
nihil  patior  Heere  sermonibus.  S.  noch  II,  36.  Vgl.  Senec.  exc.  contro- 
vers.  VI,  8 (p.  408  sq.  Bursian),  wo  das  Thema  folgendes  ist:  Virgo 
Vestalis  scripsit  hunc  versum: 

Felices  nuptae!  moriar  nisi  nubere  dulce  est; 
rea  est  incesti.  Obwohl  das  nur  der  Einfall  eines  Rhetors  ist,  schien 
es  doch  passend,  ihn  anzuführen,  da  er  einen  realen  Hintergrund  vor- 
aussetzt. Vgl.  bes.  § 5:  Vixit  modeste,  castigate;  non  cultus  in  illa 
luxuriosior,  non  conversatio  cum  viris  licentiosior.  Vgl.  noch  controv. 
I,  2.  Suid.  II,  1,  1009  sq.  Bernh.  Novität  IToun. : ov  uifo>,  ovx  Sr&ioiv, 

oo/  luarifv  awt^ai^ovyro  nlrjv  Itvxoü. 

* Plut.  Cato  18  (bei  Jordan  p.  92,  72). 
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Privilegien  und  Ehren  der  Vestalinnen. 

Dem  entsprechend  wurde  die  Unbeflecktheit  der  Vesta- 
linnen wie  ihres  Heiligthums  aufs  äusserste  gehütet. 

Dicht  bei  der  Aedes  lagen  die  Wohnungen  der  Vesta- 
linnen. und  das  Atrium  Vestae  war  bei  Nacht  jedem  Manne 
unnahbar; 1 abgeschieden  von  der  übrigen  Stadt  sollten  sie 
hier  nur  ihrem  heiligen  Dienste  leben. 

Einige  Mal  schritt  die  Göttin  selbst  ein,  um  auf  wun- 
derbare Weise  die  mit  Unrecht  verdächtigte  Keuschheit  ihrer 
Dienerinnen  zu  erweisen. 

Wer  kannte  in  Rom  nicht  die  Geschichte  jener  Tuccia, 
die  zum  Erweise  ihrer  Unschuld  in  hohlem  Siebe  Wasser 
trug?  8 Wer  wusste  nicht  von  jener  andern  kurz  erst  in 
den  Dienst  getretenen  Vestalin  zu  erzählen,  die  das  er- 
loschene Feuer  mit  ihrem  weissen  linnenen  Kleide  wieder 
entzündete?  5 

Tracht  und  Abbildungen  von  Vestalinnen. 

Ihre  weisse  Kleidung 1 war  offenbar  Symbol  ihrer  Rein- 
heit. Das  diademartige  Stirnband  5 mit  den  herabhängenden 
Binden  6 bezeichnte  sie  als  der  Gottheit  geweiht.  Beim 

• 

* Dionys.  II,  67. 

* Dionys.  II,  69;  Val.  max.  VIII,  1,  6;  Plin.  b.  n.  XXV1H  § 12. 
Aug.  c.  D.  X,  16. 

8 Prop.  IIII.  11,  68;  Dionys.  II,  68;  Val.  max.  I,  1,7.  Dionys 
unterscheidet  zwischen  der  Aemüia,  die  nach  ihm  das  Wunder  that, 
und  der  Schülerin,  der  sie  die  Hütung  anvertraut  hatte. 

* Dionys.  II,  68;  Val. Max. I,  1,  7.  Suid.  II,  1,  1009  Bernh.  unter 
,Yovua;  lloun iX.  — ou^  iftajiw  ^r/a9cH  avyt^u^ovrro  nlqv  leuxov.  Ambros, 
ep.  18  opp.  ed.  Maurin,  t.  II  p.  830  spricht  von  ‘purpuratarum  vestium 
murices’.  Sie  war  wohl  mit  Purpur  verbrämt.  S.  Rein,  Real-Enc.  VI,  2, 
2598.  Vgl.  S.  295  A.  1. 

4 Dionys.  VIII,  89;  Spart.  Did.  Jul.  6;  Prudent.  contra  Symmach. 
II,  1086. 

* Ovid.  fast.  III,  30;  vgl.  art.  am.  I,  31;  Symmach.  X,  61:  ut  vittae 
earum  capiti  decus  faciunt,  ita  etc.;  Ambros,  a.  a.  0.:  infulae  vittati 
capitis;  Prudent.  a.  a 0.  II,  1094  sq. ; 1105  sq. ; vgl.  Lucan.  I,  597, 
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Opfer  oder  bei  feierlichen  Aufzügen  sodann  trugen  sie  einen 
weissen  Schleier  (suffibulum),  den  unter  dem  Kinn  eine  Fibula 
zusammenhielt,  1 und  dessen  weisse  Farbe  gleichfalls  ihre 
Reinheit  versinnbildlichte. 

Unklar  ist  die  Notiz  in  Betreff  der  Tracht  der  ,armita‘ 
beim  Opfern,  wie  sie,  was  leider  so  oft  hier  der  Fall,  die 
Epitome  des  Festus  bis  zur  Unkenntlichkeit  verstümmelt, 
aufbewahrt  hat. 2 

Sichere  Statuen  dieser  Priesterinnen  gibt  es  nur  wenige.  Mau 
hat  früher  eine  grosse  Anzahl  derselben  aufzuzählen  gewusst,  aber 
nur  desshalb,  weil  man  geneigt  war,  jede  verschleierte  weibliche 
Gestalt,  in  der  man  keine  Göttin  erkannte,  vollends  wenn  sie  neben 
einem  brennenden  Altar  stand,  sofort  für  eine  Vestalin  zu  erklären.  * 

Der  früheren  Kaiserzeit  gehört  ohne  Zweifel  ein  Cameo  an 
mit  dem  Brustbihle  einer  Vestalin  und  der  Inschrift  Ner(atia?) 
Vir(go)  V(estalis).  * Ein  rundes  metallenes  Blech  trägt  den  Namen 
der  Bellicia  Modesta,  V.  V. 6 Was  von  dem  Cameo  bei  Beger*  zu 
halten  mit  dem  Brustbild  einer  Jungfrau,  die  einen  durch  eine 

* 

wo  die  Vestalis  maxima  speciell  als  vittata  sacerdos  bezeichnet  wird. 
Juv.  IV,  9 führt  man  dagegen  mit  Unrecht  an,  da  dort  vitiata  zu  lesen  ist. 
Vgl.  die  Definition  der  Infula  bei  Serv.  V.  Aen.  X,  638:  Infula,  fascia 
in  modum  diadematis,  a qua  vittae  ab  utraque  parte  dependent:  qnae 
plerumque  lata  est,  plerumque  tortilis  de  albo  et  cocco.  S.  noch  Fest, 
ep.  p.  113;  Isidor,  orig.  XIX,  30. 

1 Fest.  p.  348  Suffibulum  est  vestimeutum  al[bum,  praetextum, 
quajdrangulum,  oblongum,  quod  in  cafpite  virgines  Vejstales  cum  sacri- 
fieaut  semper  [habere  solentj,  idque  fibula  comprehendebatur.  Vgl. 
Varro  1.  L.  VI,  21,  eine  völlig  corrupte  Stelle.  S.  0.  Müller  dazu. 

* Festus  ep.  4 Armita  dicebatur  virgo  sacrificans,  cui  lacinia  togae 
in  humerum  erat  reiecta. 

3 Vgl.  Winckelmann,  G.  d.  Kunst,  Buch  VI,  1 § 33;  Clarac,  mus. 
de  sculpt.  pl.  770  C ff. 

* Buonarroti,  medagl.  ant.  XXXVI,  3 = Montfaucon,  antiqu.  expliq. 

I pl.  27,  3 mit  Infula  und  Vitta  ohne  Schleier,  und  Millin,  gal.  mythol. 
t.  I.  n.  333  (pl.  XLIX). 

6 Buonarroti  a.  a.  0.  n.  1 = Millin  a.  a.  0.  n.  332  (pl.  LXXIX) 
= Fabretti  col.  Traj.  p.  167  mit  Infula  und  Vitta,  ohne  Schleier,  aber 
mit  einer  Fibula. 

3 S.  Beger,  thes.  Brandenb.  Uolon.  March.  1696.  fol.  t.  I p.  222  = 
Montfaucon,  antiq.  expl.  t.  I,  pl.  28,  3. 
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Fibula  zusammengehaltenen  Schleier  trägt,  ist  mir  ohne  Ansicht 
des  Originals  nicht  klar. 

Für  sichere  Darstellungen  von  Vestalinnen  können  überhaupt, 
abgesehen  von  den  durch  Inschriften  festgestellten,  wohl  diejenigen 
gelten,  welche  das  durch  die  Fibula  unter  dem  Kinne  zusammen- 
gehaltene Suffibulum  tragen. 1 Die  beiden  inschriftlich  festgestellten 
Brustbilder  tragen  als  auszeichnendes  Kennzeichen  Inful  und  Vitta. 
Inschriftlich  festgestellt  ist  sodann  die  Statue  der  Vestalin  Junia  Tor- 
quata.  ’ Auch  die  Statue,  welche  der  Virgo  Vestalis  maximaCoeliaCon- 
cordia  von  Fabia  Paulina  errichtet  wurde,*  ist  noch,  freilich  ohne 
Kopf,  erhalten.4  So  können  hier  nur  die  Binden  und  das  Ende 
des  unter  dem  Halse,  wie  cs  scheint,  durch  einen  Schmuck  znsam- 
mengehaltenen  Schleiers  sichtbar  werden. 

Ferner  erscheinen  einzelne  Vestalinnen  auf  Münzen  schon  der 
letzten  republicanischen  Zeit.  So  die  Vestalin  Claudia  auf  einem 
Denar  von  C.  Clodius,  C.  f., 5 wohl  diejenige,  welche  zu  ihrem  Vater, 
der  im  Jahr  143  v.  Chr.  ohne  Erlaubniss  triumphierte,  auf  den 
Wagen  stieg  und  seinen  Triumph  so  durch  ihre  Heiligkeit  vor 
Störung  schützte. 6 

Wiederholt  zeigen  uns  Münzen  Vestalinnen,  ’ opfernd,  oder  das 

1 An  dem  festlichen  Hintergrund,  ihrer  tiefen  Verhüllung  und  dem 
auf  dem  Hals  geknüpften  Schleier  erkennt  Gerhard  (antike  Bildwerke, 
Taf.  XXIV  (Text  S.  270))  Vestalinnen  in  fünf  weiblichen  Gestalten, 
,die  im  Vordergrund  eines  mit  ionischen  Säulen  geschmückten  und  mit 
Vorhängen  verkleideten  Tempels  einherziehen.1  Vgl.  Koner,  das  Leben 
der  Gr.  u.  Römer.  H,  S.  309  f. 

* S.  o.  S.  278  A.  2.  Inschrift  und  Statue  gibt  Spon,  miscell.  erudi- 
tae  antiquit.  sect.  IV  p.  150  in  J.  Poleni  utriusque  thes.  antiquitat.  nov. 
supplem.  t.  IV.  Venet.  1737.  fol.  p.  947.  948.  Die  Statue  allein  s. 
bei  Montf.  antiq.  expl.  t.  I pl.  25,  3. 

8 S.  o.  S.  279  A.  3. 

4 S.  d.  Abbildung  in  des  Lips.  Syntagma  in  Graev.  thes.  V p. 
657  u.  658. 

5 Eckhel,  D.  N.  V,  p.  173.  Abgeb.  z.  B.  bei  Millin,  gal.  myth.  pl. 
XII  n.  291  = Riccio,  le  monete  delle  antiche  famiglie  di  Roma.  2.  edit. 
Napoli  1843.  tav.  13,  8.  Die  Münze  wurde  höchst  wahrscheinlich  711 
d.  St.  geprägt.  S.  Mommsen,  Gesch.  d.  röm.  Münzen.  S.  652.  659.  741. 

* Cic.  pr.  Cael.  14,  34;  Val.  max.  V,  4,  6;  Suet.  Tib.  2. 

1 S.  u.  die  Zusammenstellung ‘Vesta  aufMünzea’.  ZumTheil  scheint 
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Simpulum  in  der  Hand,  oder  anch  die  Urne  auf  dem  Haupt.  Bei 
der  Unsicherheit  der  älteren  Abbildungen  und  der  vielfachen  Un- 
deutlichkeit der  Originale  selbst  ist  es  aber  schwer,  wenn  nicht 
unmöglich,  jedesfalls  der  aufzuwendenden  Mühe  nicht  werth,  über 
die  genaueren  Details  der  Tracht  derselben  daraus  feststehende 
Resultate  zu  gewinnen. 

Rhea  Silvia  erscheint  auf  den  Darstellungen  ihrer  Vermählung 
mit  Mars  der  Situation  entsprechend  natürlich  gewöhnlich  halb 
entblösst. 1 Nur  ein  Mal  * finden  wir  sie  von  Mars  begleitet  tief 
verschleiert  zum  Anio  herabsteigen.  Offenbar  ist  sie  diess  als 
Vestalin,  nicht  wie  0.  Müller  s glaubte,  als  Braut.  Und  ein  zweites 
Mal,  auf  der  Ara  Casali,  erscheint  sie,  während  auch  hier  die  Dar- 
stellung des  Besuchs  von  Mars  die  Königstochter  halb  entkleidet 
zeigt,  nach  der  Geburt  der  Zwillinge  mit  diesen  auf  ihrem  Schoosse 
offenbar  gleichfalls  als  Vestalin,  wenn  auch  ohne  Suffibulum  und 
mit  sehr  unklarer  Angabe  der  Bekleidung  des  Haupts.  4 

Ebenfalls  verschleiert  und  zwar  so,  dass  den  Schleier  deut- 
lich eine  Fibula  Zusammenhalt,  zeigt  ein  Relief6  Claudia,  wie  sie 
das  Kybele  tragende  Schiff,  das  hängen  geblieben  war,  den  Tiber 
heraufzieht,*  wohl  als  Vestalin.’ 

Dagegen  die  Tuccia,  die  im  Jahr  609  d.  St.  gleichfalls  zum 
Erweis  ihrer  Keuschheit  in  einem  Siebe  Wasser  trug,  konnte  nur 
Unkritik  in  Statuen  des  Museums  Chiaramonti  * oder  des  Augu- 

• 

allerdings  das  Zusammengehaltensein  des  Schleiers  durch  eine  Fibula 
bestimmt  angedeutet. 

1 Vgl.  über  diese  Darstellungen  und  ihre  griechischen  Vorbilder 
insbes.  Raoul  Rochette,  mon.  inöd.  p.  32  ff. 

* Mus.  Pio-Clementiuo  V,  25  ==  Millin,  gal.  mythol.  180,  654. 

6 Arch.  d.  Kunst.  3.  A.  § 373  A.  3. 

4 Wieseler,  d.  Ara  Casali.  Göttingen  1844.  S.  42  f.  T.  IV. 

6 Mus.  Capit.  IV,  57  = Millin,  gal.  myth.  4,  10  = Koner,  Leben 
d.  Gr.  u.  Römer,  II  S.  312  Fig.  482. 

* Cic.  de  har.  resp.  13,27;  Diod.  fr.  1.  XXIV  (Valeria  statt  Claudia); 
Liv.  XXIX,  14,  der  das  Wunderbare  abschwächt;  Ov.  fast.  IV,  305  ff.; 
Sil.  It.  Pun.  XVII,  33  sqq.;  Plin.  h.  n.  VII,  § 120;  Sueton.  Tib.  2; 
Aur.  Vict.  de  vir.  ill.  18. 

7 Freilich  Liv.  wie  Cicero  ist  diese  Claudia  ,matrona‘.  Nur  Aur. 
Vict.  bezeichnet  sie  als  Vestalin.  Über  die  Münze  mit  der  Claudia,  die 
früher  auch  auf  diese  Claudia  bezogen  wurde,  s.  o.  S.  296  A.  6. 

6 Clarac,  musee  de  sculpt.  pl.  771  n.  1918. 
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steums  zu  Dresden  1 erkennen,  da  diese  schlechterdings  keines  der 
charakteristischen  Attribute  de*  Priester schaft  zeigen. 

Ehrenrechte  der  Vestalinnen. 

I 

Aber  nicht  nur  die  Tracht  zeichnete  die  Vestalinnen 
aus.  In  der  That  waren  vielmehr  so  streng  wie  die  Strafen 
der  unreinen  Priesterinnen  ebenso  hoch  die  Ehren  der  keu- 
schen Jungfrauen.  * Beim  Ausgehen  begleitete  die  Vesta- 
linnen ein  Lictor , vor  dem  selbst  der  Consul  auswich. 5 
Dazu  hatten  sie  das  Recht,  an  bestimmten  Tagen  im  Wagen 


1 Becker,  August.  Taf.  55  = Clarac  a.  a.  0.  n,  1921.-  Auch  Mont- 
faucon  i’antiq.  expl.  hat  einige  angebliche  Abbildungen  der  Tuccia. 
So  t.  I pl.  28,  1;  2;  suppl.  t.  I pl.  23,  3. 

* Plut.  Numa  9 sagt  ausdrücklich , Numa  habe  reinen  Jungfrauen 
des  reinen  Feuers  »tfanttar  rt  xai  Ti/urjr  an  vertraut.  Suidas  (ed.  Beruh, 
t.  II,  1 p.  1010  u.  Nouuäs  TTo/unütof)  gibt  einfach  an:  al  (sc.  ‘Eana3tt 

lUMQ&fvoi)  rrjV  u'fx  axpav  Ti/uyx  rt  (Ii>a  ’Pauiaitn;  tl%ov. 

Vgl.  die  znsammenfassende  Aufzählung  des  Ambrosius  (ep.  18,  11): 
Quantas  tarnen  illis  virgines  praemia  promissa  fccerunt?  Vix  septem 
(s.  o.  S.  270)  Vestales  capiuntur  puellae.  En  totus  numerus,  quem  in- 
fulae  vittati  capitis,  purpuratarum  vestium  murices,  pompa  lecticae  mi- 
nistrorum  circumfusa  comitatu,  privilegia  maxima,  lucra  ingentia,  prae- 
scripta  denique  pudicitiae  tempora  coegerunt.  Des  Ambros,  heidnischer 
Gegner  Symmachus  spricht  ep.  II,  36  von  der  reverentia  sublimis  sacer- 
dotii.  Daran  mag  sich  einiges  reihen,  was  im  allgemeinen  das  Ansehen 
dieser  Priesterinnen  belegt.  Als  i.  J.  724  d.  St.  = 30  v.  Chr.  Octavian 
als  Sieger  von  Actium  nach  Rom  zurückkehrte,  war  eine  der  Ehren- 
bezeugungen, die  ihm  beschlossen  wurde,  die,  dass  die  Vestalinnen  ihm 
entgegen  gehen  sollten  (Cass.  Dio  LI,  19).  Unter  den  höchsten  Ehrem 
die  Claudius  seiner  Grossmutter  Livia  erwies,  wird  die  aufgezählt,  dass  die 
Vestalinnen  ihr  opferten.  S.  Cass.  Dio  LX,  5.  Merkwürdig  und  auf- 
fallend ist  die  Inschrift  bei  Böckh  (C.  I.  G.  2167  d Bd  II  S.  1025), 
wo  die  Mvtilenaeer  dem  AugustuB  Ehren  erweisend  die  Gesandten  unter 
anderm  heissen,  tu^a^iar^aai  3t  ntqi  auroO  tou$  ngtoßtif  rjj  auyxltjTty  xa'i 
ro«s  Ir^taif  rrp  ' Eorta;  xai  ’iouh'a  (jiiow'a  will  Böckh  mit  Recht  hersteUen) 

tt)  yuvautt  auT»v  xai  'OxjaCa  Tr  adtXtfji  xai  roi;  TTXTOie  xai  avyyevfat  xai  aXloi$. 

* Plut.  Numa  10;  Cass.  Dio  XLVII,  19.  Vgl.  Seneca  controv.  I,  2 
p.  68;  exc.  controv.  VI,  8 p.  408  Bursian, 
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zu  fahren. 1 Auf  die  Beleidigung  ihrer  Person  war  Todes- 
strafe gesetzt.  * Ihre  Begleitung  schätzte  vor  jedem  An- 
griff, * ihre  Fürbitte  galt  stets  für  höchst  einflussreich.  * 
Begegneten  sie  zufällig  einem  zur  Strafe  geführten  Ver- 
brecher, war  dieser  gerettet. 6 Ihr  Schutz  galt  in  bewegten 
Zeiten  als  der  wirksamste.  8 

Auch  Schätze,  1 Verträge 8 und  insbesondere  Testa- 

• 

1 Lex  Julia  municipalia  1.  62  im  C.  I.  L.  I n.  206  p.  121.  Vgl. 
Tac.  ab  exc.  XII,  42;  Prudent.  in  Symmach.  II,  1088  sq. 

8 Plut  Numa  10. 

8 S.  o.  S.  296  A.  5 die  Geschichte  von  der  Vestalin  Claudia.  Vgl. 
Drumann,  Gesch.  Roms  im  Übergang  II  S.  180. 

4 Cic.  pro  Font.  21  (17),  46  (S6).  So  erlangte  Caesar  Sullas  Ver- 
zeihung 'per  virgines  Vestales,  perque  Mamercum  Aemilium  et  Aurelium 
Cottam,  propinquos  et  affines  suos*.  Suet.  Cacs.  1.  So  bat  Messalina 
am  Rand  des  Verderbens  die  älteste  Vestalin  Vibidia  um  ihre  Fürbitte. 
Tac.  ab  exc.  XI,  32;  34.  So  sandte  Vitellius  die  Vestalinnen  zu  An- 
tonius, einen  letzten  Aufschub  zu  erwirken,  hist.  III,  81;  vgl.  Suet. 
Vitell.  16.  Irrig  Xiphilin  LXV,  18.  So  endlich  bat  Didius  Julianus 
den  Senat,  dem  Severus  die  Vestalinnen  entgegenzusenden.  Spart.  Did. 
Jul.  6.  Vgl.  Widder,  de  virg.  Vest.  iure  deprec.  Lips.  1762. 

8 Plut.  Numa  10. 

8 Nach  Ciceros  Verbannung  nahm  Terentia  ihre  Zuflucht  zu  ihrer 
Schwester  Fabia,  einer  Vestalin.  Freilich  war  in  jenen  stürmischen 
und  unheiligen  Zeiten  auch  dieser  Schutz  nicht  mehr  ausreichend. 
Terentia  wurde  auch  dorthin  verfolgt  und  von  den  Vestalinnen  weg 
nadh  der  varronischen  Wechselbank  geführt,  wo  sie  Bürgen  für  die 
Auslieferung  des  baaren  Vermögens  stellen  musste.  S.  Cic.  ad  fam.  XIV, 
2,  2;  vgl.  de  domo  sua  23,  59;  pro  Sest.  24,  54;  69,  146;  pr.  Milone 
32,  87.  Vgl.  Drumann,  Gesch.  Roms  u.  s.  w.  II  S.  270;  V S.  648; 
VI  S.  686. 

’ Plut.  Anton.  21. 

8 Den  Vestalinnen  übergaben  die  Veteranen  (der  gestiefelte  Senat), 
den  41  v.  Chr.  zwischen  den  Antonianern  und  Octavian  geschlossenen 
Vertrag,  den  sie  sich  auf  dem  Capitol  hatten  vorlesen  lassen.  S.  Cass. 
Dio  XLVIII,  12.  Vgl.  Drumann  I S.  403.  Der  von  den  beiden  Trium- 
virn  Antonius  und  Octaviaii  mit  Sex.  Pompejus  39  v.  Chr.  abgeschlossene 
Vertrag  wurde  den  Vestaiinnen  zur  Aufbewahrung  übergeben.  S.  App. 
V,  78;  Cass.  Dio  XLVIII,  37;  46;  Zon.  X,  22.  Vgl.  Drumann,  r.  Gesch. 
I S.  430;  IV  S.  573. 
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mente  hielt  man  bei  ihnen  für  am  sichersten  bewahrt.  So 
vertraute  Cäsar  der  virgo  Vestalis  maxima,  1 vertraute  Oeta- 
vian  den  Vestalinnen  sein  Testament 8 an,  so  hatte  M.  An- 
tonius das  seinige  bei  ihnen  niedergelegt. 8 

Sie  hatten  seit  Augustus  eine  eigene  auszeichnende 
Loge  im  Theater, 4 eine  Ehre , die  um  so  glänzender  er- 
scheint, da  Tiber  der  Augusta  ihren  Sitz  unter  ihnen  an- 
wies. 8 Ebenso  hatten  sie  bei  Fechterspielen  eigene  Plätze. 6 

Nach  dem  Tode  wurde  ihnen  die  Ehre  eines  Begräbnisses 
innerhalb  der  Stadt  in  der  Nähe  ihres  Heiligthums  zu  Theil,  7 
während  ein  Gesetz  der  XII  Tafeln,  das  mehrfach  erneuert 
wurde,  die  Beerdigung  innerhalb  der  Stadt  verbot 8 und 
jedesfalls  in  historischer  Zeit  nur  einzelne  Gentes  ein  Erb- 
begräbnis innerhalb  der  Stadtmauern  hatten.  9 Allein  später 

1 Suet.  Jul.  83. 

* Tac.  ab  exc.  I,  8;  Sueton.  Octav.  101. 

4 Plut.  Anton.  68  p.  942  E. 

4 Suet  Oct.  44:  (Augustus)  virginibus  Vestalibus  iocum  in  theatro 
separatim  et  contra  praetoris  tribunal  dedit.  Arnob.  IV,  35. 

4 Tac. ab  exc. IV,  16,  7:  Utque  glisceret  dignatio  sacerdotum  atque 
ipsis  promptior  animus  foret  ad  capessendas  caerimonias,  decretum  — , 
quotiens  Augusta  theatrum  introisset,  ut  sedes  inter  Vestalium  consideret. 

4 S.  Cic.  pr.  Mur.  35,  73,  vgl.  Drumann  IV  S.  194.  Die  Vestalin 
Licinia  unterstützte  den  Murena,  ihren  Verwandten,  bei  seiner  Bewer- 
bung um’s  Consulat  dadurch,  dass  sie  ihm  ihren  Platz  bei  den  Fechter- 
spielen auf  dem  Forum  zur  Verfügung  stellte.  Athletenkämpfen  wohn- 
ten sie  nicht  bei.  Nach  Suet.  Oct.  44  liess  Augustus  niemand  von 
weiblichem  Geschlecht  bei  Athletenkämpfen  Zusehen,  von  Nero  (12)  er- 
zählt er  es  ausdrücklich,  dass  er  sie  dazu  eingeladen  habe. 

7 Serv.  zu  V.  Aen.  XI,  206:  Unde  imperatores  et  virgines  Vestales, 
quia  legibus  non  tenentur,  in  civitate  habent  sepulcra.  Selbst  der  Be- 
gräbni8Sort  der  schuldigen,  der  Campus  sceleratus,  lag  innerhalb  der 
Stadt.  Serv.  a.  a.  0.  S.  o.  S.  259  A.  4. 

* Cic.  de  legg.  II,  23,  58;  vgl.  Serv.  a.  a.  0. ; Dig.  XLVII,  12,  3,  5; 
Capitolin.  Ant.  P.  12;  Pauli  sentent.  I,  21,  § 2;  8;  Cod.  Th.  IX,  17,  16i 
Cod.  Just.  III,  44,  12.  Vgl.  Dirksen,  die  Script,  h.  Aug.  S.  169  ff. 
Marquardt,  H.  d.  r.  A.  V S.  362  f.  A.  2313. 

* Cic.  de  legg.  II,  23,  58;  Fest.  p.  262  Romanam  Fest.  ep.  p.  57 
Cincia;  Plut.  Poblic.  23;  qu.  Rom.  79;  Dionys.  V,  48;  vgl.  III,  1. 
Mommsen,  C.  I.  L.  I p.  285. 
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machten  auch  diese  nicht  einmal  wirklich  Gebrauch  von  den- 
selben, 1 und  wenn,  was  auf  Grund  einer  eigenen  Lex  ge- 
schehen konnte,  Begräbnisse  von  Staatswegen  angewiesen 
wurden,  geschah  diess  auf  dem  Campus  Martius,  * ausserhalb 
der  Stadtmauer. 3 • 

Charakter  des  Priesterthums  der  Vestalinnen. 

So  finden  wir  die  Vestalinnen  durchweg  abgesondert 
von  der  profanen  Menge,  ausgezeichnet  vor  ihr  durch  Klei- 
dung, Wagen,  Lictor;  sogar  der  höchste  Macht-  und  Wür- 
denträger des  Staats  weicht  ihnen,  ja  damit  sie  nicht  befleckt 
werden,  verzichtet  selbst  die  strafende  Gerechtigkeit  auf  die 
Ausübung  ihres  verletzten  Rechts. 

Wenn  nichts  anderes  mehr  geachtet  wird,  bleibt  ihr 
Asyl  sicher,  nicht  bloss  sie  selbst,  auch  was  ihnen  anver- 
traut ist;  wer  sich  in  ihren  Schutz  begibt,  erscheint  in  jenen 
Zeiten , wo  nichts  heiliges  unverletzt  blieb , noch  am  unan- 
tastbarsten, in  dem  Schutz  derer,  deren  Beleidigung  nur 
durch  den  Tod  gesühnt  werden  zu  können  schien,  derer, 
die  selbst  im  Tode  noch  vor  allen  andern  durch  den  Ort 
des  Begräbnisses  ausgezeichnet  waren. 

Herausgehoben  aus  der  Sphäre  des  gewöhnlichen  Le- 
bens hinauf  zu  den  höchsten  Ehren,  in  den  Kreis  der  Gott- 
heit, in  deren  Dienste  fortan  ihr  ganzes  Leben  aufzugehen 
hat,  und  dem  entsprechend  abgesondert  vom  Treiben  der 
bürgerlichen  Gesellschaft  sind  sie  auch  den  Banden  der 
Familie  entnommen,  ja  haben  sie  gleichsam  die  den  Frauen 
anhängenden  Schwächen  abgestreift.  So  sind  sie,  während 
andrerseits  Vestalin  und  Flamen  Dialis  nach  dem  Edictum 
perpetuum  von  Zwang  zu  gerichtlicher  Eidesleistung  frei 
waren , * lange  vorher , ehe  die  anderen  Frauen  dazu  fähig 

* Vgl.  Marquardt,  H.  d.  r.  A.  V,  S.  362  A.  2313. 

* Vgl.  Becker,  H.  d.  r.  A.  I S.  689  f. ; Mommsen  C.  I.  L.  I p.  186 
zu  n.  635;  Marquardt  a.  a.  0. 

8 Vgl.  Mommsen  a.  a.  O. 

4 Gell.  X,  15,  31:  Verba  praetoris  ex  edicto  perpetuo  de  flamine 
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waren , zur  Zeugnissablegung  berechtigt.  1 So  sind  sie  frei 
von  der  Tutel.  * 

Diese  Bestimmung  nun  freilich  hängt  noch  mit  einer 
andern  Exemtion  der  heiligen  Jungfrauen  zusammen. 

Für  sie  gab  es  auch  keine  Angehörigen  mehr,  sie  ver- 
loren mit  dem  Moment  der  Gaptio  ihr  Erbrecht, 8 wie  ihre 
Verwandten  von  ihnen  nicht  mehr  erbten,“  erhielten  aber 
das  Recht  der  freien  testamentarischen  Verfügung. 5 

Starb  die  Vestalin  ohne  Testament,  so  fiel  ihr  Ver- 
mögen dem  Tempelschatze  zu. 6 

Diali  et  de  sacerdote  Vestae  adscripsi:  Sacerdotem  Vestalem  et  flaminem 
Dialem  in  omni  mea  iurisdictione  iurare  non  cogam.  Geib,  röm.  Rechts- 
gesch.  S.  140  A.  110,  zieht  demnach  mit  Unrecht  dieses  Privilegium 
der  YestAlinnen  in  Abrede.  # 

1 Gell.  VII,  7 ; Plut.  Public.  8.  Vgl.  Geib,  G.  d.  röm.  Criminalproc. 

S.  140  A.  114. 

* Plut.  Numa  10.  Gai.  I,  145:  tantum  enim  ex  lege  Julia  et  Papia 
Poppaea  iure  liberorum  a tutela  liberantur  feminae.  Loquimur  autem 
exceptis  virginibus  Vestalibus,  quas  ctiam  veteres  in  honorem  sacerdotii 
liberas  esse  voluerunt:  'itaque  etiam  lege  XII  tabularum  cautum  est. 
Wenn  Cass.  Dio  VI,  10  von  Augustus  sagt:  ratf  oemo^9(voi(  nur!}'  oaa- 
nf(j  ol  [rpis]  rexovaai  ilfoy  i/aqlaaro,  so  wül  diess  nur  besagen,  dass  ' 
August  alle  Rechte  dieser  den  Vestaliunen  zutheilte,  wodurch  nicht 
ausgeschlossen  ist,  dass  dieselben  einzelne  schon  vorher  hatten. 

‘ Gell.  a.  a.  0.  § 9:  Virgo  autem  Vestalis  simul  est  capta  atque 
in  atrium  Vestae  deducta  et  Pontificibus  tradita,  eo  statim  -tempore  sine 
emancipatioue  ac  sine  capitis  minutione  e patris  potestate  exit  et  ius 
testamenti  faciendi  accipit.  Gai.  inst.  I,  130:  Praeterea  exeunt  liberi 
virilis  sexus  de  patris  potestate,  si  flamines  Diales  inaugurentur  et  ferai- 
nini  sexus,  si  virgines  Vestales  capiautur.  Ulpian.  fr.  X,  5. 

4 Gell.  1, 12,  IS:  in  coramentariisLabeonis,  quae  ad  duodecim  tabulas 
compoSuit,  ita  scriptum  est:  Virgo  Vestalis  neque  heres  est  cuiquam  in- 
testato,  neque  intestatae  quisquam,  sed  bona  eius  in  publicum  redigi  aiunt. 

6 Gell.  a.  a.  0.  VII  (VI),  7,  2.  Vgl.  Cic.  de  rep.  III,  10,  wornach 
auch  die  Lex  Voconia  v.  Jahr  586  d.  St.  — 169  v.  Chr. , die  den  In- 
habern eines  Vermögens  mit  dem  Ccnsus  erster  Classe  verbot  (s.  die 
Litteratur  über  die  Lex  bei  Rein  in  Real-Enc.  IV  S.  1005  f.;  vgl.  Wal- 
ter, röm.  Rechtsgesch.  II  S.  276;  Lange,  röm.  Alterth.  II  S.  261  f.), 
Frauen  zu  Erben  einzusetzen,  die  Vestalinnen  von  diesem  Verbot  exi- 
mierte.  VgL  Rein,  Real-Enc.  IV  S.  1006. 

4 Labeo  ‘in  commeutariis,  quae  ad  duodecim  tabulas  composuit’  bei 


Digitized  by  Google 


CHARAKTER  DES  PRIESTERTHUMS. 


303 


Die  Vestalin  war  durch  die  Captio  gewissermassen 
Sclavin  der  Göttin  geworden.  1 Ihr  ganzes  Sein  gieng  fortan 
auf  im  heiligen  Dienst,  in  der  Besorgung  des  ewigen  Cultus 
, für  das  römische  Volk,  des  ewigen  Cultus,  dessen  Symbol 
die  heilige  Flamme  selbst  war.  Aber  während  jede  andere 
Mancipatio,  jeder  andere  Austritt  aus  der  Patria  potestas 
des  noch  lebenden  Vaters  mit  Capitis  (Jitnimitio  verbunden 
ist,  erleidet  die  zum  Dienste  Vestas  capierte  Tochter,  indem 
sie  ihre  Familie  verlässt  und  in  den  Dienst  der  Gottheit 
kömmt,  eine  solche  nicht.  * Indem  sie  Eigenthum  der  Gott- 
heit wird,  tritt  sie  in  einen  über  den  bürgerlichen  erhabenen 

* 

Gell.  I,  12  § 18:  V.  V.  neque  heres  est  cuiquam  intestato,  neque 
intestatae  quisquain,  sed  bona  eins  in  publicum  redigi  aiunt.  Dieser 
Ausdruck  ist  so  zu  erklären,  dass  man  die  Kasse  der  Vestalinnen  als 
zum  Staatsschatz  gehörig  ansah.  Vgl.  Dirksen  S.  100;  117;  Mommsen 
de  collegiis  et  sodaliciis  Romanorum.  Kiliae  1843.  p.  89;  Marquardt, 
r.  A.  IV  S.  173  A.  1011. 

1 Gell.  a.  a.  0.  § 11.  Sed  Papiam  legem  invenimus,  qua  cavetur, 
— cuius  virginis  isortitio)  ducta  erit,  ut  eam  pontifex  max.  capiat  eaque 
Vestae  fiat.  Ausdrücklich  sagt  Gellius  a.  a.  0.  § 13 : ‘Capi’  autem  virgo 
propterea  dicitur,  qnia  pontificis  max.  manu  prensa  ab  eo  parente,  in 
cuius  potestate  est,  veluti  beUo  capta  abducitur.  Vgl.  Böcking,  Pan- 
deeten  des  röm.  Privatrechts  I*  (Institut,  des  gern.  d.  Civilrechts)  Bonn 
1853.  S.  217;  röm.  Privatr.  (Institut,  des  röm.  Civilrechts)  2.  A.  Bonn 
1862.  § 20.  8.  25.  Schon  vor  ihm  war,  was  B.  entgangen  war,  Göttling, 
Gesch.  d.  r.  Stants-V.  Halle  1840.  S.  189  A.  14  auf  die  Ansicht  ge- 
kommen, ,dass  eine  Mancipatio,  durch  den  Pontifex  an  die  Götter  statt- 
findet.1 Dagegen  ist  es  nicht  der  Institution  entsprechend,  wenn  man 
das  Institut  aus  Hieroduiie  entstanden  glaubt,  wie  Mommsen,  de 
collegiis  et  sodalicüs  p.  13  N. 24  und  nach  ihm  Mercklin,  Cooptatio 
S.  74  annahmen. 

* Vgl.  8 a v i g n y , System  des  heutigen  röm.  Rechts.  Bd.  ü.  Ber- 
lin 1840.  Beil.  VI  S.  443  ff.  Ausführlich , aber  für  mich  nicht  über- 
zeugend hat  besonders  Scbeurl  seitdem  die  Frage  behandelt  in  Bei- 
trägen zur  Bearbeitung  des  röm.  Rechts.  I,  IX  (Bd.  I,  Heft  2.  Erlangen 
1853  S.  233 ff.).  An  ihn  schloss  sich  an  Zielonacki,  3 Abhandlgg.  a. 
d.  röm.  Recht.  Lemberg  1859  S.  46  ff.  S.  insbesondere  Böcking,  Pan- 
decten  des  röm.  Privatrechts  (Institutionen  des  gern.  d.  Civilrechts)  I* 
§ 58  S.  210  ff.;  röm.  Privatr.  (Institutionen  des  röm.  Civilrechts).  2.  A. 
Bonn  1862.  § 20  S.  24  f. 
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Rechtskreis  und  erleidet,  quasi  in  raancipio  deae,  ebenso- 
wenig eine  capitis  diminutio,  als  wer  durch  den  Tod  den 
Göttern  anheimfällt.1  1 

Ihr  heiliger  Dienst  stellt  sie  nicht  unter,  nein  er  erhebt 
' sie  über  den  gewöhnlichen  Freien. 

Nur  wenn  sie  durch  Nachlässigkeit  oder  gar  Unkeusch- 
heit ihre.  Privilegien  kränken,  verfallen  die  Jungfrauen  einem 
alsdann  mit  Recht  um  so  schwereren  Gericht. 

So  sehen  wir  in  den  Vestalinnen  die  reine  Jungfräu- 
lichkeit im  fortwährenden  Dienst  des  reinen  Feuers,  das, 
ähnlich  wie  für  das  Haus  die  heilige  Herdflamme  diese  Be- 
deutung hat,  die  Verbindung  des  menschlichen  mit  dem  gött- 
lichen Staat  in  kräftiger,  nicht  bloss  symbolischer  Weise 
darstellt  und  erhält.  In  der  Aedes  Vestae  ist  gewisser- 
massen  der  Götterschutz  in  lebendiger  Weise  concentriert. 

Wie  sehr  im  Vesta- Cultus  der  römische  Gottesdienst 

* 

1 Böcking,  Pandecten  I*  (Institutionen)  S.  217  f.  Derselbe  erklärt 
den  Umstand,  dass  von  andern  Priestern,  wie  Pontifices  und  Augures, 
welche  ‘item  capi  dicebantur’  (Gell.  I,  12,  15),  nicht  ausgesagt  werde, 
dass  sie  eine  capitis  dimin.  nicht  erleiden,  aus  der  Thatsache,  dass  sie 
erst  in  höherem  Alter,  und  so  als  ,homines  sui  iuris“  capiert  wurden. 
Von  dem  Flamen  Dialis,  der  als  patrimus  matrimus  capiert  wurde,  wird 
es  dagegen  ausdrücklich  bemerkt,  dass  er  ohne  cap.  dim.  inauguriert 
werde  (Gai.  III,  114.  Vgl.  dens.  I,  130;  Ulp.  X.  5.  Tac.  ab  esc.  IV,  16: 
quoniam  exiret  e iure  patrio,  qui  id  fiaminium  apisceretur).  Diejenigen, 
welche  bestritten,  dass  von  Augures  upd  Pontifices  mit  Recht  gesagt 
werde,  sie  würden  capiert,  übersahen  wohl  den  Grund,  warum  bei  jenen 
von  capitis  diminutio  oder  Nichteintritt  derselben  bei  ihrer  Captio  nicht 
die  Rede  war,  und  meinten,  weil  von  derselben  hier  nichts  ausgesagt 
war,  der  Begriff  der  Captio  finde  auf  sie  keine  Anwendung.  Immerhin 
waren  ^aber  Vestalinnen  und  auch  der  Flamen  Dialis  ohne  Zweifel  in 
stricterem  Sinne  Eigenthum  der  Gottheit  als  jene,  am  strictesten  die  Vesta- 
linnen. Daher  mag  es  auch  kommen,  dass  Gai.  I,  130  unterscheidet:  Prae- 
terea  exeunt  liberi  virilis  sexus  de  patria  potestate,  si  flamines  Diales 
inaugurentur,  et  feminiui  sexus,  si  virgines  Vestales  capiantur.  Ebenso 
Ulp.  X,  5.  Vgl.  Gai.  III,  114.  Tac.  dagegen  a.  a.  0.  gebraucht  einen 
allgemeinen  Ausdruck.  Auch  vom  Flamen  Dialis  ist  es  wenigstens  nicht 
überliefert,  dass  auf  ihn  die  Bestimmungen,  die  für  die  Vestalinnen  in 
Betreff  ihres  Erbrechts  galten,  Anwendung  fanden. 
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selbst  sich  gipfelt,  sieht  man  auch  daraus,  dass  der  Vesta- 
tempel ein  ganz  besonders  heiliges  Asyl  war:1  wenn  alle 
Altäre  Schutz  bieten , so  musste  es  doch  der  am  meisten 
thun,  welcher  der  Focus  publicus  sempiternus  war. 

ANDERWEITIGER  DIENST  DER  VESTALINNEN. 

Ganz  dem  entsprechend  ist  sodann  auch  nicht  allein  die 
Hut  des  ewigen  Feuers  den  keuschen  Priesterinnen  anvertraut. 

Auch  das  Wasser,  nicht  nur  das  Feuer  gehört  in  ihren 
heiligen  Dienst,  * wie  sich  dem  gemäss  die  Göttin  nicht  bloss 
im  Feuer,  sondern  auch  im  Wasser  zu  Gunsten  ihrer  Die- 
nerinnen mit  Wunderkraft  bewährt. 3 Und  zwar  durfte  nur 
fliessendes  Wasser  4 oder  wenigstens  nicht  durch  Röhren  ge- 
leitetes verwendet  werden. 5 

Damit  das  Wasser  auch  in  den  Gefässen  nie  stehend 
wurde,  hatten  diese  eine  Form,  die  es  unmöglich  machte,  sie  zu 
stellen. 6 Sie  waren  stets  in  alterthümlicher  Einfachheit  von 
Thon. 7 


* 

1 Nach  App.  b.  civ.  I,  54  suchte  der  Praetor  A.  Sempronius  Asellio 
vor  den  erbitterten  Schuldnern,  zu  deren  Ungunsten  er  entschieden 
hatte,  sich  in  den  Tempel  der  Vesta  zu  flüchten,  nachdem  er  bei  dem 
Altar  auf  dem  Forum,  an  dem  er  opferte,  (der  Dioskuren  nach  App., 
der  Concordia  nach  Val.  max.  IX,  7,  4)  angegriffen  worden  war.  Auch 
Atia  flüchtete,  als  Octavian  nach  der  Schlacht  bei  Mutina  gegen  Rom 
vordrang,  in  den  Tempel  der  Vesta.  App.  III,  92.  S.  Drumann,  I 
S.  334  f.;  IV  S.  235. 

2 Cedren.  p.  122  Oporin.;  Suidas  II,  1,  1009  sq.  Beruh.:  Nov/jät 

IlounUia ; — — tos  re  ‘Eartädag  naq&erou;  roü  '/i uno;  *ai  vSazo;  rt/v  fm~ 
fideiar  f/eir  bitrnf-tpFy. 

8 S.  o.  S.  294.  die  Sage  von  der  Vestalin  Tuccia. 

4 Fest.  p.  160  Muries. 

8 Fest.  a.  a.  0. 

6 Lactant.  Plac.  zu  Stat.  Theb.  VIII,  297  und  Serv.  zu  Verg.  Aen. 
XI,  339:  Nam  futile  vas  quoddam  est  lato  ore,  fundo  angusto,  quo 
utebantur  in  sacris  Vestae,  quia  aqua  ad  sacra  hausta  in  terra  non  poni- 
tur:  quod  si  fiat,  piaculum  est.  Unde  excogitatum  est  vas,  quod  Stare 
non  posset,  sed  positum  statim  effunderetur.  Darnach  mythogr.  III.  2,  5. 
Vgl.  Fest.  ep.  p.  89  Futiles.  Donat.  zu  Ter.  Ap^r.  III,  5,  3;  Phorm.  V, 
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In  Lavinium  schöpften  die  Vestalinnen  aus  dem  Numi- 
cius, 1 in  Rom,  obgleich  sie  auch  hier  in  engster  Beziehung 
zum  Tiber  stehen,  wenigstens  vorzugsweise  nicht  aus  dem 
Fluss,  sondern  aus  dem  Quell  der  Camenen.  2 

Mit  diesem  Wasser  wurde  der  Tempel  täglich  be- 
sprengt und  so  gereinigt. 9 Ja  auch  die  Bereitung  der  Mola 

• 

I,  19.  S.  noch  Gloss.  Labb. : rü^uruy.  Prise,  inst.  IV,  5, 25.  Der  Mythogr.  III. 
a.  eben  a.  0.  spricht  nur  statt  von  dem  futile  vas  von  futisj  vas  quoddam. 
Vgl.  dazu  Varro  1.  L.  V,  119;  gloss.  Isid.  unter  d.  W.;  Placid.  p.  468 
Mai,  p.  467  ed.  Klotz  in  Jahns  Archiv  f.  Phil.  u.  Pädag.  II  (1833) 
p.  457.  Abweichendes  findet  sich  beim  ‘Comment.  Cruq.‘  zu  Horat.  a. 
p.  231. 

1 Ov.  fast.  III,  14:  fictilis  urna.  Val.  max.  IV,  3,  4:  per  aeternos 
Vestae  focos  fictilibus  etiam  nunc  vasis  contentos  iuro.  Vgl.  Pcrs.  sat. 

II,  59  sq.  Auch  Tarpeja,  die  ja  nach  Propertius  gleichfalls  Vestalin 
war,  trägt  bei  diesem  ein  Wassergefäss  aus  Thon,  Prop.  V (IV),  4,  15. 
Vesta  pauper  Prop.  V (IV),  1,26.  S.  Klausen,  Aeneas  S.  622.  Vgl.  u.  S.  307. 
Dagegen  die  Vesta  pauper  bei  Sil  Ital.  VI,  76,  auf  die  sich  Klausen 
S.  631  gleichfalls  bezieht,  geht  auf  die  Einfachheit  des  Privathauses. 

1 Serv.  zu  Verg.  Aen.  VII,  160.  Rhea  Silvia  oder  Ilia  wird  wasser- 
holend von  Mars  überfallen  in  einem  Ilain  desselben  (Dionys.  I,  77), 
von  einem  Wolf  in  eine  Höhle  geschreckt  (Serv.  I,  273),  am  Ufer  eines 
Flusses  in  Schlaf  gesunken  (Ov.  fast.  III,  11  sqq.;  Stat.  silv.  I,  2,  242). 
Vgl.  die  Kunstdenkmäler  bei  Raoul  Roch.  mon.  inöd.  p.  32  ff.;  Wieseler, 
die  Ara  Casali  S.  39  ff.;  D.  d.  a.  K.  II,  23. 

8 S.  Plut.  Numa  13.  Auch  Tarpeja  holt  nach  mehreren  Versionen 
der  Erzählung  ihres  Verraths  Wasser  ausserhalb  der  Mauern  der  Stadt, 
also  wohl  am  Quell  der  Camenen  vor  dem  capenischen  Thor.  So  Liv. 

I,  11;  Val.  max.  IX,  6,  1;  Flor.  I,  1,  12;  Aur.  Vict.  de  vir.  ill.  2.  Serv. 
VHI,  348  sagt  einfach:  aquatum  profecta,  vgl.  myth.  I.  165.  Wenn 
aber  Tarpeja  von  einigen  Autoren,  zunächst  von  Varro  als  Vestalin  be- 
zeichnet wird  (Varro  1.  L.  V,  21 ; chron.  Vindob.  ed.  Mommsen  p.  645 
vgl.  mit  Prop.  V (IV),  4,  15.  18.  69),  so  darf  das  nicht  irre  führen. 

Es  scheint  das  antiquarische  Ausdeutung  der  ‘virgo’  zu  sein,  die  viel- 
leicht erst  Varro  zur  Virgo  V.’  machte.  Die  Dichtung  des  Propertius  ist 
ohnehin  vielmehr  als  novellistische  Bearbeitung  der  Sage  anzusehen, 
denn  als  Quelle  für  dieselbe  zu  benützen. 

8 Plut.  Numä  18:  077 tot  Xa/jßüvovoai  (al  ‘ßtmddef  naoSt'rot)  xa&'  rjiiipav 
ayv(£taoi  «r'i  §a(ra>oi  to  öyaxTonay.  -Auch  bei  Neuweihung  des  Capitols 
unter  Vespasian  sind  es  die  Vestalinnen,  welche  die  Reinigung  durch 
Wasser  vollziehen.  Tachist.  IV,  63:  dein  virgines  Vestales  cum  pueris 
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salsa  1 wird  mehr  unter  diesen  Gesichtspunkt,  als  unter  den 
des  Waltens  am  speisebereitenden  Herd  zu  stellen  sein.  In 
der  Zeit  vom  7 — 14..  Mai  nämlich  schütteten  einen  Tag  um 
den  andern  die  drei  ältesten  und  vornehmsten  (s.  o.  S.  277) 
Vestalinnen  die  erhaltenen  Dinkelähren  in  Körbe,  und  diese 
Ähren  dörrten,  stampften,  mahlten  und  verwahrten  sodann 
die  Jungfrauen  selbst.  An  bestimmten  Tagen  sodann,  näm- 
lich an  den  Luperealien,  die  auf  den  15.  Februar,  den  Vesta- 
lien, die  auf  den  9.  Juni  fielen,  und  an  den  Iden  des  September 
(Serv.  zu  V.  ecl.  VIII,  82)  wurde  daraus  durch  Vermischung 
mit  Salz  Mola  salsa  gemacht.  Auch  dieses  Salz  selbst  hatten  sie  ' 
in  ritueller  Weise  zubereitet.  Zuerst  nämlich  wurde  Steinsalz 
in  einem  Mörser  zerstossen.  Hernach  schütteten  sie  dasselbe 
in  ein  thönerucs  Gefäss,  das  zugemacht  und  mit  Gyps  ver- 
schlossen wurde.  Hierauf  schmolzen  sie  das  Salz  im  Ofen. 
Sodann  wurde  es  mit  einer  eisernen  Säge  zertheilt  und  end- 
lich in  einem  neuen  Gefäss  im  Penus  Vestae,  doch  in  dessen 
äusserem  Theile,  aufbewahrt.  Endlich  wurde  fliessendes,  nicht 
durch  Röhren  geleitetes  Wasser  (s.  o.  S.  305),  vor  dem 
Gebrauche  zugegossen.  Jetzt  erst  war  das  Salz  für  den  Opfer- 
dienst zubereitet.  2 

• 

puellisque  patrimis  matrimisque  aqua  (trimisj  e fontibus  amnibusque 
hausta  perluere.  In  Betreff  der  reinigenden  Kraft  des  Wassers  s.  o. 

S.  64  und  vgl.  noch  TerL  de  bapt.  c.  5 : Ce  t er  um  villas,  domos,  templa 
totasque  urbes  aspergine  circumlatae  aquae  expiant  passim.  Auch  bei 
den  Palilien  war  mit  der  Feuerläuterung  (o.  S.  64  f.)  eine  Lustration 
durch  Wasser  verbunden,  Ov.  fast.  IV,  728.  Vgl.  noch  Liv.  I,  45. 

1 Serv.  Verg.  buc.  VIII,  82:  Spar  ge  molam;  far  et  salem.  Hoc 
nomen  de  sacris  tractum  est;  far  enim  pium,  id  est,  mola  casta,  salsa, 
utrumque  enim  idem  significat,  ita  fit:  virgines  Vestales  tres  maximae 
ex  nonis  Maiis  ad  pridie  Idus  Maias  alternis  diebus  spicas  adoreas  in 
corbibus  messuariis  ponunt  easque  spicas  ipsae  virgines  torrent,  pinsunt, 
molunt  atque  ita  molitum  condunt.  Ex  eo  farre  virgines  ter  in  anno 
molam  faciunt,  Lupercalibus , Vestalibus,  Idibus  Septembribus , adiecto 
sale  cocto  et  sale  duro.  Vgl.  Fest.  p.  141  Mola;  ep.  65  Casta  mola. 

*"  Fest.  p.  168  b (iurispr.  anteiust.  quae  supers.  ed.  Huschke  p.  40)  Muri 
est  (1.  Muriesest),  quemadmodum  Veranius  docet,  ea  quae  fit  ex  sali  sordido 
in  pila  pisato  et  in  ollam  fictilem  coniecto  ibique  operto  gypsatoque  et  in 

20* 
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Die  Gottheiten,  denen  die  Feste  gelten,  an  welchen 
Mola  salsa  bereitet  wird,  sind  ausser  Vesta  selbst  Lupercus 
und  Tellus.  Die  letztere  berührt  sich  aufs  engste  mit  Bona 
Dea  und  nahm  noch  an  einem  Feste,  den  Fordicidien,  1 die 
sacrale  Thätigkeit  der  Priesterinnen  iu  Anspruch. 8 

An  diesem  Festtage  nämlich  schlachteten  die  Pontifices 
auf  dem  Capitol  trächtige  Kühe;  die  älteste  Vestalin  aber 
verbrannte  die  aus  jenen  genommenen  Kälber  zu  Asche. 8 

Ferner  erscheinen  die  Priesterinnen  beim  Ar  geer- 
opfer.4 Dieses,  bekanntlich  eines  der  ältesten,  heiligsten 
und  bedeutungsvollsten  Staatsopfer, 8 fand  an  den  IdeD  des 
Mai 8 auf  dem  Pons  Sublicius  7 statt.  Dort  stürzten  die 

• 

furno  percocto,  cui  virgines  Vestales  serra  ferrea  sectoet  in  soriam  coniecto, 
quae  est  intus  in  aede  Vestae  in  penn  exteriore,  aquam  iugem  vel  quam- 
libet,  praeterquam  quae  per  fistulas  venit,  addunt,  atque  ea  demum  in 
sacrificiis  utuntur.  Vgl.  Non.  Marc.  p.  223  (hergest.  v.  Hertz  in  Fleck - 

eisens  Jahrbb.  1861  S.  60;.  Salis  genere  masculino. . NeutroYarro: 

commentario  veteri  Fabi  Pictoris  legi:  murics  fit  ex  sale,  quod  sale 
(vgl.  Prise.  V,  45)  sordidum  si  pistum  est  et  in  ollam  rüdem  fictilem 
coniectum  (so  Huschke,  iurisprud.  antejust.  p.  4;  Hertz  vermuthet 
fragweise  aiiectum)  est,  postea  id  sal  virgines  Vestales  serra  ferrea  secant. 

1 Die  Form  FORD(icidia)  bieten  das  Kal.  Maff.,  Vat.  und  Praen. 
8.  Mommsen  im  C.  I.  L.  I p.  391,  Fordicalia  Lyd.  de  menss.  IY,  49, 
hordicidia  Fest.  ep.  p.  102,  hordicalia  Varro  de  re  rnst.  U,  5.  Vgl. 
Varro  1.  L.  VI,  16:  Fordicidia  a fordis  bubus.  Bos  forda  quae  fert  in 
ventre  (vgl.  wegen  fordus  Curtius  in  Kuhns  Z.  f.  v.  Sprachf.  I S.  268). 
Quod  eo  die  publice  immolantur  boves  in  curiis  complures,  a fordis 
caedendis  Fordicidia  dicta.  In  Betreff  des  Übergangs  von  f in  h vgl. 
Corssen,  Ausspr.  Vocal.  und  Betong.  I S.  47  f. 

* Ov.  fast.  V,  634. 

* S.  d.  vorherg.  Amn. 

* Vgl.  Varro  1.  L.  VII,  44;  Fest.  ep.  p.  15  Argeos;  Dionys.  I,  38; 
vgl.  Ov.  fast.  V,  621  sqq.;  Plut.  qu.  Rom.  32;  86;  Macrob.  Sat.  I,  11,47. 

8 Flut.  qu.  R.  86:  or>  Tt5  pi/rl  t ovtio  (im  Mai)  vor  piytazov  nUiOÜyrcn 
tut  xafraquwv  rvr  per  elSeoia  (J<7T  Tovyzfi  ano  Trjg  yetpv^as  etf  vor  norapor, 
ntUai  dl  dr&ftänovy. 

* Dionys,  und  Ovid.  a.  a.  0.,  vgl.  Plut.  a.  a.  0. 

' Varro,  Fest.,  Dionys.,  Ovid.,  Plut,  Macr.  a.  a.  O.  Lactant.  I,  21,  6 
nennt  irrig  den  pons  Milvius,  während  er  sofort  die  Verse  Ovids  anftlhrt. 
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Vestalinnen,  1 nachdem  die  Pontifices  gewisse  vorbereitende 
Opfer  gebracht  hatten, 8 24  * Argeer , d.  h.  24  aus  Binsen 
geflochtene  Puppen  mit  gebundenen  Händen  und  Füssen  in 
den  Strom.  Dass  damit  Menschenopfer  symbolisch  darge- 
bracht wurden,  ist  mir  unzweifelhaft.  Die  auch  von  Schweg- 
ler4 angenommene  Erklärung,  früher  seien  wirkliche  Men- 
schenopfer gebracht  worden,  und  Hercules  habe  sodann  die 
symbolische  Stellvertretung  eingeführt,  bezeichnet  Mommsen 
in  seiner  Weise  scharf  als  »unüberlegte  Auffassung.«  5 Hier 
kommt  das  nicht  in  Betracht,  da  römische  Vestalinnen  sicher  nie 
Menschen,  sondern  stets  nurPuppen  in  den  Tiber  gestürzt  haben. 

Die  Frage  sodann,  wem  das  Opfer  gegolten  habe,  hängt 
zusammen  mit  der  Bedeutung  der  Argeer  selbst.  Während 
nämlich  hier  die  geopferten  Binsenmänner  Argeer  heissen,  so 
finden  wir  andrerseits  Heiligthümer, 6 Kapellen,7  Opfer  8 
und  Opferplätze  9 mit  diesem  Namen  bezeichnet.  10 

Leider  ist  eine  genügende  Erklärung  des  Worts  noch 
nicht  gelungen.  Nur  darauf  mag  aufmerksam  gemacht  wer- 
den, dass  offenbar  keine  Gottheit  unter  diesem  Namen  ver- 
ehrt wurde,  dass  im  officiellen  Gebrauche  des  Worts  aus- 
ser jenen  Puppen  nur  Orte  des  Cultus  denselben  tragen. 
Man  wird  also  Recht  haben,  • auzunehmen , dass  zwar  die 
Zahl  der  Binsenmänner  auf  die  Vertretung  der  24  Argeer- 
kapellen  mit  ihren  Bezirken  hin  weist, 11  das  Opfer  selbst 

* 

I Varro  sagt:  'a  sacerdotibus  pnblicis.’  Dagegen  Ovid.  spricht  von 
der  ’yirgo’,  Fest.  ep.  nennt  d.  ‘virgines  Vestales’,  Dionys,  d.  Vestalinnen, 
Consuln  und  dazu  bestimmte  Bürger  mit  den  Pontifices. 

s Dionys,  a.  a.  0. 

3 Dionys,  gibt  irrig  die  Zahl  auf  30  an. 

4 Schwegler,  r.  G.  I S.  881  f.  Vgl.  Preller,  r.  Mythol.  8.  616. 

3 Mommsen,  r.  Gesch.  I3  S.  172  Anm. 

4 Varro  1.  L.  V,  45. 

7 Varro  L L.  V,  48. 

8 Varro  1.  L.  V,  52. 

3 Liv.  I,  21. 

10  Vgl.  Schwegler,  r.  G.  I.  8.  379. 

II  Mommsen,  r.  G.  I3  S.  68  nimmt  auch  jetzt  noch  an,  dass  es  24 
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aber  nicht  ihnen  , sondern  dem  Tiber  gebracht  wurde. 
Irrig  denkt  Schwegler  an  Todtencult. 1 

Das  Opfer  galt  unzweifelhaft  dem  Pater  oder  Divus 
Tiberinus, 2 und  was  Schwegler 3 für  Äusserungen  des  Todten- 
cults  hält,  sind  Folgen  des  lustralen  Charakters  dieser  hoch- 
heilig gehaltenen  Handlung.  Und  zwar  galt  es  genauer  dem 
Jupiter  als  Pater  Tiberinus.  Denn  wie  zu  Lavinium  im 
Numicius  der  Jupiter  Indiges  waltete,  so  zu  Rom  Jupiter 
irn  Tiber. 1 Nur  so  lässt  es  sich  erklären , dass  das  Kalen- 
darium Veuusinum  den  Festtag  als  ,Feriae  Iovi‘  bezeichnet. 4 
Auch  sonst  erscheinen  die  heiligeu  Jungfrauen  im  Dienste 
Jupiters.  So  lange,  hofft  Horaz,  werde  sein  Nachruhm 
fortfahren  zu  wachsen,  als  das  Capitol  der  Pontifex  mit 
der  schweigenden  Jungfrau  besteige. 6 Denn  dass  das  Opfer, 
das  Pontifex  und  Vestalin  hier  zusammen  brachten,7  dem 
Jupiter  galt , wird  kaum  jemand  bezweifeln.  Dass  aber 
dieses  Opfer  an  allen  Idus  gebracht  wurde,  ist  blosse  Ver- 
muthung, 8 der  die  Angabe  Macrobs  bestimmt  widerspricht, 
dass  das  Lammopfer  an  den  Idus  dem  Jupiter  vom  Flamen 
gebracht  wurde. 8 An  den  Idus  des  März  freilich  wurde 

• 

t 

Argeerkapellen  waren.  Gleichwohl  folgt  er  dem  Dionys,  statt  Varro 
(s.  A.  S)  darin,  dass  er  nicht  24,  sondern  30  Binsenmänner  annimmt 
(r.  G.  I*  S.  172).  Die  Zahl  24  kann  sich  mit  dem  Anwachsen  dieser 
Districtskapellen  vermehrt  und  schliesslich  festgesetzt  haben. 

1 Schwegler,  r.  G.  I S.  379  f. 

* So  Mommsen,  r.  G.  I3  S.  172.  Auch  Preller,  r.  Mythol.  S.  514  f. 
hat  diess  richtig  aufgefasst,  aber  er  lässt  sich  dann  wieder  von  seinen 
'Heroen’  irre  führen. 

* A.  a.  0.  S.  379  f. 

4 S.  u.  , Vesta  und  Vestalinnen  im  Mythos1. 

5 C.  I.  L.  I p.  301.  Vgl.  Mommsen  dazu  a.  a.  0.  p.  393  b sq. 

* Hör.  carm.  IH,  30,  7 sqq. 

7 Acr.  z.  a.  0.  (ed.  Hauthal):  cum  tacita.  Aut  verecunda  aut 
(tacente  ?)  pro  sacrificio  [tacente],  consueverant  enim  sacrificaturae  Ca- 
pitolium  tacentes  ascendere;  sive  pro  (clara)  sacerdotii  dignitate  [clara]. 

8 Marquardt,  H.  d.  r.  A.  IV  S.  288  gibt  es  mit  Berufung  auf  Hör. 
a.  a.  0.  als  Thatsache,  ebenso  Preller,  r.  Mythol.  S.  546  A.  2. 

> Macrob.  sat.  I,  15,  16. 
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dem  Jupiter  nicht  das  gewöhnliche  Idus-Schaf, 1 sondern  ein 
Stier  unter  Leitung  des  Pontifex  und  vielleicht  der  Virgo 
Vestalis  maxitna  gebracht.  Doch  ist  die  Betheiligung  gerade 
der  Virgo  Vestalis  maxima  nicht  mit  Sicherheit  aus  dem  vom 
Lydus  gewählten  Ausdruck  zu  erschliessen.  * 

Ferner  opfern  die  Jungfrauen  3 am  21.  August  mit  dem 
Flamen  Quirinalis  dem  Consus 4 und  bringen  am  25.  des- 
selben Monats  mit  dem  Pontifex  der  Ops  Consivia 5 das  ge- 
heime Opfer  dar,  zwei  Gottheiten,  die  durch  die  Anordnung 
der  Festtage  in  engen  Bezug  gesetzt  sind,  sofern  diese 
wie  im  August,  so  im  December,  durch  einen  Zwischenraum 
von  3 Tagen  getrennt  sind. 8 

Dass  die  Vestalinnen  am  1.  Mai  der  Bona  Dea  opferten, 
an  dem  Tage,  an  welchem  eine  Vestalin  Claudia  der  Göttin 

• 

1 Idulis  ovis  S.  Fest.  ep.  p.  104  Idulis  ov.  Macr.  a.  a.  0.  Vgl.  Ovid. 
fast.  I,  66;  687  sq.  Lyd.  de  mens.  III,  7. 

* Lyd.  de  mens.  IV,  36:  fiSotf  Magxtai;  fo^xtj  diot  Siä  Tijy  fitao/uijylay, 

xa't  dqyiöoiat  vnf^  l ov  Uyixivcy  yfyiaSai  TOY  fYiaviov.  itgärtvov  dl  Ka't 

ravpoy  f&rtj  vn'fQ  xtäy  }v  toi?  oohuv  ay(xüY , ^ryvvuivov  tov  a(y[it(>/af  xa't  T tov 

xayijipoqwr  x>](  py)x  qi  yov,  Röther  schlug  uitqo^ov  vor,  und  Momm- 
sen  C.  I.  L.  I p.  388  stimmt  bei.  Mommsen  erklärt  mit  Berufung  auf 
Henzen  6072 — 6074  ,canoforae‘,  und  zwar  als  Thyrsusträgerinnen  im 
Dienst  der  Mater  magna.  Vielleicht  seie  der  Cult  dieser  später  an  die 
Stelle  des  Fests  der  Anna  Perenna  getreten.  Allein  M.  selbst  sind  die  gros- 
sen Schwierigkeiten,  mit  welchen  diese  Annahmen  behaftet  sind,  gewiss 
nicht  verborgen.  Mir  scheint  die  Annahme  immer  noch  weit  wahr- 
scheinlicher, dass  der  verworrene  Schriftsteller  aus  irgend  welchem 
Grunde  den  Namen  xayijtpogot  zur  Bezeichnung  der  Vestalinnen  wählte, 
als  die,  dass  die  etwaige  Vorsteherin  einer  sonst  fast  unbekannten  Ge- 
nossenschaft, die  dem  Cult  der  Mater  Idaea  vielleicht  oblag,  an  einem 
hochheiligen  Opfer  für  Jupiter  neben  dem  Pontifex  maximus  als  Lei- 
terin betheiligt  war.  Leicht  möglich,  dass,  da  die  Vestalinnen  ja  sämmt- 
lich  Hauptbinden  trugen  (s.  o.  S.  294),  die  Virgo  Vestalis  maxima  durch 
eine  besondere  Binde  ausgezeichnet  war.  Jedesfalls  stimmte  endlich  zu 
dieser  Annahme  die  Angabe  des  Horaz. 

3 Tertull.  de  spectac.  6. 

4 C.  I.  L.  I p.  400 

6 Varro  I.  L.  VI,  21.  Vgl.  Fest.  p.  186  b Opima  Spolia.  Vgl.  o.  S.  266  ff. 

6 Vgl.  Mommsen,  C.  I.  L.  I p.  400. 
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auf  dem  Aventin  einen  Tempel  geweiht  hatte,  1 den  Livia 
wiederherstellte,  ist  zwar  mehr  als  zweifelhaft.  8 Sicher 
dagegen  ist  ihre  Anwesenheit 8 bei  dem  geheimen  Fest  der 
Bona  Dea,  welches  im  Hause  des  Consuls  oder  Praetors  von 
dessen  Gemahlin  zugleich  mit  den  angesehensten  Matronen 
pro  populo  begangen  wurde.  4 

Dass  die  Vestalinnen  auch  an  den  Iden  des  October, 5 
am  Tage  der  Opferung  des  Octoberrosses  für  Mars  thätig 
sind,  wurde  schon  erwähnt:  das  Blut  des  Pferdes  wurde 
aufgefangen  und  in  den  Penus  der  Vesta  gebracht,  und  da 
man  es  hier  an  den  Parilien  abholte,  um  dasselbe  als  Lustra- 
tionsmittel zu  gebrauchen,6  so  tritt  damit  auch  dieses,  be- 
kanntlich am  21.  April  gefeierte  Fest,  der  Geburtstag  Roms  7, 
zum  Vestadienst  in  Beziehung,  eine  Beziehung,  die  auch  da- 
durch vermittelt  ist,  dass  als  Lustrationsmittel  noch  ausser- 
dem die  Asche  der  an  den  Fordicidien  geschlachteten  unge- 
bornen  Kälber  von  den  Vestalinnen  bereitet  und  am  Fest- 
tag verabfolgt  wurde. 

Die  Jungfrauen  waren  also  auch  bei  dem  an  andre 
Götter  gerichteten  Cultus  pro  populo  Romano  betheiligt. 
Und  zwar  sind  unter  den  Festen , von  denen  uns  die  Be- 

* 

1 Ov.  fast.  V,  148  sqq.  Vgl.  Labeo  bei  Macr.  Sat.  I,  12,  21. 

1 Ich  finde  das  nirgends  erwähnt,  obgleich  es  von  Marquardt,  H.  d. 
r.  A.  IV  S.  288  f.  sehr  bestimmt  behauptet  wird. 

3 S.  Cic.  de  har.  resp.  17,  87;  Plut.  Cic.  19;  20;  Schol.  Bob.  p. 
329,  25  Baiter. 

4 Vgl.  Marquardt  a.  a.  0.  S.  289. 

3 Philoc.  zum  15.  Oct. : Equus  ad  nixas  fit.  C.  I.  L.  I p.  352  vgl. 
Mommsen  dazu  p.  404.  Wegen  des  ad  nixas  s.  Preller,  Regionen  der 
St.  Rom  S.  173  f.  Der  Altar  des  Mars  auf  dem  Marsfelde,  auf  welchem 
das  Ross  geopfert  wurde,  stand  in  der  Nähe  von  Störchen,  Ciconiae 
nixae  (s.  das  Curiosum  Urbis  und  d.  Notitia,  reg.  IX  bei  Preller  a.  a.  0. 
p.  16.  17),  d.  h.  einem  uralten  Bildwerk  von  Störchen,  die  die  Schnä- 
bel zusammengesteckt  hatten.  Vgl.  Hesych.  Miles.  origg.  Cpol.  p.  66 
ed.  Or.  bei  Preller  a.  a.  0.  S.  174  A.  **. 

3 S.  o.  S.  258  und  vgl.  noch  Fest.  ep.  p.  220. 

7 Philoc.  u.  Silv.  im  C.  I.  L.  I p.  340.  341.  S.  die  Litteratur  bei 
Schwegler,  r.  G.  I S.  444  f.  A.  1. 
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theiligung  der  Vestalinnen  überliefert  ist,  — bei  andern 
dürfen  wir  sie  voraussetzen,  da  unsre  Nachrichten  gewiss 
unvollständig  sind  — fast  sämmtliche  Hauptfeste  der  ältesten 
römischen  Religion:  vor  allem  das  Argeeropfer,  das  Opfer 
des  Octoberpferdes , die  Parilien  am  Geburtstag  der  Stadt, 
welche  durch  die  an  ihnen  verwendeten  Lustrationsmittel,  das 
Blut  des  Octoberrosses  und  die  Asche  der  an  den  Fordici- 
dien  geschlachteten  ungeborenen  Kälber  mit  jenem  Opferfest 
und  den  Fordicidien  verknüpft  sind,  das  Opfer  für  Bona 
Dea  in  dem  Hause,  das  im  Besitze  des  Imperiums  ist,  endlich 
Fordicidien,  Luperealien,  Opicousiva,  Consualien.  Der  fest- 
stehende Connex  der  sacralen  Verwendung  von  Feuer  und 
Wasser  musste  schon  mehrfach  berührt  werden. 1 Die  enge  Ver- 
wandtschaft der  Göttin  mit  Bona  Dea.  mit  Ops,  mit  Pales, 
Tellus,  ihr  naher  Bezug  zu  Jupiter,  zu  Mars,  Lupercus,  wäh- 
rend die  innige  Verbindung  von  Ops  und  Consus  schon 
angedeutet  wurde,  wird  sich  im  Verlaufe  dieser  Unter- 
suchungen immer  mehr  herausstellen. 

Aber  abgesehen  davon , was  war  natürlicher , als  dass 
man  die  heiligsten  Dienerinnen  der  Gottheit,  deren  heilige 
Flamme  selbst  ein  Symbol  ewigen  Göttercultus  war , auch 
bei  andern  hochheiligen  Cultushandlungen  beizog?  * 

GRUNDGEDANKEN  DES  DIENSTES  DER  VESTALINNEN  UND 
DES  VESTACULTS. 

Ihr  Dienst  galt  einer  Göttin,  die  gewissermaassen  selbst 

die  ideale  Vercörperung,  die  zur  Gottheit  erhobene  Religio 

der  Römer  war. 

* * 

1 S.  o.  S.  64  ff.;  69  ff.;  172;  232;  805  f. 

a So  sagt  schon  die  Lex  bei  Gell.  I,  12,  14  allgemein:  Sacerdotem 
Vestalem,  quae  sacra  faciat,  quae  ius  siet  sac.  V.  facere  pro  populo  Ro- 
mano Quiritibus  — capio.  Vgl.  Dionys.  I,  76,  wenn  auch  dieser  aus 
Anlass  der  Rhea  Silvia  zunächst  von  Lavinium  spricht:  «is  avaxtötnai 

T ov  re  aaß(<nov  7iUQÖt  tj  (pvlaxij  xai  eX  rt  aiio  3t>rjOxli>(o3ni  rw  xotvtp  dia  naQ- 

&f'ru>r  vifiiuov  rjv.  Vet.  descr.  orbis  (s.  o.  S.  270  f.  A.  6.  6)  bei  Theod.  cod. 
ed.  Gothofredus  t.  VI  p.42:  Virgines  — , quae  sacra  Deorum  pro  salute 
civitatis  perficiunt. 
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Die  VESTA  P.  R.  QVIKITIVM  1 ist  es,  die  den  Götter- 
schutz der  hohen  Roma  vermittelt , * wie  darum  auch  ihre 
Dienerinnen  in  erster  Linie  erscheinen,  wo  besonderer  An- 
lass ist,  für  das  gesammte  Volk  zu  opfern  und  zu  beten 
oder  Gelübde  zu  bringen. 8 Ihr  Gebet  scheint  mit  wunder- 
barer Kraft  den  entflohenen  Sclaven  festkalten  zu  können.  4 
Der  Cult  der  im  Staat  zusammengetretenen  in  Curien 
und  Geschlechtern  gegliederten  Bürger,  der  sie  unter  sich 
und  mit  den  Göttern,  wie  die  Hausgenossen  untereinander 
und  mit  der  Gottheit  verbindet,  ist  es,  der  im  Dienst  der 
Vestalinnen,  im  Cult  der  Vesta  seinen  höchsten  Ausdruck 
gefunden  hat.  Nur  von  hier  aus  lässt  sich  der  Cult,  dessen 
Kern  immer  weitere  Gedankenschichten  umkleideten  und 
verhüllten,  ganz  und  vollständig  und  nach  allen  Seiten  hin 
begreifen,  wenn  als  das  durchschlagende  Princip  des  Cultus 
der  Vesta  die  Idee  aufgefasst  wird,  dass  wie  die  Heiligkeit 
jeder  einzelnen  Familie  so  die  des  Staats  im  ganzen  in  dem 
ewigen  und  immerwährenden  unauslöschlichen  Feuer  ihren 
symbolischen  Ausdruck  erhält.  Der  Staat  ist  des  Schutzes 
nicht  bloss  der  Vesta,  sondern  des  Götterschutzes  überhaupt 
gewiss,  so  lange  die  ewige  Lohe  zum  Himmel  flammt.  Und 
doch  ist  diese  Lohe  nicht  sowohl  Symbol  der  Götter,  als 

• 

1 So.  öfters  auf  Münzen.  S.  u.  IX. 

s Natürlich  wurde  Vesta  auch  von  andern  Priesterschaften,  ausser 
von  Vestalinnen  nnd  Pontifex  verehrt.  Doch  ist  uns  diess  nur  von  den 
Arvalen  bekannt.  S.  die  Stellen  in  Betreff  dieser  oben  S.  28  f.  A.  1. 

8 Hör.  carm.  1 , 2 , 26  sqq. : prece  qua  fatigent  virgines  sanctae 
minus  audientemcarmina  Vestam?  Symmach.  ep.X,  61:  Quid  iuvat  (wenn 
man  so  ungerecht . gegen  die  Jungfrauen  verfährt)  saluti  publicae  castum 
corpus  dicare  et  imperii  aeternitatem  coelestibus  fulcire  praesidiis,  armis 
vestris,  aquilis  vestris  amicas  applicare  virtutes,  pro  omnibus  efficacia 
vota  suscipere  et  ius  cum  omnibus  non  habere?  App.  b.  c.  II,  106: 
dt  xat  t e q e l a ; lard  ntyrafrf;  tvj(df  dtjf/oai a;  vntf  aurov  (für  Caesar) 
ri9to9<u.  Vgl.  Preller,  röm.  Mythol.  S.  646  A.  3. 

* Plin.  h.  n.  XXVIII,  2,  § 13:  Vestales  nostras  hodie  credimus  nondum 
egressa  urbe  mancipia  fugitiva  retinere  in  loco  precatione.  Vgl.  Cass. 
Dio  XL  VIII,  19. 
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der  ihnen  gewidmeten  religiösen  Verehrung.  Allein  sofern 
der  Cult  die  Annahme  von  Seiten  der  Götter  und  in  Folge 
dessen  ihre  Gnade  voraussetzt,  ist  die  schon  ihrer  Natur 
nach  selbst  göttliche  Flamme  zugleich  Symbol  dieser,  Sym- 
bol des  Götterschutzes,  des  gnädigen  Waltens  der  Götter 
selbst. 

Die  enge  Verbindung  von  Vestacult  und  Staatswohl,  von 
Religion  und  Kirche  leuchtet  z,  B.  auch  daraus  hervor,  dass 
unter  Augustus  am  6.  März  der  Vesta  geopfert  wurde,  weil 
er  an  diesem  Tage  742  d.  St.  Pontifex  maximus  geworden 
war, 1 während  der  28.  April  als  Stiftungstag  des  im  näm- 
lichen Jahr  in  Folge  der  Übernahme  des  Pontificats  durch  Au- 
gustus gestifteten  palatinischen  Heiligthums  gefeiert  wurde.  * 

VESTACULT  UND  PONTIFICAT. 

Unter  denselben  Gesichtspunct  fällt  die  enge  Verbin- 
dung von  Pontificat  und  Vestacult. 

Der  Pontificat  ist  das  Centrum  des  römischen  Staats- 
cultus ; das  Collegium  der  Pontifices  gleichsam  der  vercörperte 
Träger  der  Religio  Romanorum.  Während  die  Flamines 
einzelnen  Göttern  dienen , sind  die  Pontifices  Vertreter  des 
Dienstes  aller  Götter. 8 

Ganz  dazu  stimmt  ihre  enge  Verbindung  mit  dem  Cult 
der  Vesta  deorum  dearumque,*  mit  der  Vesta,  von  der 
Servius,  vielleicht  nach  Varro,  sagt,  dass  sie  die  Religion 
bedeute. 6 

Die  Beziehungen  zwischen  Pontificat  und  Vestacult  sind 
in  der  That  die  allerengsten. 6 Nicht  bloss  hatte  der  Pon- 

1 Ov.  fast.  III,  415  sqq.  Vgl.  das  Kal.  Maff.  und  Praenest.  S.  Momm- 
sen  C.  I.  L.  I p.  387. 

* Cal.  Praenest.  im  C.  I.  L.  I p.  317;  vgl.  p.  387.  Ov.  fast.  III, 
420;  Cass.  Dio  LIV,  27. 

s Cic.  de  legg.  II,  8, *20. 

* S.  o.  S.  28  A.  1.  . 

s 8.  o.  S.  30. 

* Bezeichnend  in  dieser  Beziehung  ist  z.  B.  eine  Münze  der  Sul- 
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tifex  maximus  Pflicht  und  Recht  zur  Wahl 1 und  Oberaufsicht, 
zur  Züchtigung,  * und,  unter  Beiziehung  des  Collegiums  der 
Pontifices  als  eines  Consiliums,  zur  Verurtheilung  der  Vestalin- 
nen, 8 nicht  bloss  hatte  er  seine  Amtswohnung  in  der  Regia, 
in  deren  Complex  die  Aedes  lag ; 4 der  Pontifex  maximus 
greift  auch  unmittelbar  in  den  Cultus  der  Göttin  ein:  er 
zündet  das  durch  die  Schuld  der  Vestalin,  die  er  dafür 
züchtigt,  erloschene  Feuer  wieder  an,  6 in  Lavinium,  wohin 
Consuln,  Praetoren  und  Dictator  beim  Amtsantritt,  wie  beim 

• 

picischen  Gens  mit  dem  Kopf  der  Vesta  auf  dem  Avers,  Pontifical- 
emblemen  auf  dem  Revers.  Mommsen,  G.  d.  röm.  Münzw.  S.  621  n. 
260.  Abbildung  bei  Riccio,  le  monete  delle  ant.  famiglie  di  R.  Nap. 
1843.  t&v.  XLV,  4. 

1 8.  o.  S.  271. 

* S.  o.  S.  282  u.  A.  3.  Vgl.  Plut.  Numa  10. 

‘ Nur  hierüber  bestand  eine  Controverse.  Guther,  ius  pontif.  II,  2 
Paris  1612  in  Graev.  thes.  t.  V p.  77,  Lipsius,  de  Vesta  et  Vestalibus 
Bynt.  c.  13;  Bosius  de  pontif.  max.  IV,  3,  bei  Graev.  a.  a.  0.  p.  260; 
V,  7 p.  258;  Hüllmann,  jus  pontif.  Bonn  1837.  S.  91  ff.  lassen  das  Collegium 
der  Pontifices  durch  Stimmenmehrheit  entscheiden.  S.  dagegen  beson- 
ders Geib,  Gesch.  d.  röm.  Criminalprocesses.  Leipzig  1842.  S.  73  ff. 

Allein  während  gewiss  ist,  dass  der  Pontifex  maximus  bei  Züch- 
tigungen mit  der  Gcissel  allein  straft,  so  erscheint  gleichfalls  sicher, 
dass  er  auch  bei  Untersuchungen  wegen  Incests  allein  richtete,  nur 
dass  er  in  letzterem  Falle  das  Collegium  als  Beirath  beiziehen  musste. 
Dass  die  Pontifices  beigezogen  wurden,  geht  aus  mehreren  Stellen  mit 
Evidenz  hervor.  S.  Cic.  de  har.  resp.  7,  13;  Liv.  IV,  44;  VIII,  15; 
Ascon.  zu  Cic.  pr.  Milon.  p.  46;  Plin.  ep.  IV,  11;  Symm.  ep.  IX,  128; 
129.  Aber  eben  so  gewiss  ist,  dass  der  P.  max.  allein  die  Richterge- 
walt besass.  S.  Cic.  a.  a.  0.;  Ascon.  a.  a.  0.;  Plin.  a.  ,a.  0.  vgl.  mit 
Suet.  Domit.  8;  Cass.  Dio  LXVII,  3.  Vgl.  insbes.  Geib,  Gesch.  des 
röm.  Criminalprocesses.  Leipz.  1842.  S.  73  ff.  Auch  der  Vollzug 
der  Bestrafung  der  zum  Tod  verurtheilten  Vestalinnen  und  ihrer  Ver- 
führer war  Sache  des  P.  m.  Die  Geisselung  geschah  nach  Liv.  XXII, 
57  durch  den  P.  m.  Dionys.  VHI,  89;  IX,  40  lässt  Untersuchung  und 
Strafe  der  Vestalinnen,  wie  ihrer  Stupratores  'durch  die  itpit  vollziehen. 
Auch  Liv.  VIII,  15  spricht  von  pontifices. 

* S.  o.  S.  253  ff. 

* Fest.  p.  78  Ignis  Vestae. 
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Abgang  gehen,  um  Vesta  und  den  Penaten  zu  opfern,  1 
erscheinen  sie  in  Begleitung  der  Pontifices.  Sodann  ver- 
richten Pontifices  und  Vestalinnen  zusammen  Culthandlungen 
für  andere  Götter.  Der  Pontifex  bringt  mit  der  schweigen- 
den Vestalin  ein  Opfer  auf  dem  Capitol  dar,*  an  den 
Fordicidien  schlachten  jene  die  trächtigen  Kühe,  während 
die  älteste  Vestalin  die  aus  dem  Leibe  gerissenen  Kälber 
verbrennt;3  Vestalinnen  und  Pontifex  erscheinen  zusammen 
beim  Argeeropfer,  4 wie  bei  der  Grundlegung  des  Capitols 
und  beim  Opfer  für  Ops  Consivia. 5 

Die  Pontifices  allein  hatten  Zutritt  in  den  Penus  Ve- 
stae, 6 ja  sie  werden,  als  dadurch  eine  genauere  Bezeichnung 
nöthig  wird , dass  Aurelian  Pontifices  Solis  schuf, 7 ausser 
durch  das  auszeichnende  Prädicat  ’maiores’8  geradezu  als 
‘pontifices Vestae  (pontifices  Vestae  matris)’,  oderauch,  indem 
beide  die  Mitglieder  des  alten  Collegiums  bezeichnenden  Prä- 
dicate  zusammengefasst  werden,  als  ‘pontifices  maio res  Vestae 

* 

1 Macrob.  Sat.  III,  4,  11;  Serv.  Verg.  Aen.  II,  296.  Vgl.  Schol. 
Yeron.  zu  V.  A.  I,  260.  S.  o.  S.  266. 

* S.  o.  S.  310  f. 

8 S.  o.  S.  308. 

4 S.  o.  S.  308  ff. 

• S.  o.  S.  306  f.  A.  3;  S.  311. 

6 S.  o.  S.  268. 

7 Vop.  Aurel.  35:  Sacerdotia  composuit,  templum  Solis  fundavit  et 
pontifice  roboravit.  (So  nach  Mommsen,  ep.  Analekten  9,  iu  Berr.  d.  sächs. 
Ges.  d.  W.  1860  S.  218).  Vgl.  Borghesi  im  Bull.  d.  Inst.  1842  p.  140  ff. 
und  daraus  Marquardt,  II.  d.  r.  A.  IV  S.  92  A.  669. 

8 Orelli  1186  = Grut.  370,  3;  Orelli-Henzen  1187  = Reines,  p.  399, 
12;  Orelli-Henzen  1188  = Reines,  p.  441,  92  = Fabr.  p.  119,  3,  vgl. 
de  Rossi  in  Ann.  d.  Inst.  1849  p.  291 ; Orelli-Henzen  2151  = Reines, 
p.  402,  19  = Mommsen,  I.  R.  N.  2616;  Orelli  2264  = Murat.  389,  4; 
Orelli  2351  = Oderici  diss.  p.  132;  Orelli-Henzen  3191  = Gruter  433, 
4 = Mommsen,  I.  R.  N.  2618;  Orelli-Henzen  3672  = Gruter  361,  1; 
Orelli-Henzen  3969  = Muratori  1024,  1 (pontifex  maior  promagistro 
iterum) ; C.  I.  G.  6012  b = Gruter  28,  1 ; Orelli-Henzen  6916  = Momm- 
sen I.  R.  N.  4988;  Orelli-Henzen  5954  = Bull.  d.  Inst.  1852  p:  55. 
Vgl.  Marquardt,  H.  d.  r.  A.  IV  S.  196  A.  1154. 
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(pontifices  Vestales  maiores)’1  von  den  neugeschaffenen  Ponti- 
fices Solis  unterschieden. 

Man  hat  insbesondere  aus  der  Captio  der  Vestalinnen 
durch  den  Pontifex  maximus  und  dem  Züchtigungsrecht  des 
Oberpriesters  (Erzpriesters  möchte  man  sagen)  über  die 
Priesterinnen  gefolgert,  die  Vestalinnen  seien  als  die  Haus- 
töchter des  römischen  Volks  in  der  patria  potestas  desselben 
gestanden.  2 Allein  Analogie  ist  noch  nicht  Identität. 3 Wir 

* 

1 1.  C.  Julius  Rufinianus  Ablabius  Tatianus  (als  Hauptname  im  Genitiv 
noch  vorausgeschickt),  pontifex  Vestae  matris  et  in  conlegio  pontificum 
promagistro  unter  Constantin,  Orelli  1181  = Muratori  1019,  2 = Momm- 
sen,  L R.  N.  1853.  Vgl.  über  ihn  Real-Enc.  Bd.  VI,  1 S.  559. 

2.  Memmius  Vitrasius  Orfitus  (Cos.  353),  pont.  Vestae.  Orelli  3185; 
pontifex  deae  Vestae  Muratori  721,  1 ; pontifex  maior  Vestae  Orelli  3184, 
vgl.  über  denselben  Real-Enc.  IV  S.  1757,  17;  VI,  2 S.  2690,  7. 

3.  VettiuB  Agorius  Praetextatus , pont.  Vestae  auf  einer  Inschr.  v. 
Jahr  387,  Orelli-Henzen  2354  = Gruter  1102,  2.  Vgl.  über  dens.  Real- 
Enc.  VI,  2 S.  2536,  42  und  0.  Jahn  in  Berr.  d.  sächs.  Ges.  d.  W.  1851 
S.  338—342. 

4.  L.  Ragonius  Venustus,  pontifex  Vestalis  maior  auf  einer  Inschr. 
v.  J.  390,  Orelli-Henzen  2130. 

Wenn  aber  Marquardt  unter  Nr.  5 Ceionius  Rufus  aus  Orelli  2353 
anführt,  so  hat  er  zwar  insofern  Recht,  als  hier  in  den  Worten:  »An- 
tiqua generöse  domo,  cui  regia  Vestae  Pontifici  felix  sacrato  militat  igne« 
allerdings  eine  sehr  enge  Beziehung  von  Pontificat,  Regia  und  Vesta- 
dienst ausgedrückt  ist,  aber  Vestae  ist  nicht  sowohl  mit  pontifici  als 
mit  Regiae  zu  verbinden.  Dagegen  ist  eine  Inschrift  ergänzend  hinzu- 
zufügen (Orelli-Henzen  2244  vgl.  Bull.  d.  Inst.  1842  p.  133;  Becker- 
Marquardt  I S.  231;  IV  S.  373  A.  2530. 

4 S.  o.  8.  274. 

8 Marquardt  (H.  d.  r.  A.  IV  S.  246  A.  1468)  betont  mit  Nachdruck 
die  Analogie  des  Consiliums,  das  der  Pontifex  bei  Gericht  über  Vesta- 
linnen beiziehen  musste,  mit  dem  Verwandtenrath;  er  macht  ferner 
(S.  247  A.  1471)  geltend,  dass  nur  aus  der  Analogie,  in  der  der  rich- 
tende Pontifex  zum  richtenden  Hausvater  stehe,  sich  erkläre,  dass  der 
Pontifex  auch  den  Mann  strafte,  der  sich  mit  einer  Vestalin  vergangen 
hatte,  wie  der  Paterfamilias  den  adulter  der  Hausfrau  oder  der  Tochter. 
Man  wird  beides  zugeben  dürfen,  ohne  dass  die  Consequenz,  die  man  daraus 
gezogen  hat,  wirklich  daraus  folgte.  Marquardt  kann  allerdings  gegen 
Geib  (a.  a.  0.  S.  80)  sagen,  er  hätte  mit  dem  Consilium  des  Pontifical- 
Collegiums  den  Verwandtenrath,  nicht  das  Consilium  des  Provincial- 
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haben  gesehen,  dass  die  Vestalinnen  vielmehr  Mancipia  der 
Gottheit  waren ; der  Pontifex  maximus  übt  seine  Gewalt  über 
sie  aus  als  über  die  Sclavinnen  der  Gottheit.  Er  übt  sie  aber 
nicht  wie  der  Herr  über  die  eigenen  Sclaven , weil  Sclavin- 
nen der  Gottheit  vielmehr  höher  und  nicht  niederer  stehen 
als  der  Freie. 

Ob  der  König  in  Rom  je  zugleich  Pontifex  maximus 
war,  wissen  wir  nicht.  Gewiss  ist,  dass  von  dem  Moment 
an.  wo  es  Vestalinnen  gab,  diese,  wiewohl  sie  den  Haustöch- 
tern, die  am  Herd  des  Königs  opferten,  ähnlich  erscheinen, 
eben  doch  nicht  diess,  sondern  der  Göttin  geweihte  Prieste- 
rinnen  waren,  die  dort  für  den  Staat  das  heilige  Feuer  hüteten, 
und  dass  in  ihrem  Dienst  und  dem  Pontificat  der  Cultus  der 
Römer  seinen  Gipfel  hatte,  dass  endlich  für  alle  Zeiten  durch 
sie  insbesondere  der  Staat  des  Götterschutzes  sich  versichert 
wusste. 


Statthalters  vergleichen  sollen.  Allein  dieses  überhaupt  nicht  zu  ver- 
gleichen, liegt  kein  Grund  vor.  Im  Gegentheil  beweist  die  Ähnlichkeit 
auch  dieses  Verfahrens,  dass  aus  der  Beiziehung  eines  solchen  Consi- 
liums in  solcher  Art  eben  nicht  folgt,  was  man  daraus  folgern  will, 
dass  der  P.  m.  als  Vater  der  Vestalinnen  gedacht  wurde. 

In  Betreff  des  zweiten  Puncts,  der  Bestrafung  des  Verführers,  sagt 
z.  B.  auch  Ihering  (Geist  d.  r.  Rechts  I S.  262),  ‘es  mache  schon  dieses 
eine  Beispiel  eine  weitere  Ausdehnung  des  Strafrechts  der  Pontifices 
(auch  auf  von  nicht  geistlichen  Personen  begangene  Verbrechen  gegen 
die  Religion)  gewiss*. 


IX. 

VESTA  IN  LITTERATUR  UND  KUNST. 


Die  Frage  über  Vesta  in  der  Litteratur  konnte  hier 
einer  abgesonderten  Behandlung  nicht  unterzogen  werden. 
In  der  uns  erhaltenen  römischen  Litteratur  finden  wir  einen 
Unterschied  zwischen  Volksreligion  und  Litteratur  nur  inso- 
fern, als  die  Volksreligion  griechisch  umgebildet  und  er- 
weitert wurde.  Diese  Umbildung  traf  aber  unsere  Göttin 
in  weit  geringerem  Grade  als  alle  andern.  Natürlich  wäh- 
rend die  übrigen  Götter  sämmtlich  in  Hellas  eine  reichere 
Entwicklung  durchgemacht,  eine  concretere  Persönlichkeit 
erlangt  hatten , fand  bei  Vesta  in  gewisser  Art  das  umge- 
kehrte statt. 1 

In  der  Kunst  war  auch  hier  der  Verlauf  unstreitig  der, 
dass  von  Hellas  aus  die  bildnerische  Darstellung  der  Göttin 
nach  Rom  gekommen  ist.  Aber  wenn  schon  bei  andern  Gott- 
heiten die  römische  Kunst  unter  dem  Einfluss  italischer  und 
römischer  Anschauung  selbständiger  und  productiver  ge- 
wesen sein  wird,  als  man  gewöhnlich  glaubt,  so  gilt  das  insbe- 
sondere von  Vesta.  Ihr  Typus  wurde  von  der  römischen  und 
griechisch-römischen  Kunst  mannigfach  umgebildet,  die  rö- 
mische Göttin  trägt  eine  Anzahl  ihr  eigenthiimlicher  Attri- 
bute, von  denen  in  Hellas  keine  §pur  sich  zeigt. 

Im  Tempel  der  Göttin  gab  es  keine  Statue  derselben. 
Diese  Thatsache  hat  bekanntlich  Anlass  zur  Läuguung  von 

» Vgl.  o.  S.  242. 
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Statuen  Vestas  überhaupt  gegeben.  1 Gewiss  mit  Unrecht.  3 

Allerdings  selbst  ein  hellenistischer  Dichter  wie  Ovid 
kann  sich  der  Anerkennung  der  Thatsache  nicht  erwehren, 
dass  als  das  Symbol  der  Göttin  nicht  irgend  eine  Statue 
in  ihrem  Tempel  galt,  sondern  nur  das  ewige  Feuer  selbst. 3 

Und  noch  bis  in  die  spätesten  Zeiteft  hat  sich  die  Er- 
innerung daran  wach  erhalten,  dass  wie  jener  berühmte 
Kieselstein  Jupiters,  so  der  Focus  Vestalis  Vestas  Symbol 
war,  zwei  Symbole  von  so  ausserordentlicher  Bedeutung  in 
der  Religion  Roms,  dass  Augustin,  indem  er  vor  dem  Abfall 
vom  Christenthum  warnt,  gerade  diesen  beiden  Heiligthümern 
den  allein  wahren  Gott  gegenüber  stellen  konnte.  4 

Dass  aber  die  statuarische  Darstellung  der  Göttin  officiell 
anerkannt  war , beweisen  vor  allem  die  zahlreichen  Abbil- 
dungen derselben  auf  Münzen.  5 Dass  in  der  Vorhalle  der 
Aedes  Vestae  schon  in  späterer  (republicanischer)  Zeit  eine 
Statue  der  Göttin  stand,  wird  gleichwohl  nicht  angenommen 
werden  dürfen.  6 

Ohne  Zweifel  aber  waren  es  die  reicher  entwickelten 
römischen  Vorstellungen  von  der  Göttin,  welche  ihrer  künst- 
lerischen Darstellung  neue  Attribute  verliehen , die  ihr  im 
Esel  ein  heiliges  Thier  beigaben,  welche  ihre  Darstellung  als 

die  einer  mütterlichen  nährenden  Göttin  hervorriefen. 

• 

1 S.  Spence,  Polymetis  dial.  VII  p.  81. 

2 Vgl.  auch  Lessing,  ‘quem  honoris  causa  nomino’,  im  Laokoon  c. 
IX,  s.  Werke  v.  Lachmann,  Bd.  VI  S.  438 — 440. 

8 Ov.  fast.  VI,  295  sq. 

* Aug.  de  civ.  Dci  II,  29. 

6 S.  S.  324  ff.  ■ 

6 Cicero  sagt  freilich  (de  nat.  deor.  III,  32,  80:  cur  temperantiae 
prudentiaeque  specimen  ante  simulacrum  Vestae  pontifex  maximus  est 
Q.  Scaevola  trucidatus?  Allein  was  beweist  jener  Ausruf  oder  auch 
die  rhetorische  Wendung  de  orat.  III,  3,  10  gegenüber  so  bestimmten 
Zeugnissen,  wie  das  des  Ovid?  In  andern  Erwähnungen  jenes  Ereig- 
nisses wird  dieses  angebliche  Simulacrum  nirgends  genannt.  Liv.  pe- 
rioch.  LXXXVI,  womit  Diodor.  (exc.  de  virt.  et  vit.  p.  616)  und  bei 
der  Annahme,  dass  Vestatempel  und  Curie  am  Comitium  lagen,  auch 
Appian.  b.  c.  I,  88  sich  vereinigen  lässt,  gibt  als  Ort  des  Mords  ge- 

21 
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Die  Darstellung  des  Kopfes  der  Göttin  wie  ihrer  Lampe 
mit  dem  Eselskopf  auf  der  gabinischen  Ara  *,  der  Göttin 
mit  ihrem  Esel  unter  den  Zwölfgöttern  auf  einem  pompejani- 
schen  Wandgemälde  *,  der  opfernden  Göttin  mit  ihrem  Esel 
zwischen  den  Lares  domestici  8,  der  sitzenden  auf  dem  Relief 
des  Bäckers  C.  Pupius  Firminus  4,  sind,  abgesehen  von  einer 
Anzahl  von  Darstellungen,  in  Betreff  deren  nur  der  Gedanke, 
dass  Vesta  gemeint  sein  könnte , ausgesprochen  wurde , 5 
schon  besprochen  worden.  6 

Merkwürdig  vor  andern  ist  ausserdem  für  uns  eine  der 
fünf  monochromen  Zeichnungen  aus  Herculaneum, 7 von  denen 
eine  den  Namen  des  Künstlers,  Alexandros  aus  Athen  trägt.  8 
Hier  kommt  das  Gemälde  auf  Tafel  III.  der  Pitture 
d’Ercolano  in  Betracht. 

* 

nauer  das  Vestibulum  der  Aedes  an.  Ungenau  also  lassen  Flor.  III, 
21,  21,  Lucan.  Phars.  II,  125  sqq.  Aug.  c.  D.  III,  28  den  Scaevola  am 
Altar  sterben,  irrig  Vellej.  II , 26  und  ähnlich  Oros.  V , 20  alle  von 
Damasippus  ermordeten  ihren  Tod  innerhalb  der  Curia  Hostilia  finden. 
Domilius  fiel  naoä  njv  fl-ot JoV  auf  der  Flucht.  S.  App.  a.  a.  0. 

■ S.  O.  S.  179,  A.  1 ; 224  A.  5. 

8 S.  o.  S.  179. 

8 S.  o.  S.  92,  A.  1 ; 235  f. 

« S.  o.  S.  242;  243. 

8 S.  oben  S.  237  ff. 

8 Die  Doppelherme  von  Mercur  und  Vesta  in  Pompeji  (Panofka, 
Bull,  dell’  Inst.  arch.  1847  p.  133)  lasse  ich  dahin  gestellt  sein.  Welcker 
zu  0.  Müllers  Archäologie  der  Kunst.  3.  A.  § 382.  V.  2 sagt:  »InVelleja 
wurden  1816  im  Juni  nach  den  Zeitungen  unter  mehreren  Statuen  zwei  der  V. 
gefunden.«  Es  ist  mir  aber  nicht  gelungen,  diese  Notiz  weiter  zu  verfolgen. 

’ Zuerst  fand  man  bekanntlich  vier,  wozu  dann  später  im  Jahr 
1837  noch  eine  fünfte  kam.  Vgl.  0.  Jahn,  archäolog.  Beiträge  S.  393. 
Abgebildet  sind  die  4 früher  gefundenen  sämmtlich  in  den  Antich.  di 
Ercolano,  Pitture,  I,  1 — 4. 

8 Brunn,  Gesch.  d.  gr.  Künstler  II.  S.  308  meint,  die  drei  andern 
mit  ihr  gefundenen  werden  von  gleicher  Hand  sein.  Ebenso  schon 
O.  Müller,  Arch.  d.  K.  § 210,  6.  3.  A.  S.  249  und  Winckelmann,  G.  d. 
K.  VII,  3.  § 17.  Bd.  V.  S.  166  mit  der  Anm.  von  Mayer  S.  473. 

Doch  ist  es,  auch  wenn  die  sämmtlichen  Zeichnungen  von  Alexan- 
dros herrühren  sollten , was  ich  bezweifle , gewiss  gestattet , bei  einer 
derselben  an  einen  italischen  Mythos  zu  denken. 
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Wir  sehen  auf  der  Zeichnung  rechts  einen  nackten, 
kahlköpfigen  Silen,  der  auf  einem  Ziegenfell  sitzt  und  in  der 
1.  einen  Schlauch  hält,  während  er  aus  dem  mit  der  r.  ge- 
haltenen Rhyton  trinkt.  Über  ihn  bückt  sich  seine  linke 
Schulter  umfassend  eine  langbekleidete,  halbverschleierte 
Frau;  über  beiden  steht  eine  Platanus.  Links  erblicken  wir, 
während  ein  Palladium  auf  hoher  Säule  die  Mitte  einnimmt, 
eine  langbekleidete,  wie  es  scheint,  mit  Strahlenkrone  ge- 
schmückte B’rau,  die  die  linke  Hand  etwa  auf  den  Rücken 
eines  Esels  gelegt  hat,  während  sie  mit  der  rechten  seine 
Zügel  fasst.  1 

Eine  genügende  Erklärung  ist  noch  nicht  gegeben.  Die 
älteren  sind  sämmtlich  von  vornherein  irrig,  soweit  sie  auf 
der  Zeichnung  in  den  Pitture  beruhen.  2 Diese  ist  nämlich 
mehrfach  falsch.  8 

Aber  auch  nach  der  berichtigten  Zeichnung  und  Beschrei- 
bung erscheint  eine  Erklärung  sehr  schwierig.  Sollte  in  der 
Göttin  neben  dem  Esel  Vesta  zu  erkennen  sein  ? Der  Silen 
ihr  gegenüber  könnte  dann  Faunus  mit  seiner  B’rau  seiD. 
Denn  wir  werden  sehen,  dass  Vesta  mehrfach  sich  in  den 
Mythen  eng  mit  dem  Begriffs-  oder  Verwandtschaftskreise 

* 

1 Gerhard  und  Panofka,  Neapels  antike  Bildwerke  beschrieben. 
I.  Stuttg.  u.  Tübingen  1828  S.  430. 

* Nach  drei  von  den  Akademikern  gegebenen  Erklärungen  schlug 
von  Köster,  descript.  de  deuz  monuments  antiques.  Petersbg  1810. 
9 andere  vor.  Vgl.  Gerhard  und  Panofka  a.  a.  O.  S.  431  f. 

* Vgl.  Gerhard  und  Panofka  a.  a.  0.  S.  430.  Eine  bessere  Ab- 
bildung gibt  de  Jorio , guide  pour  la  galerie  des  peint.  anciennes. 
2 ed. , Naples  1830.  t 16.  Vgl.  dens.  p.  40:  »II  est  ä regretter  que 
toutes  ees  ezplications  savantes  aient  6t6  faites  sur  un  dessin  trfes- 
inezact.  La  premiere  errcur  c’est  que  dans  l’original  le  pretendu 
cheval  est  tout  simplement  un  äne  — . La  seconde  erreur  c’est  que 
l’on  a pris  pour  un  enfant  ce  qui  probablement  n’est  qu’une  outre 
placde  sur  les  genouz  du  vieillard,  lequel  selon  toute  apparence  est 
un  Silene.  Une  troisiöme  erreur  c’est  que  l’on  voit  represente  au 
milieu  du  tableau  un  autel  rustique  surmonte  d’un  vase,  tandis  que 
dans  l’original,  c’est  la  Statue  de  Minerve  qui  est  placee  sur  l’autel.« 

21* 


Digitized  by  Google 


324 


VESTA  AUF  MÜNZEN  ROMS. 


von  Faunus  berührt.  1 Das  Palladium  würde  stimmen , da 
man  ein  solches  in  der  Aedes  Vestae  vermuthete.  Welcher 
bestimmte  Mythos  gemeint  sei,  lässt  sich  dagegen  kaum 
angehen. 

Auch  die  Erwähnungen  der  Darstellung  unsrer  Göttin 
in  der  Litteratur  * sind  schon  besprochen. 

Vesta  erschien  hier  mehrfach  in  matronaler  Bildung, 
altersgrau ; ja  nach  freilich  späten  Zeugnissen  trug  sie  so- 
gar Jupiters  Kind  auf  dem  Arm.  3 Doch  wird  diesem 
spätesten  Zeugniss  nicht  allzuviel  Kraft  beizulegen  sein,  wenn 
es  auch  keineswegs  einfach  beseitigt  werden  kann  oder  darf, 
und  zwar  schon  desswegen  nicht,  weil  gerade  für  uns  eine 
solche  Darstellung  kaum  mehr  sehr  überraschend  sein  kann.  4 


VESTA  AUF  MÜNZEN  ROMS.  6 

An  diese  Betrachtungen  mag  sich  nun  hier  eine  Über- 
sicht über  die  Vestadarstellungen  auf  Münzen  reihen. 

1 Schon  die  bekannte  Geschichte  bei  Ovid.  fast.  VI,  315  sqq.  lässt 
die  Keuschheit  Vestas,  die  (Faunus-)  Priapns  (s.  u.)  im  Schlafe  überfallen 
will,  durch  das  Schreien  des  Esels  des  Silenos  gerettet  werden. 

1 S.  o.  S.  186;  238  ff. 

3 Mart.  Cap.  de  nupt.  phil.  I p.  13,  47:  Huic  Vesta,  quae  etiam 
coaeva  fuerat , adhaerebat.  Quae  quod  nutrix  Iovis  ipsius  suoque 
eum  sustentasse  gremio  ferebatur,  caput  regis  ausa  est  osculari.  Vgl. 
Albr.  de  deor.  imagin.  17:  Supra  pinnaculnm  autem  templi  depicta 
erat  ipsa  Vesta  in  formam  Virginia  infantem  ipsum  Iovem  suo  sinu 
ferens. 

4 Ganz  ohne  allen  zureichenden  Grund  hat  dagegen  Capaccio  (an- 
tiquitates  et  historiae  Neapolitanae,  cap.  XV , tab.  VI , 5 in  Graevii  et 
Burmanni  thes.  antiquitat.  et  historiar.  Italiae  etc.  t IX  p.  II  p.  133) 
eine  weibliche  Figur  mit  einem  Kind  im  Arm  für  Vesta  gehalten. 

6 Diese  Übersicht  konnte  und  sollte  natürlich  nicht  absolut  voll- 
ständig sein.  Insbesondere  sind  Münzen  mit  dem  Typus  ohne  den 
Namen  der  Göttin  nicht  in  gleicher  Weise  berücksichtigt.  Lipsius  und 
Spanheim  am  oft  a.  Ort  geben  viele  Abbildungen  von  Münzen,  die  aber 
leider  nicht  durchweg  verlässig  sind.  Dasselbe  güt  von  Jac.  Oisel 
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Obgleich  nicht  dem  Gebiet  der  freien  Kunst  und  Lit- 
teratur  angehörig,  tragen  die  Götter- Typen  auf  diesen  selbst 
in  der  Kaiserzeit  doch  höchstens  einen  officiösen  Charakter. 

Aus  der  Zeit  der  Eepublic  sind  einzelne  Münzen  mit 
der  Büste  der  Vesta  erhalten.  1 

* 

thes.  numismat.  antiquor.  Amstelod.  1677.  tab.  45,  10—12  u.  46.  p. 
250  sqq.  Sehr  reichhaltig  ist  bekanntlich  Rasches  lexic.  «nie.  rei  nu- 
mariae.  Lips.  1785 — 1795,  wo  sich  T.  V.  p.  II.  p.  1045—1080  das  hieher 
gehörige  zusammengestellt  findet.  Aber  wer  weiss  nicht,  wie  unzu- 
verlässig im  Grunde  weit  die  meisten  der  Werke  sind,  aus  welchen  er 
schöpft?  Ich  habe  desshalb  für  die  Kaisermünzen  Cohens  Werk, 
( descr . histor.  des  monnaies  frapp.  s.  Vemp.  Rom.  Paris  1859  ff.),  von 
dem  mir  bis  jetzt  4 Bände  zugekommen  sind,  durchweg  in  erster  Linie 
berücksichtigt,  und  nur  subsidiarisch  und  mit  grösster  Reserve  ältere 
Münzwerke  benützt,  da  leider  Eckhels,  Doctrina  nummorum  veterum. 
Vinddb.  1792—1798,  I—  VIII.  4.  für  derartige  Untersuchungen  wie  die 
vorliegende  lange  nicht  vollständig  genug  ist.  Möchte  Cohen  seinen 
Gedanken  ausführen  und  uns  auch  eine  Übersicht  über  die  Münzen 
von  Städten  der  Kaiserzeit  geben  1 

1 So  auf  einer  Münze  der  gens  Cassia  (Mommsen,  Gesch.  d.  röm. 
Münswesens.  Berlin  1860.  S.  635  Nro.  278,  abgeb.  z.  B.  in 
Graev.  thes.  V.  p.  100)  aus  den  Jahren  Roms  680—704,  mit  der  Um- 
schrift Q.  CASSIVS  VESTa , und  auf  einer  andern  des  L.  Cassius 
LONGINus  IILVir,  deren  Vorderseite  den  Kopf  der  Göttin,  dahinter 
das  Simpulum  trägt.  Eine  Vesta  erkennt  Mommsen  auch  in  dem  weib- 
lichen Kopf  mit  Schleier  auf  einer  Münze  des  P.  (Sulpicius)  Galb[a],  aed. 
cur.  v.  J.  685  d.  St.,  deren  Revers  Pontificalembleme : Opfermesser, 
Kelle  und  Beil  zeigt  (a.  a.  0.  S.  621  N.  260.  S.  o.  S.  316  f.  A.  6).  Vielleicht 
ist  ihr  verschleierter  Kopf  (in  nonnullis  iuxta  simpulum  et  corona, 
Eckhel,  daneben  zuweilen  Kranz  und  Gefäss,  Mommsen)  auf  den 
Münzen  mit  der  Legende  auf  dem  Rev.:  MLEPIDVS  AIMILIA  REF. 
S.  C.  aus  der  Zeit  um’s  Jahr  693?  zu  erkennen  (Eckhel,  D.  N.  V 
p.  126;  berichtigt  von  Mommsen,  a.  a.  O.  S.  633  f.).  Für  eine  Venus 
dagegen  hält  Klausen  a.  a.  0.  S.  981  A.  1965  den  weiblichen  Kopf  mit 
Binde  und  Kranz , zu  beiden  Seiten  häufig  Gefäss  und  Kranz , selten 
Palmzweig  auf  Münzen , deren  Rückseite  einen  jugendlichen  Reiter 
mit  Spolien  trägt;  dabei  M.  LEPIDVS.  AN  XV  PR  H 0 C S oder 
auch  bloss  M.  LEPIDVS.  Mommsen  a.  a.  0.  S.  334.  Ob  die  Münze,  die 
einen  Tisch,  darauf  Simpulum  und  Patera  und  die  Umschrift  C.  AVREL. 
M.  F.  COTTA.  AED.  CYR-  auf  dem  Revers  und  einen  Kopf  mit 
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Von  Caesar  kennen  wir  wenigstens  eine  Münze,  die  den 
Kopf  der  Göttin  mit  Schleier,  dahinter  das  Simpulum, 1 
zeigt. 

Auch  in  der  Kaiserzeit  tragen  einige  Münzen  den  Kopf 
der  Vesta  mit  Schleier.  So  einige  autonome  Münzen,  die 
ohne  Zweifel  unter  Kaiser  Vitellius  geschlagen  wurden,  a 
mit  der  Umschrift  VESTA  P.  R.  QU1RITIUM  und  dem  Kopf 
der  Göttin  mit  Schleier  und  Diadem,  davor  eine  brennende 
Fackel  auf  dem  Avers,  während  der  Revers  I.  0.  MAX. 
CAPITOLINUS,  * oder  SENATUS  romaNUS  mit  einer  Vic- 
toria, 4 oder  die  FIDES  EXERCITVVM  5 zeigt 

In  ganzer  Figur  erscheint  die  Göttin  häufig  verschleiert,  * 
bald  stehend  bald  sitzend,  am  häufigsten  in  der  rechten  Hand 
das  Palladium,  in  der  linken  Lanze  oder  Scepter.  7 

♦ 

Schleier  und  Diadem,  daneben  VESTA  auf  dem  Av.  trägt  (Graev.  thes. 
antiquitat.  Rom.  t V p.  57),  ächt  ist,  erscheint  sehr  zweifelhaft.  Das- 
selbe gilt  von  der  des  Q.  AIMILIVS  LEPIDVS  mit  dem  Kopf  der  V. 
auf  dem  Avers,  dem  Tempel  der  Göttin,  inmitten  ein  curulischer  Stuhl, 
auf  dem  Revers  (abg.  bei  Klausen,  Aen.  Taf.  III,  1). 

1 Cohen , descr.  histor.  des  monnaies  frappöes  sous  l’emp.  Rom. 
t I.  1859.  p.  8 n.  9.  Der  Ausdruck  'verschleiert'  ist  im  folgenden  der 
Kürze  wegen  öfters  schlechtweg  gebraucht,  aber  stets  nur  von  dem 
verschleierten  Hinterkopf  zu  verstehen. 

* Eckhel,  D.  N.  VI  p.  317. 

* Eckhel  a.  a.  O. ; Cohen , description  historique  des  monnaies 
frappöes  sous  l’emp.  Rom.  t.  I.  1859.  p.  267  n.  103. 

* Eckhel  a.  a.  0.;  Cohen  a.  a.  0.  p.  268  n.  106. 

* Eckhel  a.  a.  0. ; Cohen  a.  a.  0.  p.  267  n.  102. 

* Z.  B.  auf  Münzen  des  Caligula,  Cohen,  a.  a.  0.  t. 'I  p.  160,  n. 

26.  26.  27,  Galba,  a.  a.  0.  p.  246,  n.  243.  244,  Titus  p.  377,  n.  292—297 ; 
der  Julia  p.  383,  n.  1.  384,  n 8.  9.  p.  385,  n.  16;  des  Domitian  p.  432, 
n.  537 ; des  Trajan  t.  II  p.  46,  n.  286.  287.  288  (V.  sitzend) ; der  ältern 
Faustina,  Cohen  t.  II  p.  434,  n.  110—113  (sitzend);  der  Julia  Domna 

(sitzend)  t.  III  p.  353,  n.  203;  der  Julia  Maesa  t.  III  p.  560,  n.  21 

(V.  stehend);  der  Mamaea  (V.  stehend)  t.  IV  p.  80,  n.  26.  27.  28. 

7 So  auf  Münzen  des  Galba,  Cohen  a.  a.  0.  p.  245  n.  243,  des 
Vespasian  (V.  sitzend)  Cohen  p.  328  n.  475;  der  Julia  (sitzend)  p.  383 
n.  1 (Silbermedaillon) ; p.  384  n.  8 ; 9 ; p.  385  n.  1,  abgeb.  auf  pl.  XVII; 
des  Domitian  (sitzend)  p.  411  n.  208;  204;  p.  452  n.  539  f.;  des  Tra- 
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Auch  hält  die  Göttin  in  der  einen  Hand  das  Palladium, 
in  der  andern  clie  Patera,  1 oder  das  Simpulum;  8 in  letz- 
terem Falle  befindet  sie  sich  gewöhnlich  neben  einem  bren- 
nenden Altar.  8 Endlich  trägt  sie  in  der  einen  Hand  das 
Palladium,  in  der  andern  eine  Fackel.  1 

Dagegen  hat  Spanheim , offenbar  von  seiner  Hypothese 

* 

jan  (sitzend)  t.  II  p.  46  n.  286 — 288;  der  Plotina  (ohne  Namen)  t.  II 
p.  90  f.  n.  1;  2;  8;  92;  des  Hadrian  (sitzend)  p.  169  n.  556;  der 

Sabina  (V.  sitzend)  p.  258  n.  28  (mit  S.  C?);  25 — 31  z.  Th.  ohne  Le- 
gende; p.  263,  n.  70  (=pl.  VII  n.  70);  71;  72;  73  bloss  mit  S.  C. 

p.  264  n.  83,  84;  de3  Antonin  (ohne  Namen)  t.  II  p.  402  n.  916;  der 

älteren  Faustina  (V.  stehend)  p.  134  n.  114.  p.  452  n.  282  (sitzend); 
p.  283  (stehend);  p.  437  n.  131;  132  (ohne  Legende);  (mit  AVGVSTA) 

' t.  II  p.  426.  n.  38^  39;  p.  443  n.  19;  des  Marc  Aurel  (ohne  den  Na- 
men; V.  stehend)  Cohen  t.  II  p.  481  n.  208;  der  jüngeren  Faustina  (V. 
sitzend)  p.  588  n.  97 ; des  Septimius  Severus  (V.  sitzend)  mit  ETIAII 
(sic)  t.  III  p.  242  n.  77;  der  Julia  Domna  (sitzend)  p.  344  n.  716—118; 
(stehend)  n.  120;  p.  345  n.  124  (VESTA  MATER  sitzend) ; ferner  p.  353 
n.  200 — 202  (V.  stehend);  der  Julia  Soaemias  t.  III  p.  556  n.  11  (V.  st>); 
der  Julia  Maesa  p.  560  n.  21;  der  Mamaea  t.  IV  p.  80  n.  26.  27.  28; 
p.  85  n.  72.  73;  der  Cornelia  Supera,  t.  IV  p.  310  n.  5;  der  Salonina 
Cohen  a.  a.  0.  IV'  p.  474  n.  93  (V.  sitzend);  n.  96  (VESTA  AETERNA 
stehend).  Eckhel,  D.  N.  VI  p.  150  sqq.  bezieht  die  Münze  mit 
dem  Kopf  der  PIETAS  auf  dem  Avers , auf  dem  Revers  mit  einer 
VESTA  sitzend,  in  der  r.  das  Pallad.  in  der  1.  d.  Hasta,  auf  Li- 
via.  Vgl.  Cavedoni,  nummi  aevi  Augustei  in  Ann.  d.  Inst  arch.  1850 

p.  201. 

1 So  auf  Münzen  des  Galba,  Cohen  a.  a.  0.  t.  I p.  245  n.  244; 
auf  Münzen  des  Antonin  (ohne  Namen)  Coh.  t.  II  p.  288  n.  63—66; 
der  älteren  Faustina  (mit  AVGVSTA)  t.  II  p.  426  n.  40;  p.  444  n.  198. 

* Des  Antonin  (ohne  den  Namen)  Cohen  t.  II  p.  287  n.  60;  61; 
62;  p.  317  n.  307;  der  älteren  Faustina  mit  AVGVSTA)  p.  426  n.  37; 
der  Julia  Domna  (V.  sitzend)  t.  III  p.  344  n.  119. 

* Auf  Münzen  der  jüngeren  Faustina  stehend  an  einem  Altar, 
t.  II  p.  605  u.  243.  244;  vgl.  d.  Abbildung  in  Graev.  thes.  V p.  681  sq. ; 
ebenso  der  Lucilla  III  p.  42  n.  30;  p.  50  n.  92. 

4 So  vielleicht  auf  Münzen  des  Titus,  Cohen  t.  I p.  377  n.  292—297; 
so  auf  Münzen  der  Sabina  t.  II  p.  259,  32  (ohne  Legende,  V.  sitzend); 
und  auf  M.  der  älteren  Faustina  p.  434  n.  110.  111.  112  (V.  sitzend); 
p.  461  (bloss  mit  S.  C.)  n.  268;  269. 
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geblendet,  falsch  gesehen,  wenn  er  meint, 1 die  sitzende  Vesta 
auf  einer  Münze  der  Julia  Titi  trage  statt  des  Palladion  die 
ephesische  Diana.  Anderswo  hält  die  Göttin  die  Patera  in 
der  einen  Hand,  in  der  andern  Scepter  oder  Lanze,  2 oder 
wiederum  statt  des  Scepters  eine  Fackel.  3 

In  vereinzelten  Fällen  ist  das  Scepter  durch  den  Lituus 
ersetzt.  4 Auf  einer  Münze  der  Aquilia  Severa  steht  Vesta 

* 

1 A.  a.  0.  in  Graev.  thes.  V p.  685. 

’ So  schon  auf  Münzen  der  Julia  Augusti  mit  AVGVSTA  MATER 
PATRIAE  und  V.  in  diesem  Typus  auf  dem  Avers,  IMP  CAES.  AYG. 
und  dem  Kopf  des  Augustus  auf  dem  Revers.  Cavedoni  in  Ann.  d. 

I.  arcb.  1850  S.  201.  So  auf  Münzen  des  Caligula  (V.  sitzend)  Cohen 
a.  a.  0.  t.  I p.  150  n.  25  (abgeb.  auf  pl.  IX  = Graev.  thes.  V p.  681. 
632);  26;  27;  so  die  Statue  (V.  stehend)  im  Tempel  auf  einer  Münze 
des  Domitian  (s.  u.  S.  330.  Anm.  2)  t.  I p.  452  n.  537 ; so  V.  auf 
Münzen  der  Sabina,  t.  II  p.  264  n.  86 ; auf  Münzen  des  Antoninus  ohne 
den  Namen  der  Göttin  p.  287  n.  59;  p.  313  n.  283;  der  älteren  Faustina 
(ohne  d.  Namen)  t II  p.  426  n.  38 ; 39.  Auf  einem  Medaillon  der 
Faustina  1.  ein  Altar  und  dahinter  eine  Säule  mit  einer  Statue  der 
Pallas,  rechts  ein  Gebäude,  t.  II  p.  436  n.  125;  auf  Münzen  der  Julia 
Domna  (VE8TAE  SANCTAE)  Vesta  stehend  t.  III  p.  345  n.  125  u. 
p.  354  n.  210  abgeb.  bei  Graev.  a.  a.  0.  p.  682  sq. ; der  Mamaea 
t.  II1I  p 80.  n.  29;  30;  p.  85  n.  70;  71 ; der  Cornelia  Supera  t.  IV 
p.  310  n.  4.  5 (abgeb.  auf  pl.  XV);  des  älteren  Valerian  p.  338  n.  211 
abgeb.  auf  pl.  XVI;  der  Salonina  t.  IV  p.  473  n.  90;  91  (V.  stehend); 
n.  94;  95  u.  p.  477,  n.  123;  124  (V.  sitzend);  97:  VESTA  FELIX 
stehend. 

Cavedoni  a.  a.  0.  spricht  die  durch  nichts  begründete  Vermuthung 
aus,  die  Münzen  mit  diesem  Typus  könnten  etwa  die  durch  Tiber  aus 
' Paros  entführte  Statue  der  Hcstia  von  Skopas  (s.  o.  S.  97;  182)  wie- 
dergeben. 

s Auf  Münzen  des  Vitellius:  VESTA  P.  R.  QVIRITIYM  (sitzend), 
Cohen  a.  a.  0.  p.  258  n.  34.  35,  ebenso  auf  einer  autonomen  Münze' 
unter  diesem  Kaiser  mit  I.  0.  M.  CAPITOLINVS  auf  dem  Avers, 
a.  a.  0.  p.  268  n.  107;  auf  solchen  dös  Trajan  (ohne  den  Namen) 
a.  a.  0.  II  p.  21  n.  113;  p.  22  n.  123;  p.  24  n.  137;  p.  30  n.  182; 
auf  Münzen  der  Salonina  (V.  stehend;  t.  IV  p.  473  f. 

* So  auf  Münzen  des  Vespasian  (Vesta  stehend)  Cohen  a.  a.  0. 
p.  294,  n.  214.  215.  216. 
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mitZweig  und  Scepter  in  den  Händen.  1 Auf  einer  des  Gallien 
trägt  die  Göttin  eine  Lampe  und  Speer  oder  Scepter,  2 auf 
solchen  der  altern  Faustina  Fackel  und  Scepter.  8 Nach 
Vaillant  4 fände  sich  auf  einer  Münze  der  Julia  Domna  auch 
einmal  V.  mit  Füllhorn  in  der  einen,  Palladium  in  der  an- 
dern Hand.  Möglich  ist  freilich , dass  sich  dieser  sonst  so 
exacte  Forscher  hier  irgendwie  hat  täuschen  lassen.  6 

Endlich  trägt  die  Göttin  auch  bloss  Simpulum  6 oder 
Schale.  7 Dann  sehen  wir  die  Göttin  mit  Simpulum  und 

Scepter.  8 Ob  an  die  Stelle  der  Göttin  auch  ihr  Altar  tritt, 
muss  dahingestellt  bleiben.  9 Öfters  aber  ist  ihr  Tempel  dar- 

* - 

1 Cohen  t.  III  p.  551  n.  3.  Doch  erregt  der  ‘Zweig’  Zweifel. 

8 Cohen  t.  IV  p.  452  n.  826. 

8 Coh.  t.  II  p.  426  n.  33;  34;  35  (mit  AVGVSTA). 

4 Vaillant,  numism.  imperat.  Romanor.  pracstantiora  t.  I Amstelod. 
1696.  p.  119. 

6  Vgl.  übrigens  oben  S.  237.  Rasche  hat  noch  eine  ähnliche  Münze 
der  J.  Mamaea  p.  1066,  und  auf  einer  des  Antoninus  Pius  trägt  nach 
ihm  V.  in  der  r.  das  Simpulum , in  der  1.  das  Füllhorn  (p.  1077),  end- 
lich auf  einer  andern  der  Julia  Domna  trägt  sie  nach  ihm  p.  1048 
Füllhorn  und  Hasta. 

6 So  auf  Münzen  des  Clandius,  Cohen  a.  a.  0.  t.  I p.  166  n.  89: 
Vesta  sitzend  (fabrique  barbare). 

7 So  auf  Münzen  der  älteren  Faustina,  Cohen  t.  II  p.  434  n.  113 
(V.  verschleiert  sitzend);  und  (ohne  Namen)  wohl  auch  des  Trajan 
II  p.  32  n.  196. 

8 So  auf  Münzen  mit  dem  Kopf  des  M.  LEPIDVS  III.  VIR  R. 
P.  C.  auf  dem  Avers,  L.  REGVLVS  IIII.  VIR  A.  P.  F.  und 
einer  stehenden  Vesta  mit  Simpulum  und  Scepter  auf  dem  Revers. 
Cohen,  a.  a.  0.  I p.  21  n.  3.  Denn  dass  die  Figur  für  eine  Vesta,  nicht 
für  eine  Vestalin  zu  halten,  beweist  das  Scepter.  Ferner  auf  Münzen 
des  Titus  (V.  stehend)  Cohen  t.  I p.  355  n.  122;  der  Julia  Domna  (V. 
sitzend)  t.  III  p.  344  n.  119;  p.  353  n.  203.  204;  des  Gallienus  (V. 
stehend)  t.  IV  p.  418  n.  554;  555  (VESTA  FELIX). 

9 Spanheim  a.  a.  0.  p.  681.  682  gibt  eine  solche  Münze,  aber 
ohne  allen  Beleg  oder  auch  nur  Angabe  des  Averses.  Nach  Rasche 
a.  a.  O.  p.  1068  fände  sich  dieser  Typus  auf  Münzen  der  älteren  Fau- 
stina,  indem  er  unter  anderem  auf  Oisel,  sei.  num.  46,  6 p.  255  verweist. 
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gestellt 1 gewöhnlich;  mit  ihrer  Statue  darin , a häufig  mit 
einem  Altar  davor,  an  dem  eine,  * zwei,  4 vier  5 oder  sechs 
Vestalinnen  mit  Opfern  beschäftigt  sind.  6 Auch  opfert  der 

• * 

1 Der  Tempel  mit  einem  curulischen  Sessel  darin  als  Anspielung 
auf  den  Vestalinnenprocess  vom  Jahr  641  d.  St.  (s.  u.)  auf  Denaren 
des  Q.  CASSIYS,  mit  VESTa  auf  dem  Avers.  S.  o.  S.  325.  A.  1. 

2 So  auf  einer  Münze  des  Nero  (Cohen  a.  a.  O.  t.  I p.  183,  n. 
64.  65)  ein  Tempel  mit  6 Säulen,  inmitten  Vesta  sitzend  ein  Scepter  in 
der  Hand.  Vgl.  Ann.  d.  I.  n.  s.  VIII  p.  246.  Auf  Münzen  des  Vespasian  ein 
Rundtempel  mit  4 Säulen,  inmitten  und  rechts  und  links  Statuen,  Co- 
hen a.  a.  0.  t.  I p.  294  n.  212.  213  und  ebenso  des  Domitian  t.  I p.- 
417  n.  261;  auf  einer  andern  auf  den  Divus  Aug.  Vespas.  v.  J.  72  oder 
73  n.  Chr.  Vesta  stehend  in  einem  Tempel  mit  4 Säulen,  auf  dem  eine 
zweite  Statue  sich  befindet  a.  a.  0.  p.  328  n.  476,  und  ebenso  auf  sol- 
chen des  Domitian  p.  452  n.  637.  538.  Eine  Statue  inmitten  und  andere 
r.  und  1.  vom  Rundtempel  der  V.  auf  Münzen  des  Titus,  Cohen  p.  354  f. 
n.  120.  121.  Vesta  in  einem  Rundt.  mit  4 Säulen  auf  M.  des  Titus, 
Cohen  a.  a.  0.  p.  377  n 291. 

* So  auf  Münzen  der  Julia  Domna,  Cohen  t.  III  p.  344  n.  122: 
die  Vestalin  hält  eine  Büchse  mit  Rauchwerk,  aus  der  sie  opfert 
(VESTA  MATER). 

4 So  auf  Münzen  der  Julia  Domna  Cohen  t III  p.  345,  n.  123: 
die  eine  hält  ein  Simpulum,  die  andere  eine  Patera  (VESTA  MATER). 

s So  auf  Münzen  der  Julia  Domna  Cohen,  t.  III  p.  353  n.  205; 
206  ; 207 , abgeb.  auf  pl.  X.  Dabei  sollen  2 Knaben  stehen , die  aber 
auf  der  pl.  X abgebildeten  nicht  sichtbar  sind.  Bei  den  2 Kindern  ist 
man  versucht,  an  die  beiden  jüngsten  Vestalinnen  zu  denken. 

* So  auf  Münzen  des  Nero,  inmitten  Vesta  sitzend,  die  Iiasta  in 
der  Hand,  Cohen  a.  a.  0.  I p.  183  n.  64;  65.  Besonders  schön  auf 
einem  Silbermedaillon  der  Julia  Domna  mit  der  Umschrift  VESTA 
MATER.  Cohen  t.  III  p.  333  n.  3,  abgeb.  auf  pl.  IX,  bei  Graev. 
a.  a.  0.  p.  681  sq. ; ähnlich  auf  2 Broncemünzen  ders.  p.  353  n.  208. 
209;  ebenso  auf  einem  Aureus  p.  344  n.  121  mit  ders.  Legende,  nur 
dass  eine  Statue  im  Tempel  nicht  angegeben  wird.  Eine  ähnliche 
Darstellung  bieten  z.  B.  auch  Broncemedaillons  der  Lucilla  (t.  III 
p.  44  n.  41),  sowie  der  älteren  Faustina  ohne  Umschrift,  Cohen  t.  II 
p.  438  n.  138;  ebenso  von  Crispina  t.  III  p.  195  n.  22.  Ähnliche 
Medaillons  der  Etruscilla  sind  verdächtig  Cohen  t.  IV  p.  250  n.  19. 

Nach  Cohen  t.  II  p.  588  n.  101  (bloss  mit  S.  C.)  opfern  auf  einem 
Medaillon  der  jüngern  Faustina  3 Männer  und  3 Vestalinnen  mit  einem 
Kind  vor  einem  Rundtempel  mit  4 Säulen  (?). 
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Kaiser  Caracalla  selbst  auf  diesem  Altar,  hinter  sich  eine 
Gestalt  in  der  Toga,  sich  gegenüber  zwei  Vestalinnen  und 
auf  jeder  Seite  ein  Kind  (eine  der  jüngsten  Vestalinnen?).  1 

Sodann  finden  wir  die  Göttin  auf  der  einen  Seite  eines 
Altars,  auf  dessen  andrer  ihr  dienende  Vestalinnen  stehen. s 
Ein  ander  Mal  steht  eine  Vestalin  mit  einem  Gefäss  (urna 
fictilis)  auf  dem  Kopf  zu  ihren  Füssen.  8 

Nicht  mit  Sicherheit  kann  auf  Vesta  ein  Medaillon  be- 
zogen werden,  das  eine  verschleierte  Frau  mit  einem  Mann, 
der  den  Augurstab  trägt,  in  einem  Wagen,  den  zwei  Stiere 
ziehen,  zeigt,  voraus  einen  Führer  zu  Fuss,  im  Hintergrund 
einen  Rundtempel  mit  6 Säulen.  4 

Gewiss  mit  Unrecht  wurden  5 zwei  Münzen  des  Domitian 
auf  den  Vestatempel  bezogen. 

Als  sichere  Attribute  der  Göttin  6 erscheinen  somit, 
noch  abgesehen  von  dem  Palladium,  Patera  und  Lanze 
oder  Scepter , welche  sie  bekanntlich  mit  einer  Reihe  von 
Gottheiten  theilt,  ferner  Fackel,  Lampe,  Augurstab,  Sim- 
pulum  und  der  brennende  Altar.  7 

Lanze  und  Scepter  bedeuten  natürlich  nichts  als  die 
göttliche  Herrlichkeit.  Fackel  und  Lampe  aber  führen  die 

1 Cohen  t.  III  p.  384  n.  165;  vgl.  166. 

* So  auf  Münzen  der  älteren  Faustina  ohne  Legende:  Vesta 

sitzend,  Palladium  und  Scepter  in  den  Händen,  während  die  eine  der 
Vestalinnen  ein  Simpulum  hält  Cohen  a.  a.  O.  II  p.  437  n.  131. 

s A.  a.  0.  n.  132  (ohne  Legende). 

* Cohen,  t.  II  p.  437  f.  n.  133. 

s Sie  sind  abgebildet  bei  Pedrusi,  mus.  Farn.  VI,  19,  ,7.  8.  Vgl. 
Cohen  a.  a.  0.  t.  I p.  445  n.  478.  479. 

6 Auch  diese  Erörterung  stösst  leider  bei  jedem  Schritt  auf  un- 
gelöste Fragen.  Preller  in  seinem  in  mancher  Hinsicht  so  verdienst- 
vollen Werke  über  römische  Mythologie  hat  den  Münztypen  lange 
nicht  die  gebührende  Aufmerksamkeit  geschenkt.  Und  zweitens  macht 
sich  eben  auch  hier  wieder  der  Mangel  einer  Zusammenstellung  der 
Götterattribute  nach  Bedeutung  und  Trägern  empfindlich  fühlbar. 

’ Nach  Kaäche  a.  a.  0.  p.  1046  trägt  V.  auf  einer  Münze  der 
Salonina  einmal  die  Acerra;  aber  er  hat  dafür  nur  Banduri  angeführt 
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Feuernatur  der  Göttin  vor  unsre  Augen,  wie  der  brennende 
Altar  ihre  Beziehung  zum  Opferfeuer.  Auf  ihre  Bedeutung 
als  Opfergöttin  geht  unstreitig  auch  das  Simpulum,  1 der 
Augurstab  weist  gleichfalls  auf  die  Göttin,  die  geradezu  als 
Religio  von  den  römischen  Antiquaren  bezeichnet  werden 
konnte, 2 und  so  stimmt  es  am  besten,  wenn  auch  die  Patera, 
aus  der  sie  zudem  öfters  in  den  daneben  stehenden  bren- 
nenden Altar  libiert,  in  diesem  Sinne  aufgefasst  wird. 

Anhang. 

Kaiserinnen  mit  den  Attributen  und  dem  Namen  der  Göttin. 

Ausserdem  erscheinen  mehrfach  Kaiserinnen,  auf  deren 
Münzen  so  vielfach,  wie  die  vorausgehende  Übersicht  zeigt, 
das  Bild  der  Göttin  sich  findet,  mit  den  Attributen  derselben. 3 
So  z.  B.  schon  Livia, 4 wohl  auch  Agrippina. 5 Ferner  sollen 
vielleicht  die  Gold-,  Silber-  und  Bronzemünzen,  welche  auf  einem 
von  zwei  Elephanten  gezogenen  Wagen  eine  Frau  mit  Patera 
und  Sccpter  sitzend  zeigen,  die  Schwester  Trajans  Marciana 
als  Vesta  darstellen.  6 

Von  Julia  Domna  ist  es  inschriftlich  bezeugt,  dass  sie 

* 

1 Das  Simpulum  wird  nicht  nur  von  Vesta  und  Vestalinnen  geführt, 
sondern  ist  bekanntlich  auch  häufig  eines  der  Symbole  des  Pontificats. 

3 S.  o.  S.  30;  u.  vgl.  noch  den  Mythogr.  III.  2,  6. 

s S.  z.  B.  o.  S.  219  f.  A.  4;  S.  224,  A.  4. 

4 S.  o.  S.  328.  A.  2.  Vgl.  Cohen,  I p.  72  n.  279,  Münze  mit 
DIVVS  AVGVSTVS  PATER,  unter  Tiberius  geprägt;  p.  122  n.  34;  35. 

Vgl.  Ovid.  ex  Ponto  IV,  13,  29:  Esse  pudiearum  te  Vestam,  Livia, 
matrum.  Vgl.  Eckhel,  VI,  155  sqq;  Fabretti  col.  Traj.  p.  250;  339. 
Cavedoni  (nummi  aevi  Augustei  in  Ann.  d.  Inst.  arch.  1850  p.  201.) 
bezieht  die  Münze  mit  dem  Kopf  der  PIETAS  auf  dem  Avers,  und 
mit  einer  sitzenden  VESTA,  die  Palladium  und  Hasta  trägt,  auf  dem 
Revers  auf  Livia. 

6 Cohen  I p.  155  abgeb.  auf  pl.  IX  erscheint  AGRIPPINA  C. 
CAESARIS  AVG.  GERMANICI  MATER  als  sitzende,  verschleierte 
Frau  mit  Patera  und  Scepter  auf  einer  Münze  von  Apamea. 

• Cohen  t.  II  p.  94. 
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als  Vesta  verehrt  wurde.  1 Doch  ist  es  immerhin  bemerkens- 
werth,  dass  Münzen  mit  VESTA  AVGVSTA  nicht  Vor- 
kommen. 8 


X. 

VESTA  MATER. 

So  erscheint  auf  den  Münzen  Vesta  wesentlich  als  Göttin 
des  Opferfeuers,  wie  die  Vestalinnen  immer  wieder  als  Hüte- 
rinnen des  heiligen,  ewigen  Staatsfeuers  die  Hüterinnen  des 
Cultus,  der  Religion  des  Staats  sind , dessen  Lebensflamme 
das  Feuer  ist,  das  ihn  ewig  mit  den  Göttern  verbindet. 
Allein,  was  die  Herdflamme  als  das  Centrum,  als  der  leben- 
gebende Mittelpunct,  als  das  heilige  Symbol  des  Hauses  für 
dieses  ist,  indem  es  selbst  göttlich  die  Hausgenossenschaft 
mit  den  Göttern  verbindet,  das  ist  der  Focus  publicus  sem- 
piternus  für  den  Staat. 

Das  Feuer,  das  ursprünglich  wesentlich,  weil  es  rein  und 
reinigend  ist,  und  von  der  Erde  zu  den  Göttern  aufzustreben 
scheint,  heilig  erschien,  ist  zugleich  Leben  nährend  und  erhal- 
tend. Die  Hausgenossenschaft,  die  sich  um  dasselbe  als  um  ihr 
Centrum  versammelt,  verdankt  ihm  wie  Licht  und  Wärme, 
so  die  Bereitung  der  Nahrung.  Daher  ist  es  kein  Wunder, 
dass,  während,  wie  wir  sahen,  diese  Ideen  in  Hellas  wenig 
mächtig  waren , ein  so  praktisches  Volk  wie  die  Römer  in 
Vesta  auch  eine  mütterlich  nährende,  eine  mütterliche  Göttin 

* 

1 C.  I.  6.  3642 : 'lovllav  £ißaarijv  ‘ Eartav  rtcry  zlrjurjz^a. 

1 Hauthaler,  exercitat.  faciles  de  numis  veterum.  Viennae  1742. 
p.  IV  p.  217  sagt  zwar:  »In  aliis  apud  Argelatum  laudatur  (V.)  Mater, 
Felix,  Augusta,  Aeterna«.  Ich  habe  aber  dergleichen  Münzen  nicht 
finden  können,  wenn  nicht  solche  mit  dem  Typus  der  Göttin  und  AVGVSTA 
gemeint  sind.  Auch  weiss  sich  Rasche,  lex.  rei  num.  V,  2 p.  1046  für 
VESTA  AVGVSTA  auf  sonst  niemand  zu  berufen.  Dagegen  s.  oben 
VESTA  AVGVSTA  auf  Inschriften.  S.  219  f.  A.  4;  224  A.  4. 

Eine  Untersuchung  der  etwaigen  Darstellungen  von  Kaisern  und 
Kaiserinnen  mit  Götterattributen,  überhaupt  des  KaisercultuB,  gehört 
eben  auch  zu  den  zahlreichen  noch  nicht  gehörig  angegriffenen  Pro- 
blemen der  Geschichte  der  Kaiserzeit. 
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erblickten,  und  in  den  Cultus  der  Vestalinnen  solche  Ele- 
mente eindrangen,  dass  Vestas  Gestalt  mütterlich  wurde,  dass 
sie  den  Namen  VESTA  MATER  erhielt. 

Die  Flamme  des  Herdes  ist  also  nicht  bloss  ein  Symbol 
der  ewig  gen  Himmel  flammenden  reinen  Lohe;  in  ihrem 
ewig  lebendigen  Wesen  und  in  ihrer  so  geheimnisvollen, 
Nutzen  oder  Schaden  stiftenden  Macht  wird  das  lebendige, 
mächtige  Wesen  der  Gottheit  selbst  erkannt. 

Die  Flamme  ist  nicht  bloss  Symbol  des  Cultus , sie  ist 
selbst  Gottheit,  Symbol  der  Gottheit  eben  als  lebengebend 
und  zerstörend. 

Davon  finden  sich,  wie  wir  sahen,  in  Hellas  kaum  Spuren; 
in  Rom,  in  Italien  ist  das  anders. 

Zwar  auch  hier  muss  mau  sich  sehr  hüten  in  dieser 
Richtung  zu  weit  zu  gehen.  Mit  Feuersbrünsten  hat  Vesta 
nichts  zu  thun.  1 

Dagegen  macht  Mommsen  auf  die  Bedeutung  aufmerksam, 
welche  das  nie  erlöschende  Herdfeuer  für  die  Gesundheit  des 
Bewohners  der  Campagna  hat.  ! Zu  dem  Segen , den  das 
Feuer  überall  um  sich  verbreitet,  trat  also  hier  auch  noch 
der  Schutz  der  Gesundheit  ein.  Wohl  mag  auch  dieses 
Moment  dazu  beigetragen  haben,  die  Verehrung  der  heiligen 
Feuer  in  Rom  zu  steigern  und  zu  nähren.  Doch  tritt  es  im 
Cultus  nirgends  hervor,  weder  im  Privatcult  noch  im  öffent- 
lichen Dienst  der  Vesta  populi  Romani.  8 

* 

1 Aus  Aug.  civ.  Dei  III,  18  kann  diess  selbstverständlich  nicht  er- 
schlossen werden. 

8 Mommsen  sagt  (s.  v.  S.  262  A.  1),  röm.  Gesch.  I8  S.  35:  »In 
der  That  schützt  vor  der  Aria  cattiva  nichts  so  sicher  als  das  Tragen 
der  Thiervliesse  und  das  lodernde  Feuer;  woraus  sich  erklärt,  weshalb 
der  römische  Landmann  beständig  in  schwere  Wollstoffe  gekleidet  ging 
und  das  Feuer  auf  seinem  Heerd  nicht  erlöschen  liess.« 

8 Mommsen  a.  a.  0.  S.  35.  1G3.  166.  173  überschätzt  gewiss  die 
Bedeutung  dieses  Moments , wenn  er  S.  173  von  dem  »auch  mit  g e- 
sundheitspolizei liehen  Rücksichten  zusammenhängenden  Heerd- 
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Das  Feuer  der  Vesta  auf  dem  Staatsherd  entspricht 
dein  Feuer  auf  den  Herden  der  Privathäuser. 

Und  dieses  Feuer  in  den  Privathäusern  wird  also  zu- 
gleich als  nahrunggebend  gedacht. 

Aber  auch  dieses  verdankt  seine  Heiligkeit  wesentlich 
der  Verwendung  im  Opfer.  Nicht  sowol  der  Vesta  wird  auf 
diesem  geopfert,  als  vielmehr  mittelst  der  Göttin  Vesta  den 
andern  Göttern. 

Doch  ist  schon  das  lateinische  Wort  für  Feuer  nach  der 
einen  Auffassung  aus  einer  andern  Anschauung  hervorge- 
gangen, 1 als  Wp',  oder  lVesta\  Man  leitet  es  ab  von  Wurzel 
ag',  agere,  während  z.  ß.  Curtius  * freilich  *ignis’,  ‘agni’  mit 
aiyfoj,  Glanz  zusammenstellt. 

Sodann  könnte  man  aus  der  Verbindung  von  Wasser 
und  Feuer  im  Culte  der  Vesta®  schliessen,  dass  dabei  das 
Feuer  als  Element  verehrt  wurde.  Aber  jedesfalls  nicht  das 
Feuer  schlechtweg,  sondern  die  Gottheit,  deren  lebendiges 
Walten  in  der  stets  bewegten  Flamme,  in  dem  nie  rastenden 
fliessenden  Wasser  sich  besonders  deutlich  offenbarte. 

Und  sofort  schlug  auch  hier  beim  Wasser  wie  beim 
Feuer  $0  lustrierende  Bedeutung  vor.  * 

Allein  immerhin  ist  Vesta  auch  die  Göttin  des  die  Fa- 
milien um  sich  sammelnden,  sie  nährenden  Herdfeuers.  Das 
heilige  , reine  Opferfeuer  ist  jungfräulich,  unfruchtbar,  die 
Göttin  des  nährenden  Herdfeuers  dagegen  kann  man  sich 
kaum  anders  als  mütterlich  denken. 


»der  Larencult*  spricht,  und  S.  166  sagt:  »Sechs  keusche  Jung- 
frauen hatten  das  heilsame  Feuer  des  Gemeindeheerds  den  Bürgern 
zum  Beispiel  und  zum  Wahrzeichen  stets  lodernd  zu  unterhalten*  und 
sich  für  jenes  ‘zum  Beispiel’  auf  die  eben  (S.  334.  A.  2)  angeführte 
Bemerkung  bezieht. 

1 So  z.  B.  Grimm,  D.  Wörterb.  III  S.  1581. 

» Gr.  Etymol.  II  S.  247  vgl.  I S.  113. 

« S.  o.  S.  305  f. 

* S.  o.  S.  303. 
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Man  darf  allerdings  nicht  vergessen,  dass,  wo  Vesta  die 
Bedeutung  einer  Göttin  des  nährenden  Hausherds  hat , sie 
diess  nie  schlechtweg  ist,  dass  der  Herd  ihr  Symbol  stets 
zugleich  nach  der  Seite  ihrer  religiösen  Weihe  hin  ist.  Aber 
immerhin  sind  in  Italien  diese  Gedanken  so  mächtig  gewesen, 
dass  Vesta  mütterlich,  1 dass  der  Herd  mit  seinem  Feuer 
zeugungskräftig  geworden  ist.  2 

Zwar  ist  der  Versuch  gemacht  worden,  dem  Beinamen 
‘Mater’  eine  so  allgemeine  Bedeutung  beizulegen  und  dieselbe 
dadurch  so  abzuschwächen,  dass  trotz  desselben  der  jung- 
fräulichen Göttin  ihre  reine  Jungfräulichkeit  erhalten  werden 
zu  können  schien.  8 Allein  man  hat  damit  unmögliches 
versucht:  eine  Jungfrau  ist  einmal  keine  Mutter,  eine  Mutter 
ke\ne  Jungfrau.  4 

Und  die  Arvaltafeln  unterscheiden  ja  eben  ausdrücklich 
zwischen  der  Jungfrau  und  der  Mutter.  Dazu  kommt,  dass 

die  Vestalinnen  einen  Fascinus, 8 dass  sie  ferner  eine  Schlange  ‘ 

* 

1 §.  o.  S.  28  f. ; 241;  24G  u.  vgl.  noch  ausser  Senec.  exc.  contro- 
vers.  IV,  2,  1 Isidor,  origin.  VIII,  11,  61:  Vestam,  quod  herbis  vel 
variis  vestita  sit  rebus  vel  a vi  sua  stando.  Eandem  et  Tellurem  et 
Matrem  magnam  fingunt,  turritam  cum  tympano  et  gallo  et  strepitu 
cymbalorum.  Matrem  vocatam,  quod  plurima  pariat.  Magnam , quod 
cibum  gignat,  almam,  quia  universa  animalia  fructibus  suis  alat.  Est 
enim  alimentorum  nutrix  terra.  Orelli  1181  lesen  wir  (wie  sonst  pon- 
tilex  Vestae)  pontifex  Vestae  matris  (8.  o.  S.  818.  A.  1).  VESTA 
MATER  wiederholt  auf  Münzen.  S.  o.  S.  326.  A.  7;  S. '330.  A.  3.;4.6. 

Endlich  findet  sich  selbst  unter  den  ‘notae  Tironianae’  p.  92  ed. 
Gruter.,  in  der  ‘palaeogr.  crit.’  auch  U.  F.  Kopp  II.  Mannh.  1817. 
p.  404.  403)  eine  eigene  Nota  für  Vesta  mater,  eine  eigene  für  Vesta 
allein. 

* S.  u.  “Vesta  im  Mythos“. 

* S.  z.  B.  Preller,  röm.  Mythol.  S.  547. 

4 Vielleicht  verdient  cs  auch  unter  diesem  Gesichtspunct  Be- 
achtung , dass  wiederholt  Kaiserinnen  und  zwar  schon  Livia  mit  deu 
Attributen  und  unter  dem  Namen  der  Göttin  erscheinen.  Denn  gerade 
bei  ihr  müsste  diess  in  Rom  sonst  am  meisten  auffallen.  S.  o. 
S.  332  f. 

15  Plin.  h.  u.  XXVIII  § 39:  qui  deus  inter  sacra  Romana  a Vesta- 
libus  colitur.  Gewiss  ist  dieser  Phallus  nicht  einfach  Amulet.  S.  u.  XI. 


Digitized  by  Google 


VESTA  MATEB. 


337 


hüten ; 1 dazu  kommt  endlich , dass  mehrfach  als  das  der 
Göttin  liebe  Thier  der  Esel  erscheint, a bekanntlich  ein  sym- 
bolisches Thier  geschlechtlicher  Üppigkeit. 

' 

* 

1 Ygl.  Lipsius,  de  Vesta  et  Vestalibus  syntagma,  c.  X extr.  in  des 
Graevius  thes.  V p.  644  sq.:  »Simili  in  ambage  (wie  die  Beziehung  der.Vesta- 
linnen  zum  Quell  del-  Camenen)  vel  nube  est,  quod  in  Silvestri  Pontificis 
Actis  quibusdam  legitur,  Draconis  eum  ora  clausisse,  et  perpetuo  ergastulo 
mancipasse:  cui  Kalendts  singulis  a virginibus  Vestae  suppeditari  solita 
eint  alimenta.  Nam  quis  veterum  tale  aliquid?  eoque  sperni  aut  abiici  a 
magnis  viris,  ut  falsa,  Video:  me  cunctante,  annon  Tertullianus  huc  ad- 
spexerit,  hisce  verbis : (I  ad  uxorem  c.  6).  Romae  quidem , quae  ignis 
illius  inextinguibilis  imaginem  tractant,  auspicia  poenae  suae  (des 
ewigen  Feuers)  cum  ipso  draccme  curantes,  de  virginitate  censentur. 

Profecto  dicit  et  ignem  curasse  et  draconem : utrumque  in  imagine 
futurorum.  Neque  nimis  abhorream  talia  quaedam,  praeter  morem 
veterem,  novitia  superstitione  et  caussa  aut  casu  aliquo  adsumpta:  quae 
ideo  priscis  nec  dicta.  Draconem  quidem  una  cum  Bona  Dea  cultum,' 
hoc  legi:  sed  quid  ad  Vestam ?«  S.  noch  Paulinus  Nolanus,  poem.  adv. 
Paganos  v.  142: 

Additur  hic  aliud:  Vestae  quas  virgines  aiunt 
Quinquennis  epulas  audis  portare  draconi, 

Qui  tarnen  aut  non  est,  aut  si  est,  diabolus  ipse  est, 

Humani  generis  contrarius  antea  suasor. 

Oehlerzu  d.  St.  des  Tert.  in  seiner  gröss.  Ausg.  Bd.  I.  p.  678  bemerkt 
zwar : Sed  in  Tertulliani  verbis  sub  dracone  esse  diabolum  intellegendum 
ex  verbis  Apoc.  XX,  2 recte  iudicaverunt  Desid.  Heraldus  Digress.  I 28 
p.  248  et  Jos.  Scaliger  in  Epist.  ad  Lipsium,  inserta  Syllog.  epp.  tom.  I. 
p.  246.  Aber  ich  sehe  wenigstens  dazu  keinen  hinreichenden  Grund.  Die 
von  Lipsius  am  Schluss  gemachte  Bemerkung  klärt  für  uns  alles  auf, 
da  wir  nicht  mit  ihm  fragen:  ‘sed  quid  ad  Vestam’?  Schon  oben  S. 
311  ff.  fanden  wir,  dass  der  Dienst  der  Vestalinnen  auf  den  Cult  der 
Bona  dea  sich  erstreckte.  Um  so  weniger  kann  es  überraschen , die 
Schlange  auch  im  Vestatempel  zu  finden.  Die  Vesta  auf  dem  Relief 
des  Firminus  tränkt  eine  Schlange.  S.  o.  S.  242. 

* S.  Ov.  fast  VI,  309  sqq.;  Lact  inst.  I,  21,  26.  27;  vgl.  (Verg.)  copa 
v.  26,  wo  mit  J.  F.  Gronov.  bei  Burmann  zu  Phaedr.  III,  20,  6 p.  230 
ed.  8.  Lugd.  1745  und  Voss,  zu  Catull.  ed.  2.  Ultraj.  1691  p.  165:  ‘Vestae 
delicium  est  asinus*  zu  lesen  sein  wird.  Vgl.  Wernsdorf,  poetae  min. 
t.  II  p.  296. 

32 
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Merkwürdig  ist  jedesfalls  auch , dass  der  Esel  in  der 
von  Ovid  1 in  seiner  Weise  erzählten  Fabel  durch  sein 
Schreien , mit  dem  er  die  nach  einem  Fest  der  Kybele  in 
Schlaf  gesunkene  "Göttin  weckt,  ihre  Keuschheit  vor  einem 
Angriff  des  lüsternen  Priapus  rettet.  Wer 'in  solchen  alten 
Mythen  zu  lesen  gewöhnt  ist,  in  dem  wird  der  Gedanke 
auftauchen,  dass  hier  eine  alte  Vermischung  der  Göttin  mit 
Priapus  d.h.  dem  Lar  agrestis  oder  Faunus  verhüllt  sei.  Später, 
nachdem  die  Begriffe  geläuterter  geworden  waren,  und  wo  die 
jungfräuliche  Natur  der  Göttin  so  stark  betont  wurde,  scheute 
man  sich,  sie  als  befleckt  zu  denken,  und  so  nahm  der 
Mythos  von  selbst  die  Gestalt  an,  als  habe  nur  ein  geschei- 
terter Versuch  auf  die  Keuschheit  der  Göttin  stattgefunden, 
ein  Versuch,  der  durch  ein  Thier  vereitelt  worden  sein  sollte, 
das  ursprünglich  selbst  als  ein  Symbol  der  Fruchtbarkeit 
durch  seine  Beziehung  zu  Vesta  einen  Beleg  für  ihre  mütter- 
liche Natur  abgiebt. 

Die  Bildung  der  Göttin  in  matronaler  Gestalt  wurde 
schon  erwähnt.  * Unbedingt  erscheint  sie  so  auch  auf  dem 
Relief  des  Bäckers  C.  Pupius  Firminus.  8 

Diese  Mütterlichkeit  der  Göttin  hängt  offenbar  mit  ihrer 
Sorge  für  die  Ernährung  des  Staats  und  der  Familien  zu- 
sammen. Das  heilige  Opferfeuer  ist  unfruchtbar,  die  Göttin 
des  nährenden  Herdfeuers  dagegen  kann  man  sich  kaum 
anders  denn  mütterlich  denken. 

Immer  wieder  drängt  sich  die  Bemerkung  auf,  dass  die 
römische  Religion  ihren  pantheistischen  Charakter  insbeson- 
dere in  dem  Mangel  schärferer  Trennung  der  einzelnen 
Göttergestalten  bewähre.  Derselbe  hat  noch  andere  Gründe, 
zunächst  den,  dass  die  Römer  im  Vergleich  zu  den  Griechen 
der  poetischen,  plastischen  Gestaltungskraft  entbehren.  Aber 
der  Hauptgrund  für  das  fortwährende  Ineinanderfliessen  der 

* 

1 Ovid.  fast.  VI,  319  sqq. 

* S.  o.  S.  185;  241  ff. 

* S.  o.  S.  242  f. 
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einzelnen  Gottheiten  ist  doch  das  Überwiegen  des  allgemeinen 
Begriffs  der  Gottheit  über  die  Gestalten  der  einzelnen  Götter. 

So  darf  es  uns  nicht  überraschen,  wenn  Vesta  mit  Pales 
als  ‘mater  deum’  zusammen  geworfen  wird.  1 Beide  Vesta 
wie  Pales  2 sind  Nährmütter. 

Ebenso  erklärt  sich  hieraus  ihr  Zusammenfliessen  mit 
Kybele  als  (wjnfä  &eiöv.  3 Im  griechischen  bleibt  der  Gegen- 
satz schärfer.  Dort  ist  Hestia  nur  als  feststehender  Mittel- 
punct  der  Welt  zur  Erde  geworden,  Kybele  dagegen  ist  Erd- 
göttin als  die  Kraft  der  in  Wald  und  Feld  geheimnissvoll 
lebendigen  Natur.  4 Der  fanatische  Dienst  der  Göttin  feiert 
sie  vielmehr  als  auf  Bergen  und  in  Wäldern  herumschwei- 
fende Göttin,  denn  als  ruhendes  Centrum  des  Weltgebäudes. 

Die  Identification  der  Hestia  mit  der  Erde  musste  sie 
also  zwar  auch  bei  den  Hellenen  auf  den  Weg  bringen, 
mütterlich  zu  werden,  5 indem  sie  als  Erde  mit  Kybele  zu- 
sammenfloss. Allein  immer  wieder  sträubt  sich  ihre  Natur 
dagegen ; der  Volksreligion  ist  diese  Anschauung  völlig 
fremd  6 und  man  darf  die  Rückwirkung  nie  vergessen,  welche 
die  römische  Vesta  auf  diese  griechischen  Philosophen  des 
römischen  Weltreiches  haben  musste.  7 

* 

1 Serv.  Georg.  III,  1 : Pales  autem,  ut  diximus,  dea  est  pabuli,  quam 
alii  Vestam,  alii  matrem  deum  vocant.  Hane  Virgilius  genere  feminino 
appellat.  Alii,  inter  quos  Varro,  masculino  [genere],  ut,  hic  Pales. 
Huic  sacra  solvuntur  XI.  Kalendar.  Maiar.  die,  quae  Palilia  vocantur. 
S.  o.  S.  312  f. 

3 Vgl.  die  Etymologie  von  Pales  bei  Curtius,  gr.  Etymol.  I S.  236 
von  W.  pä,  vgl.  pascor,  pabulum,  pastor,  panis,  penus,  Penates.  S.  u. 
S.  341  f. 

3 S.  o.  S.  180  f.  A.  4 gegen  das  Ende.  Im  Relief  bei  Fabretti 
(s.  o.  S.  234  A.  2;  S.  242  trägt  die  matronal  dargestellte  Göttin  (s.  o. 
S.  338)  die  Mauerkrone.  Vgl.  Suidas  I,  1,  1103  ed.  Bernh.  äyalfia. 

* Vgl.  oben  S.  180  f.  A.  4 auf  S.  181. 

6 S.  o.  S.  157  ff. 

3 Höchstens  in  Kreta  mag  sie  Eingang  gefunden  haben. 

7 Euemeros  ist  natürlich  älter.  Aber  bei  ihm  ist  ja  auch  durch- 
sichtig genug,  dass  Hestia  einfach  an  die  Stelle  von  Gaea  tritt 

22  * 
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Gewiss  würde  man  mit  Unrecht  die  Entwicklung  der 
römischen  Göttin  auf  griechischen  Einfluss  zurückführen. 

Sie  erfolgte  durchweg  auf  nationalem,  italischem, 
wahrscheinlich  latinischem  Boden.  Denn  von  Lavinium  stammt 
der  römische  Vestacult. 1 Allerdings  wenn  Vesta  Erde  heisst 
als  Mittelpunct  der  Welt,  so  ist  diess  aus  der  hellenischen 
Speculation  überkommen.  Aber  die  römische  Vesta  als 
Erde  ist  diess  nicht  bloss  als  der  astronomische  Mittelpunct 
der  Welt,  s sondern  auch  als  die  fruchtbare  Erdgöttin,  3 als 
die  mit  Pflanzen  bekleidete  (vestita),  4 als  die,  aus  deren 
Mutterschooss  die  Früchte  hervorkeimen  (daher  die  Identifi- 
cation mit  Proserpina).  5 

Sogar  mit  Venus  ist  Vesta  zusammengeworfen  worden. 6 

Gewiss  man  müsste  die  Augen  wie  absichtlich  ver- 
schliessen , wollte  man  solchen  Thatsachen  gegenüber  noch 
die  Behauptung  bekämpfen,  dass  innerhalb  der  römischen 
Vesta  von  der  jungfräulichen  eine  mütterliche  Göttin  unter- 
schieden werden  muss. 

Die  italische  Göttin  ist  nicht  bloss  die  Göttin  des  reinen, 
heiligen , unfruchtbaren  Feuers  gewesen.  Die  Idee  des 
lebennährenden,  nahrunggebenden  Feuers  hat  in  ihr  mit 
ganz  anderer  Intensivität  als  in  Hellas  sich  geltend  gemacht. 

Auch  sonst  hat  die  römische  Religion  als  »die  Religion 

* 

1 S.  u.  ‘Vesta  im  Mythos’. 

J In  diesem  Sinn  scheint  sie  noch  am  meisten  da  als  Erde  ge- 
nommen, wo  die  Erklärung  stat  vi  terra  sua’  dafür  angegeben  wird,  wie 
bei  Ovid.  fast.  VI,  267.  Vgl.  Arnob.  II,  32.  Serv.  zu  Verg.  Aen.  II,  296. 
Vgl.  Macrob.  I,  23,  8:  Quod  autem  (Plato)  addit:  /utvti  de  *£.  er  &ciav  olxio 
/jirt]  (s.  o.  S.  161  f.) , significat,  quia  haec  sola,  quam  terram  esse  acci- 
pimus,  manet  immobilis  intra  domum  deorum,  id  est  intra  mundum,  ut 
ait  Euripides  (s.  o.  S.  11;  169). 

* S.  Isidor  a.  o.  S.  336  A.  1 a.  0.  Vgl.  auch  Festus  o.  S.  167  A.  2. 

4 Varro  bei  Aug.  VII,  24  u.  s.  d.  o.  a.  Stelle  des  Isidor. 

“ Vgl.  Mythogr.  I.  c.  112. 

* Aug.  c.  D.  IV,  10:  Quis  enim  ferat,  quod,  cum  tantum  honoris 
et  quasi  castitatis  igni  tribuerint,  aliquando  etiam  Vestam  non  erube- 
scunt  Venerem  dicere,  ut  vanescat  in  ancillis  eius  honorata  virginitas? 
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der  Zweckmässigkeit«,  wie  sie  Hegel  in  mancher  Beziehung 
richtig  bezeichnete,  1 sich  nicht  gescheut,  ja  sie  ist  viel- 
mehr ganz  besonders  darauf  ausgegangen,  die  Götter  nach 
der  Seite  auszubilden  und  zu  verehren,  nach  der  sie  unmittel- 
bar den  Interessen  der  Menschen  dienstbar  sind,  und  so  ist 
auch  Vesta  eine  Hüterin  und  Beschützerin  der  Culina  und 
des  Penus  und  eine  Göttin  der  Bäcker  geworden. 

Wenn  man  geneigt  ist,  Vesta,  Laren,  Penaten  geradezu 
zu  identificieren,  weil  sie  so  häufig  verbunden  werden,  so 
ist  das  nicht  völlig  richtig.  Penaten, 2 Laren  und  Vesta  sind 
nicht  aus  einem  identischen  Gedanken  hervorgegangen.  Die  Pe- 
naten sorgen  ursprünglich  für  die  Ernährung, 8 die  Laren  für  die 
Forterhaltung  der  Familie,  Vesta  ist  und  bleibt  vorzugsweise  die 
Religion  innerhalb  des  Hauses  und,  sofern  dieser  Focus  gerade 
diesem  Hause  angehört,  das  Symbol  der  religiösen  Weihe  des- 
selben. Nur  ist  diese  Trennung  nicht  streng  durchzuführen, 
sondern  diese  eng  verbundenen  Gottheiten  gehen,  wie  dieses 
überhaupt  in  der  Natur  der  röm.  Religion  liegt,  stets  wieder  in 
einander  über,  und  entlehnen  und  vertauschen  gegenseitig 
ihre  Attribute. 

Ebenso  unbedingt  sind  die  Laren  von  den  Manen  zu 
unterscheiden.  4 Sie  sind  nicht  die  Geister  Gestorbener. 
Die  Verehrung  der  Laren  hat  nichts  mit  Todtencult  zu  thun.  5 

Der  Lar  familiaris  ist  der  fortzeugende  Schutzgeist  des 

1 Hegel,  Religionsphiloaophie  II  (sämmtl.  Werke  Bd.  Xn)  S.  128  ff. 

* S.  die  Etymologie  ders.  oben  S.  339  A.  2. 

3 Es  sind  weder  die  Laren  eine  Species  der  Penaten,  was  Hertz- 
berg, A.  B.  de  diis  Rom.  patriis  Halae  1840.  p.  74  annimmt,  noch  die 
Penaten  eine  Art  Laren,  wie  Klausen,  Aeneas  u.  d.  Pen.  S.  647  ff.  sich 
Torstellt. 

4 Hertzberg  a.  a.  0.  p.  14  bringt  auch  sie  zusammen,  indem  er  den 
Laren-  aus  dem  Manencult  entstehen  lässt.  Ganz  falsch  nennt  Preller 
(r.  M.  S.  459 ; 481 ; 486)  den  Lar  ‘den  verklärten  Geist’. 

3 Es  scheint  diess  aus  Cic.  de  legg.  II,  22,  25  zu  folgen.  Allein 
dem  Lar  wird  dort  erst  nach  Vollbringung  der  Trauerfeierlichkeiten 
geopfert. 
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Hauses.  1 Sein  Sitz  ist  bekanntlich,  wie  der  unsrer  Göttin, 
im  Herde.  8 

Wenn  also  auch  Vesta  für  die  Fortpflanzung  der  Familie 
sorgte,  was  war  dann  natürlicher,  als  das,  dass  die  Göttin 
des  Herdfeuers  die  engste  Verbindung  mit  dem  im  Herde 
waltenden  Hauslar  eingieng? 

Doch  haben  wir  uns  schon  davon  überzeugen  müssen, 
dass  bei  der  Vesta  des  Privatcults  auch  diese  Seite  nicht 
weiter  verfolgt  wurde.  Fast  durchweg  ist  cs  auch  hier,  wenn 
wir  von  einer  Vesta  mater  vernehmen , die  Vesta  populi 
Romani,  die  uns  entgegentritt,  also  diejenige  Vesta,  die  den 
gesammten  Populus  Romanus  in  ihren  mütterlichen  Schutz 
genommen  hat. 

Allein  wenn  der  Lar  des  Staats  und  die  Vesta  des 
Staats  im  Herdfeuer  des  Staates  walten , werden  wir  nicht 
mehr  überrascht  sein,  wenn  die  italische  Religion  an  sie  die 
Entstehung  des  Staates  knüpft. 

* 

1 Lottner  in  der  Z.  f.  vergl.  Sprachw.  VII.  185S.  S.  185  (s.  Graff, 
althochdeutscher  Sprachschatz  II.  1836.  4.  S.  243  und  vgl.  auch  E.  M. 
Arndt,  vom  nordischen  Hausbau  und  Hausgeist.  Jena  1857)  stellt  das 
Wort  mit  altn.  laeri  Wohnung,  ahd.  läri  in  Gozl&ri  u.  s.  w.  zusammen. 
Schömann,  de  diis  manibus,  laribus  et  geniis  p.  13  (opusc.  t.  I p.  362) 
und  ebenso  Preller,  r.  Myth.  S.  486  übersetzen  »Herrn*. 

* S.  bes.  den  Prolog  zur  Aulularia  des  Plautus.  Vgl.  Preller 
S.  488  ff. 
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Schon  oben  sind  uns  aus  anderem  Anlass  Mythen  auf- 
gestossen,  nach  denen  Vesta  mit  wunderbarer  Kraft,  die  sie 
nicht  bloss  in  ihrem  Feuer,  1 sondern  auch  im  Wasser  be- 
tätigt, 2 unschuldig  verfolgten  Dienerinnen  beisteht. 

Ja  einmal  schritt  sie  auch,  da  die  Stadt  bedroht  war, 
durch  eine  aus  ihrem  Hain  erschallende  Stimme,  die  vor 
dem  gallischen  Einbruch  warnte  und  Mauern  und  Thore 
wiederherzustcllen  ermahnte,  unmittelbar  zur  Rettung  ihrer 
in  ihrem  Bestand  bedrohten  Stadt  ein.  2 Allerdings  wird 
nicht  ihr  dafür  gedankt;  es  wird  vielmehr  Ajus  Locutius  ein 
Altar  errichtet.  4 Allein  bedeutungslos  ist  es  sicher  nicht, 
dass  der  Ton  »e  luco  Vestae«  erschallte.  Um  so  merkwür- 
diger ist,  dass  Ajus  Locutius  ohne  Zweifel  nur  eine  vom 
Grundbegriff  des  Faunus  (nach  römischer  Weise,  die  Eigen- 
schaften grosser  Götter  auch  wieder  als  selbständige  Götter 
zu  verehren) 5 abgelöste  Schöpfung  ist.  6 Denn  Faunus  gilt 
sonst  vorzugsweise  als  der  Urheber  solcher  in  unheimlichem 

* 

1 S.  o.  S.  294  A.  3. 

8 S.  o.  S.  -294  A.  2. 

8 Varro  bei  Gell.  XVI,  17,  2;  Cic.  de  div.  I,  45,  101;  Liv.  V,  32; 
50;  52.  Pint.  Cam.  14;  30;  de  fort.  Rom.  6;  Zonar.  VII,  28.  S.  o. 
die  A.  auf  S.,260  f. 

4 S.  d.  angef.  Stellen. 

6 S.  u. 

6 Vgl.  Hartung,  r.  Rclig.  II  S.  184 ; Ambrosch,  Religionsbücher  d. 
R.  S.  44;  Schwegler,  r.  G.  III  S.  239  A.  1.. 


Digitized  by  Google 


344  BISHERIGE  BEHANDLUNG  DER  R.  SAGENGESCHICHTE. 

Waldesdunkel  erschallenden  Stimmen, 1 in  welchen  der  mythi- 
sche Ausdruck  für  die  Wirkung  des  Waldesrauschens  auf  das 
Gemüth  erkannt  werden  muss. 

Die  Mythen  von  dem  Einschreiten  Vestas  zu  Gunsten 
ihrer  Stadt  und  ihrer  Dienerinnen  charakterisieren  sich  von 
vornherein  theils  als  solche,  die  in  Anlehnung  an  wirkliche 
Geschichte  entstanden  sind,  theils  als  Mythen  aetiologischer 
Natur,  sofern  die  beiden  letzteren  den  engen  Connex  zwischen 
der  Keuschheit  der  Vestalinnen  und  der  Reinheit  und  Unver- 
sehrtheit ihres  Dienstes,  an  dem  das  Wohl  des  Staates  hängt, 
versinnbildlichen. 

Einen  weit  alterthümlicheren  Charakter  trägt  noch  ab- 
gesehen von  der  ovidischen  Fabel,  welche  des  angeblichen 
Priapus  Angriff  auf  Vesta  schildert, 8 die  Sage  von  der  Geburt 
des  Servius  aus  dem  Hausherd,  tragen  manche  Züge  auch 
in  der  Sage  von  Romulus,  dessen  Mutter  in  der  gangbaren 
Version  Vestalin  heisst,  und  weit  alterthümlicher  sind  viel- 
leicht diese  Gründungssagen  überhaupt  in  ihrer  ursprüng- 
lichen Gestalt. 

BISHERIGE  BEHANDLUNG  DER  ROEMISCHEN 
SAGENGESCHICHTE. 

Besonders  der  Umstand  also,  dass  die  römische  Grün- 
dungssage eine  Vestalin  zur  Mutter  von  Romulus  und 
Remus  macht,  dass  Servius  ein  Sohn  des  Laren  des  Königs- 
hauses heisst,  erzeugt  durch  einen  Funken,  der  vom  Haus- 
herd in  den  Schooss  der  königlichen  Sclavin  Ocrisia  sprang, 
gibt  uns  Anlass  in  das  Wirrsal  der  römischen  Sagengeschichte 
einzudringen. 

Es  ist  darüber  schon  vieles  und  bedeutendes  geschrieben, 
aber  zu  einer  richtigen  und  erschöpfenden  Behandlung  der- 
selben sind  doch  erst  Ansätze  gemacht  worden. 

* 

1 Vgl.  Schwegler  r.  G.  I S.  233  A.  81;  III  S.  47  A.  3. 

* S.  o.  Ö.  338. 
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Lange  Zeit  seit  der  Wiedererweckung  der  Wissen- 
schaften1 galt  wie  alles  aus  dem  Alterthum  gerettete  auch 
die  Geschichte,  wie  sie  Livius  berichtet,  und  so  auch  ihr 
sagenhafter  Theil  für  unantastbares  und  ewiges  Muster.  Doch 
schon  Valla  hatte  sich  an  der  Genealogie  der  Tarquinier 
bei  Livius  gestossen,  1 Glarean  deckte  ein  Jahrhundert 
später  Widersprüche  ♦ bei  demselben  auf.  * Allein  erst 
seit  Cluvers,  8 Bocharts,  4 und  insbesondere  seit  des 
Perizonius  Arbeiten  5 begann  die  historische  Kritik  ihre 
Schwingen  zu  regen. 

Gegen  Cluver  und  Bochart  vertheidigte  Eyck  * den  bor- 
niertesten Köhlerglauben.  Er  war  im  Stande  sich  auf  die 
von  Janus  geschlagenen  Münzen  zu  berufen! 

Aber  der  kritische  Gedanke,  ein  mal  geboren,  liess  sich 
nicht  wieder  beseitigen.  De  Pouilly  suchte  die  Unzuverlässig- 
keit der  römischen  Geschichte  bis  zum  Kriege  mit  Pyrrhos 
zu  erweisen.  7 Noch  bedeutender  ist  eine  Arbeit  ähnlicher 
Tendenz  von  Beaufort,  seine  Dissertation  sur  l’incertitude 
des  cinq  premiers  si^cles  de  l’histoire  romaine,  die  im  Jahr 
1738  zu  Utrecht  erschien.  8 

* 

1 In  einer  Abh.  v.  J.  1442.  Vgl.  Schwegler  r.  G.  I S.  131  f. 

* Vgl.  Schwegler  a.  a.  0.  n.  S.  134. 

3 Ph.  Cluver , Italia  antiqua  Lugd.  1624.  p.  829  zu  Liv.  VI,  1 : 
Parum  igitur  vel  nihil  certi  de  iis,  quae  ante  captam  incensamve  urbem 
gesta  fuerant,  scribere  potuerunt  Romani  auctores. 

4 Vgl.  seine  Epistola  de  quaestione,  num  Aeneas  umquam  fuerit  in 
Italia.  Opera  I p.  1063.  Die  Abh.  erschien  zuerst  französisch , dann 
lateinisch  u.  zw.  in  Hamburg  1672. 

6 Seine  Animadversiones  historicae  erschienen  1686. 

6 Ryck,  dissertatio  de  primis  Italiae  colonis  et  Aeneae  adventu 
1604  gedr.  als  Anh.  zu  Luc.  Holsten,  not.  in  Steph.  Byz. 

7 De  Pouilly,  dissert.  sur  l’incertitude  de  l’hist.-  des  quatre  prfemiers 
siecles  de  Rome,  gelesen  1722,  gedruckt  in  den  Möm.  de  l’acad.  des 
Inscr.  t.  VI  Paris  1729.  Er  verlangt  als  Gewähr  historischer  Gewissheit 
gleichzeitige  Geschichtschreibung. 

« Der  erste  Theil  beweist,  dass  es  keine  den  Ereignissen  gleich- 
zeitige Gewährsmänner  gab,  der  zweite  erörtert  die  offenbare  Fabel- 
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Und  nicht  genug,  dass  Beauforts  Arbeit  die  seiner  Vor1 
ganger  an  Gründlichkeit  der  negativen  Kritik  übertraf,  mit 
ihm  beginnen  auch,  worauf  Lewis  1 mit  Recht  aufmerksam 
macht,  nach  Anläufen,  die  schon  Perizonius  genommen,  8 
die  Versuche  einer  positiven  Reconstruction  des  in  der  sagen- 
haften Überlieferung  versteckten  und  entstellten  Restes  wirk- 
licher Geschichte.  Beaufort  unternahm  diess  in  seinem  Werk 
über  die  römische  Republic.  8 Besonders  von  der  zweiten 
Hälfte  der  Königszeit  glaubt  er,  dass,  wenn  wir  einige  Fabeln 
ausscheiden,  und  alle  auf  Zeiträume  und  Regierungsdauer 
bezügliche  Angaben  — unbeachtet  lassen,  noch  mehrfache 
Thatsachen  übrig  bleiben,  für  welche  der  Beweis  sich  in  der 
späteren  Geschichte  findet,  und  die  mit  den  nachfolgenden 
Ereignissen  nothwendig  verknüpft  sind.  4 Noch  ist  zu  be- 
achten, dass  B.  auch  den  Gedanken  hervorhebt,  der  innere 
Zustand  Roms  seie  uns  treuer  überliefert,  und  dass  er  dabei 
feine  Einfälle  hat,  wie  der  ist,  die  Tribunen  des  vierten  und 
fünften  Jahrhunderts  seien  nach  dem  Bilde  derer  aus  den 
Zeiten  der  Bürgerkriege  entstellt.  5 Somit  ist  Beaufort  wirk- 
lich noch  in  einem  weiteren  und  höheren  Sinn  Vorläufer 
Niebuhrs,  als  Schwegler  annahm.  6 

* 

haftigkeit,  die  innere  Unmöglichkeit  und  Widersinnigkeit  überlieferter 
Hauptthatsachen. 

1 Lewis,  G.  C.,  Untersuchgg.  über  d.  Glaubwürdigkeit  der  röm. 
Gesch.  Deutsche  Ausg.  bes.  v.  K.  Liebrecht.  Bd.  I S.  6 ff. 

3 In  seinen  DissertationeB  duae  de  rep.  Romana,  von  welchen  die 
erste  den  Ursprung  der  königlichen  Würde  im  allgemeinen  bespricht, 
die  zweite  die  Gründung  Roms,  und  zwar  so,  dass  er  Hauptthatsachen 
festhält,  Einzelheiten  verwirft.  In  seiner  Rede  de  fide  historica  contra 
Pyrrhonismura  historicum  polemisiert  er  eben  vom  Standpunet  seiner 
eklektischen  Kritik  aus  gegen  den  übertriebenen  Skepticismus  eines  Cluver 
und  BocharL 

3 La  Republiquc  Romaine  ou  plan  general  de  l’ancien  gouvernement 
de  Rome.  La  Haye  1766.  I.  H.  4. 

4 Vgl.  Lewis  a.  a.  0.  S.  7. 

* Vgl.  Lewis  a.  a.  0.  S.  9. 

. e Schwegler,  r.  G.  I S.  139  f.;  146. 
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Ein  merkwürdiger  Vorläufer  Niebuhrs  nach  einer  andern 
Seite  hin  ist  dann  bekanntlich  Vico,  1 von  dessen  freilich  in 
einem  Wust  von  Träumen  wie  begrabenen  Gedanken  wir 
hier  nur  den  einen  hervorheben,  dass  es  für  alle  Völker  eine 
Naturnotwendigkeit  war,  eine  Zeit  lang  in  ‘caratteri  poetici’ 
zu  denken.  * 

Diese  Idee,  die  Idee  von  Volksepen,  Volksliedern  ist  es 
ja,  aus  welcher  die  moderne  positive  historische  Kritik  des 
Mythos  erwachsen  ist. 

Ihr  Vater  aber  ist  nicht  Vico.  Seine  Gedanken  in  der 
Form,  in  welcher  er  sie  niederlegte,  waren  nicht  zeugungs- 
kräftig. F.  A.  Wolff  in  seinen  berühmten  Prolegomenen  zu 
Homer  3 ist  der  wahrhafte  Bahnbrecher  zu  diesem  so  über* 
aus  fruchtbar  gewordenen  Gedanken , freilich  nur  so , dass 
er  denselben  nicht  sowohl  mit  vollem  Bewusstsein  seines 
Cmfangs  und  seiner  Bedeutung  aussprach,  als  vielmehr  nur 
auf  streng  philologisch-kritischem  Weg  zu  Resultaten  ge- 
langte, in  denen  derselbe  vercörpert  war. 

Was  Wolff  für  die  Litteraturgeschichte  geleistet  hat 
durch  Anregung  der  homerischen  Frage,  das  geschah  durch 
Niebuhr  auf  politischem  Gebiet.  4 Seine  Idee  von  römischen 
Nationalepen  trägt  den  Stempel  ihrer  Abhängigkeit  von  den 
Wolff’schen  Untersuchungen. 

Die  Idee  einer  epischen  Volkspoesie  ist  unterdessen  für  die 
röm.  Sage  fast  ganz  aufgegeben  worden.  Mannigfache  Versuche 
hat  man  an  ihre  Stelle  gesetzt.  A.  W.  Schlegel  wollte  die  An- 
nahme schriftstellerischer  Erfindung  durchführen, 6 Schwegler  8 
findet  vorzugsweise  den  Namen  aetiologischer  Mythen  bezeich- 

* 

1 Seine  Principi  di  scienza  nuova  d’intorno  alla  commune  natura 
della  nazioni  erschienen  zuerst  1725.  Vgl.  Schwegler,  r.  G.  I S.  136. 

* Vgl.  Schwegler  a.  a.  0.  S.  137. 

3 Sie  erschienen  bekanntlich  1795. 

4 R.  Gesch.  Bd.  I 1 A.  1811. 

6 S.  W.  Xn.  447  f.  486  ff. 

6 Vgl.  Schwegler  a.  a.  0.  I S.  63.,  a.  a.  0.  bes.  S.  66  ff. 
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nend  für  die  Sagen  Roms.  Er  hat  es  unternommen , die 
Entstehung  und  den  Gehalt  der  römischen  Gründungssage 
zu  enthüllen,  im  Gegensatz  zu  Niebuhr,  der  noch  meinte:  1 
»Mythologische  Erzählungen  dieser  Art  sind  eine  Fata  Mor- 
gana,  deren  Urbild  uns  unsichtbar,  das  Gesetz  ihrer  Re- 
fraction  unbekannt  ist;  und  wäre  es  das  auch  nicht,  so 
würde  doch  keine  Reflexion  so  schaVfsinnig  verfahren  können, 
dass  es  ihr  gelänge,  aus  diesen  wunderbar  vermischten  Formen 
das  unbekannte  Urbild  zu  errathen.« 

Lewis  ist  in  seiner  fleissigen  und  gründlichen  Arbeit 
im  Grunde  auf  den  von  ihm  selbst  charakterisierten  Stand- 
punkt de  Pouillys  zurückgegangen. 

Mommsen  * unterscheidet  zwischen  hellenischer  und 
römischer  Vorgeschichte  Roms.  Er  begnügt  sich  aber  mit 
Andeutungen.  Er  spricht  von  Namen  und  Thatsachen,  die 
sich  erhalten  hätten,  von  der  Symbolisierung  und  Histori- 
sierung  uralter  Volksinstitutionen,  besonders  rechtlicher  Ver- 
hältnisse. Als  Beispiele  dafür  nennt  er  »die  Heiligkeit  der 
Mauern  in  der  Erzählung  vom  Tode  des  Remus,  die  Ab- 
schaffung der  Blutrache  in  der  vom  Ende  des  Königs  Tatius, 
die  Nothwendigkeit  der  hinsichtlich  der  Pfahlbrücke  festge- 
setzten Ordnung  in  der  Sage  von  Horatius  Codes,  die  Ent- 
stehung des  Gnadenurtheils  der  Gemeinde  in  der  schönen 
Erzählung  von  den  Horatiern  und  Curiatiern,  die  Entstehung 
der  Freilassung  und  des  Bürgerrechts  der  Freigelassenen 
in  derjenigen  von  der  Tarquinierverschwörung  und  dem 
Sklaven  Vindidus.  Eben  dahin  gehört  die  Geschichte  der 
Stadtgründung  selbst,  welche  Roms  Ursprung  an  Latium  und 
die  allgemeine  latinische  Metropole  Alba  anknüpfen  soll. 
Zu  den  Beinamen  der  vornehmen  Römer  entstanden  histori- 
sche Glossen,  — und  vor  allem  knüpften  an  den  heiligen 
Feigenbaum  und  andre  Plätze  und  Merkwürdigkeiten  der 
Stadt  sich  in  grosser  Menge  Küstererzählungen  von 

* 

1 R.  G.  I»  S.  246  f.  I‘  S.  126. 

8 Röm.  Gesch.  I8  S.  456  ff. 
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der  Art  derjenigen  an,  aus  denen  übereinJahr- 
tausend  später  auf  demselben  Boden  die  Mira- 
bilia  Urbis  erwuchsen.« 

Dann  spricht  Mommsen  von  einer  gewissen  Zusam- 
menknüpfung dieser  verschiedenen  Märchen, 
die  jedesfalls  längere  Zeit  vor  458  d.  St.  (296  v.  Chr.),  dem 
Jahr  der  Aufstellung  der  Wölfin  mit  den  Zwillingen,  statt- 
gefunden haben  müsse.  »Sogar  die  Aboriginer  — begegnen 
schon  463  d.  St.  = 289  v.  Chr.  — . Es  liegt  in  der  Natur 
der  Chronik,  dass  sie  zu  der  Geschichte  die  Vorgeschichte 
fügt  und  wenn  nicht  bis  auf  die  Entstehung  von  Himmel 
und  Erde,  doch  wenigstens  bis  auf  die  Entstehung  der  Ge- 
meinde zurückgeführt  zu  werden  verlangt; . Dass  bei 

dieser  ältesten  Aufzeichnung  der  Ursprünge  Roms  auch  der 
Hellenismus  seine  Hand  im  Spiele  gehabt  hat,  ist  kaum  zu 
bezweifeln.  Die  Speculation  über  Ur-  und  spätere  Bevöl- 
kerung, über  die  Priorität  des  Hirtenlebens  vor  dem  Acker- 
bau und  die  Umwandlung  des  Menschen  Romulus  in  den 
Gott  Quirinus  sehen  ganz  griechisch  aus  u.  s.  w.« 

Dennoch  darf  nach  Mommsen  trotz  der  überall  hervor- 
tretenden hellenischen  Künsteleien — diese  Vorgeschichte  — 
wenigstens  eine  nationale  genannt  werden,  insofern  sie  theils 
in  Rom  entstanden,  theils  ihre  Tendenz  zunächst  nicht  darauf 
gerichtet  ist,  eine  Brücke  zwischen  Rom  und  Griechen- 
land, sondern  eine  Brücke  zwischen  Rom  und  Latium  zu 
schlagen. 

»Es  war  die  hellenische  Erzählung  und  Dichtung,  welche 
jener  andern  Aufgabe  sich  unterzog.«  Im  Verlauf  führt  dann 
Mommsen  einzelne  der  ältesten  Producte  hellenischer  Fabu- 
lierung  an  und  sucht  ihre  Verschmelzung  mit  der  einheimi- 
schen Sage  zu  skizzieren. 

Ohne  Zweifel  sind  in  der  römischen  Gründungssage,  ist 
sie  nicht  durchweg  hellenische  Erfindung,  griechische  Ele- 
mente anzuerkennen. 

Worin  die  Schwierigkeit  liegt,  das  ist  vielmehr  die  Aus- 
scheidung der  italischen  Elemente.  Hätte  freilich  Mommsen 
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mit  den  Prädicaten,  die  er  den  Fabeln  ertheilt,  welche  »sich 
an  den  heiligen  Feigenbaum  und  andere  Plätze  und  Merk- 
würdigkeiten knüpften«,  Recht,  wären  dieselben  wirklich 
Küstererzählungen  von  der  Art  derjenigen,  aus  denen  über 
ein  Jahrtausend  später  auf  demselben  Boden  die  Mira- 
bilia  Urbis  erwuchsen,  dann  verlohnte  es  sich  kaum  der 
Mühe. 

Allein  sicher  unterschätzt  M.  in  hohem  Grade  den 
Werth  der  römischen  »Küstererzählungen«. 

Gewiss  man  muss  sagen,  der  treffende  Blick  des  Histori- 
kers bewährt  sich  auch  in  seiner  Behandlung  der  römi- 
schen Gründungssage.  Die  historische  Kritik  darf  ihr  gegen- 
über heute  nicht  auf  dem  Standpunct  stehen  bleiben , auf 
dem  sie  noch  Schwegler  gelassen  hat.  Es  muss  an  sie  Hand 
angelegt,  das  national-römische  muss  von  den  hellenischen 
Zuthaten  geschieden  werden. 

Noch  Schwegler  legt  seiner  Behandlung  der  römischen 
Gründungssage  einfach  die  ausgebildetste,  späteste  Form  zu 
Grunde,  ohne  die  Nähte  zu  gewahren,  vermöge  deren  in 
dieser  verschiedenartige  Sagen  verbunden  sind. 

Und  seine  Haupttendenz  ist  und  bleibt  im  Grunde  die 
negativ-kritische,  der  Beweis,  dass  das  alles  Sage,  nicht 
Geschichte  sei.  Die  Hauptfrage,  wie  diese  Sagen  entstanden, 
umgebildet,  mit  einander  vermischt  und  zusammengeklebt 
worden,  behandelt  er  noch  nicht  durchgreifend  genug ; weder 
ihm  noch  auch  Mommsen  ist  es  gelungen,  sie  in  ihrem 
Werden  und  ihren  Umbildungen  nachzuweisen , Mommsen 
schon  desshalb  nicht,  weil  er  mit  Vorurtheilen  an  sie  geht, 
nicht  mit  Hingabe  sich  in  die  Natur  derselben  versenkt. 

,Er  spricht  von  Küsterlegenden,  Historisierungen.  Sym- 
bolisierungen4 vielmehr,  als  von  Mythen;  ist  das  richtig? 
Allerdings  römischen  Mythen  gegenüber  erhebt  sich  eine 
Frage,  die  nicht  ganz  leicht  zu  beantworten  ist. 

Fällt  denn  Roms  Gründung  überhaupt  noch  in  eine 
ächte  Mythen  bildende  Zeit? 

Bekanntlich  unterscheidet  man  eine  mythische  und  eine 
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historische  Zeit,  die  durch  Übergangsstufen  vermittelt  sind. 
Diess  führt  uns  auf  die  Frage,  was  denn  eigentlich  der 
Mythos  ist,  und  wie,  wann  und  wo  derselbe  entsteht? 


AUFFASSUNG  UND  BEHANDLUNG  DER  MYTHEN. 

Seitdem  die  Wissenschaft  begonnen  hat,  Mythen  zu 
analysieren ,-  anstatt  sie  einfach  wie  bisher  gläubig  hinzu- 
nehmen, ist,  abgesehen  von  denen,  welche  alle  Mythen 
einfach  als  werthlose  Dichtungen  verwarfen , stets  von 
der  Forschung  ein  doppeltes  Verfahren  eingeschlagen 
worden. 

Entweder  nahm  man  sie  für  das,  als  was  sie  sich  der 
äussern  Form  nach  geben,  als  Erzählung,  als  wunderbar 
ausgeschmückte  Geschichte.  Diese  Anschauung,  die  stets 
ihre  Hauptvertreter  in  Frankreich  gefunden  hat,  gelangte 
auch  dort  im  vorigen  Jahrhundert  zur  höchsten  Blüthe. 
Und  wenn  sie  den  griechischen  Mythen  gegenüber  zu  den 
grössten  Irrthümern  verführen  musste,  so  war  sie,  wie  sich 
von  selbst  versteht,  bei  einem  grossen  Theil  der  römischen 
Sagengeschichte  in  weit  grösserer  Ausdehnung  berechtigt. 
So  mussten  wir  schon  oben  die  Verdienste  von  Männern 
wie  de  Pouilly  und  Beaufort  mit  rühmender  Anerkennung 
erwähnen. 

Oder  aber  man  erkannte  in  der  Erzählung  blosse  Form, 
als  den  wahren  Inhalt  der  Mythen  eine  Idee.  Wer  kennt 
nicht  die  zahllosen  Versuche  von  Mythendeutung,  die  zum 
Theil  zu  so  tollen  Verirrungen  führten,  wie  die  eines  Tollius 
waren,  und  wovon  noch  die  neueste  Zeit  so  seltsame  Proben  ge- 
liefert hat?  Dabei  war  die  Voraussetzung  die,  dass  das  Wissen, 
die  Philosopheme  der  ältesten  Zeiten  in  diesen  Mythen  nieder- 
gelegt seien.  Daneben  trieb  der  Gedanke,  dass  in  jenen  Mythen 
der  religiöse  Glaube  der  ältesten  Völker  zunächst  der 
Griechen  enthalten  sei,  Werke  hervor,  als  deren  reifstes  die 
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Theologia  gentilis  des  Gerardus  Joannis  Vossius  1 bezeichnet 
werden  muss. 

Aber  auch  bei  ihm  ist  der  Gedanke  vorherrschend,  dass 
vielfach  die  jüdische  Offenbarung  verhüllt  und  entstellt  in 
den  Religionen  des  Heidenthums  durchscheine.  8 Noch  unter 
dem  Einfluss  dieser  Doctrin  geschah  es  offenbar,  dass  Span- 
heim daran  denken  konnte,  'Eoria  von  abzuleiten,  doch 
so,  dass  er  hier  natürlich  nicht  auf  die  Offenbarung,  sondern 
auf  orientalischen  Irrglauben  an  einen  höchsten  Feuer-  oder 
Sonnengott  zurückwies.  8 

Die  Erschliessung  der  persischen  und  indischen  Religions-  - 
bücher  in  Verbindung  mit  solchen  Ideen  von  einem  Urzustand 
und  einer  Uroffenbarung,  wie  sie  die  restaurationssüchtige  Ro- 
mantik in  den  ersten  Decennien  unseres  Jahrhunderts  zu  Tage 
förderte,  gab  der  mythologischen  Forschung  neuen  Schwung. 
Im  Sehertone  mit  blendender  Phantasie  und  sinnverwirren- 
der Mystik  schrieb  Görres  die  Mythengeschichte  der  asiati- 
schen Welt  (1810).  »Die  ersten  Blätter  in  dem  grossen  Buch 
der  Weltgeschichte,  die  ersten  Tafeln  von  Gottes  Finger 

* 

1 G.  J.  Vossius,  de  theologia  gentili  et  physiologia  Cbristiana  sive 
de  origine  ac  progressu  Idololatriae  ad  veterum  gesta  ac  rerum  naturam 
reductae,  deque  naturae  mirandis,  quibus  homo  adducitur  ad  Deuni. 
Amstelod.  1642;  Francof.  1668.  4. 

* Er  sagt  in  der  praef. : »Eadem  (sc.  face)  originem  aperui  pluri- 
morum,  quae  Romani  ac  Graeci  de  diis  suis  fabulantur.  Si  quidcm 
omnis  prope  superstitio  ex  Syria  et  Aegypto  in  terrasprofluxitcaeteras. 
Unde  etiam  est,  quod  in  Graecorum  commentis  non  obscurae  supersint 
reliquiae  veteris  historiae  de  Adamo,  Noacho,  Joscpho,  Mosua,  Sam- 
sone, aliis.«  Dass  solche  Ansichten  noch  nicht  spurlos  verschwunden 
sind,  beweist  unter  andern  ein  Aufsatz  von  F.  Köster  in  Ullmann  und 
Rothes  Studien  und  Kritiken,  XXXVII  1864,  1 S.  111  ff.  ‘Eine  Con- 
jectur  über  den  Ursprung  der  reineren  Religionsbegriffe  in  den  homer. 
Gesängen*.  Diese  werden  nämlich  hier  gleichfalls  schliesslich  auf 
israelitischen  Ursprung  zurückgeführt. 

* S.  die  diatriba  de  Vesta  ac  prytanibus  Graecor.  (zuerst  erschienen 
1672)  in  Graev.  thes.  V p.  688  a,  A. 
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selbst  beschrieben,  alter  Zeiten  ewiges  Räthsel  hab  ich  zu 
deuten  unternommen.« 

An  die  Stelle  der  Lehre  vom  Durchscheinen  der  Offen- 
barung Gottes  an  die  Israeliten  trat  jetzt  die  von  einer  Ur- 
offenbarung  Gottes  an  die  Menschheit.  ‘Die  gegenwärtige 
Menschengattung  genoss  die  Erziehung  höherer  Naturen1, 
welche  in  den  Sagen  von  einem  goldenen  Zeitalter  und  in 
dem  Bild  der  Heroen  und  Götter  verewigt  sind,  und  wo- 
mit auch  die  Erkenntniss  stimmt,  »dass  die  frühere  Natur 
der  Erde  sich  mit  edleren  und  höher  gebildeten  Formen 
vertrug«.  1 

So  pflanzte  sich  die  Weisheit  fort,  aber  natürlich  waren 
nicht  alle  im  Stande,  sie  rein  zu  vernehmen.  Nur  die  eine 
Classe  der  Menschen,  »die  Freien,  welche  die  Ideen  reprä- 
sentieren ,«  waren  der  esoterischen  Religion  fähig.  Die 
andern,  die  Nichtfreien,  welche  die  concreten  und  sinnlichen 
Dinge  repräsentieren,  können  nur  höchstens  in  den  Vorhof 
der  esoterischen  Religion,  die  in  den  Mysterien  gelehrt  wird, 
gelangen. 

Richtig  erkanntes  Heidenthum  und  Christenthum  unter- 
schieden sich  kaum  dem  Werthe  nach  auf  diesem  höchsten 
Standpunct.  Stellte  doch  Schelling  (in  der  9ten  der  Vor- 
lesungen über  die  Methode  des  akademischen  Studiums.  1807) 
Sätze  auf,  wie  der:  »Man  kann  sich  des  Gedankens  nicht  er- 
wehren, welch’  ein  Hinderniss  der  Vollendung  die  sog.  bib-  " 
lischen  Bücher  für  dasselbe  (das  Christenthum)  gewesen  sind, 
die  an  ächt  religiösem  Gehalt  keine  Vergleichung  mit  so 
vielen  andern  der  früheren  und  späteren  Zeit,  vornämlich 
den  indischen,  auch  nur  von  ferne  aushalten.« 

Man  könnte  an  der  revolutionären  Natur  jener  Sätze 
erschreckend  es  unbegreiflich  finden,  dass  theologische  und 
politische  Reaction  mit  dieser  Philosophie  in  Bund  getreten 
sind.  Aber  diese  Geringschätzung  der  h.  Schrift  gegenüber 
der  anderweitigen  religiösen  Überlieferung,  dieser  Unter- 

♦ 

1 S.  Schellings  Pliilos.  und  Relig.  Tübingen  1804  S.  65  ff. 
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schied  zwischen  heiliger,  reiner  Priesterlehre  und  dem  pro- 
fanen Volk,  Hessen  sie  sich  nicht  gleichwohl  für  manche  Ten- 
denzen vortrefflich  verwerthen , zumal  bei  dem  Hochmutb, 
mit  dem  diese  Philosophie  von  ihrer  intellectuellen  Anschau- 
ung aus  auf  klares , nüchternes , syllogistisches  Denken 
herabsieht  ? 

Trotz  dem,  dass  diese  Theorien  schon  an  sich  verwirrend 
genug  sind,  muss  es  befremden,  wenn  wir  lesen,  was  Görres  1 
von  Vesta  schreibt.  8 

Im  Vergleich  dazu  noch  nüchtern  sagt  Schelling:  8 »Ein 
anderes  Bild  jener,  ersten  Natur,  deren  ganzes  Wesen  Be- 
gehren und  Sucht  ist,  schien  das  verzehrende  Feuer,  das  selbst 
gewissermaassen  nichts  und  ein  alles  verzehrender  Hunger 
nach  Wesen  ist.  Daher  der  uralte  Lehrsatz:  Feuer  sei  das 
Innerste,  also  auch  das  Älteste,  durch  Dämpfung  des  Feuers 
habe  sich  erst  Alles  zur  Welt  angelassen.  Daher,  dass  auch 
Hestia  als  das  älteste  der  Wesen  verehrt  worden , und  die 
Begriffe  der  Ceres  und  der  Proserpina,  der  ältesten  Gott- 
heiten, mit  dem  der  Hestia  vermengt  worden.«  So  erklärt 
er  dann  in  der  Anmerkung  4 auch  die  Sitte,  ihr  zuerst  zu 


* 

1 Görres,  asiat.  Mythengesch.  I S.  25  f. 

* Der  Dienst  des  Lingams  sei  der  älteste,  die  Aufrichtung  der  12 
L.s  bezeichne  die  erste  Epoche.  »Später  erst  trennten  sich  die  Ge- 
schlechter und  vertheilten  sich  in  Kteis  und  Phallus  an  zwei  Blülhen ; 
es  ramificirten  sich  die  Genitalien  aus  der  Einheit  in  die  Vielheit  und 
noch  in  der  spätem  griechischen  Mythe  ist  die  Einwirkung  dieses 
Moments  nicht  zu  verkennen : die  zwölf  männlichen  Gottheiten  die 
zwölf  Staubfäden  des  Phallus  aus  jeneu  zwölf  Lingams,  die  Sonne  in 
ihren  zwölf  Häusern;  die  zwölf  weiblichen  Gottheiten,  ebenso  die  Kteis 
und  der  Mond  in  seinen  Phasen  im  Laufe  durch  den  Thierkreis,  der 
Staubweg  in  12  Narben  auseinandergegangen,  unten  ruhend  in  der  Mitte 
Vesta,  das  heilige  erddurchquellende  Feuer  in  seiner  Feuchte,  um  sie 
die  Erdenlust  in  den  Nectarien,  rund  umher  als  eine  gefällte  Blume 
die  ganze  Pracht  des  äusserlichen  Dienstes.« 

* Über  die  Gottheiten  von  Samothrake,  Stuttgart  und  Tübingen 
1815.  S.  12  f. 

* Anm.  34  S.  66. 
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opfern  und  die  Redensart  aq>  'Eaziag  daraus,  »dass  ihr  Be- 
griff mit  der  ältesten  Natur  vermischt  war«. 

Mit  Massen  ungesichteten  gelehrten  Materials  verbrämt 
wurde  diese  Anschauung  vertreten  in  Creuzers  Werken. 
Wie  Görres  erkennt  Creuzer 1 überall  Orientalisches.  Er  will 
absehen  von  der  Frage  nach  einer  Uroffenbarung,  von  der 
. Annahme,  dass  »eine  ungefährdete  Klarheit  des  Lebens  als 
der  ursprüngliche  Zustand  des  Menschengeschlechts  ge- 
dacht werden  müsse,  und  mithin  die  nachherigen  Denkarten 
sämmtlich  nur  aus  einer  allmählichen  Verdunkelung  erklärbar 
seien«, 2 er  »habe  eine  hilflosere  Lage  unseres  Geschlechts 
und  eine  Periode  zu  beschreiben , welche  von  jener  Eigen- 
schaft des  geistigen  in  Gedanke  und  Ausdruck  ferne  abliegt.«  3 
Allein  seiner  Annahme  von  einer  so  allgemeinen  Überein- 
stimmung orientalischer  und  occidentalischer  Symbolik  und 
Mythologie  liegt  jene  Annahme  als  Voraussetzung  gleichwohl 
zu  Grunde.  In  Wahrheit  ist  Creuzers  Forschung  wesentlich 
beeinflusst  von  den  Ideen  der  Romantik  und  der  mit  dieser 
eng  verschwisterten  Naturphilosophie.  4 

‘Die  Aufgabe  der  neuern  Symbolik  ist’,  sagt  Lobeck  in 
der  Anzeige  der  Antisymbolik  von  Voss, 5 ‘zu  beweisen,  dass 
die  Lehre  von  der  höchsten  Einheit , vom  Ausfluss  aller 
Dinge  aus  Gott  und  einstiger  Rückkehr  sammt  anhaftenden 

. * 

1 Vgl.  insbes.  Mythor.  ab  artium  operibus  profector.  exempl.  Marb. 
1803.  4.  Idee  und  Probe  alter  Symbolik  im  lten  Heft  von  Daube  und 
Creuzers  Studien  1806.  Dionysus  vol.  I.  1809.  4.  Symbolik  und  Mythol. 
I.  A.  I— IV.  1810—1812.  2.  A.  1819—1822.  3.  A.  1837-1842. 

* Symb.  und  Mythol.  IV8  S.  480. 

» A.  a.  0. 

4 Nach  Voss  (Antisymb.  II.  S.  353)  sagte  Creuzer  in  der  Selbst-, 
biographie  (in  dem  Abdruck  in  Creuzers  deutschen  Schriften,  V,  I. 
1848.  finde  ich  die  Stelle  nicht):  »er  habe  mit  Danb  seit  1805  die  Ruine 
der  Philologie  zu  stützen  gesucht,  durch  Naturphilosophie  und  der  Neu- 
platoniker  heiligen  Ernst,  als  Grundideen  der  nachmaligen  Symbolik«. 

6 Jenaische  allg.  Litt.  Ztg.  1825  S.  1 — 16,  jetzt  in  Mittheilungen 
aus  Lobecks  Briefwechsel  von  L.  Friedländer.  Leipzig  1861.  S.  188  ff. 

23* 
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Dogmen  die  Grundlage  der  griechischen  Theomythie  sei’.  1 
‘Indem  sie  zuvörderst  ursprüngliche  Glaubenseinheit  aller 
Völker  voraussetzt,  und  ferner  diejenige  Form  des  religiösen 
Denkens,  welche  sich  in  den  heiligen  Büchern  der  Hindus 
und  Ghebern  ausspricht,  als  die  älteste  anerkennt,  bestimmt 
sie  im  voraus,  wie  die  ältesten  Griechen  über  Gott  und 
Natur  gedacht  haben  müssen.’  * 

Nur  bei  einer  solchen  apriorischen  Gewissheit  war  es 
möglich,  zum  Beweis  vorhomerischer  tiefer  Philosophie  neben 
einander  Zeugen  aus  allen  Zeiten  und  allen  Ländern  in 
buntem  verwirrendem  Durcheinander  zu  benützen.  Gegen  die 
Forderungen  historisch-kritischer  Forschung  setzte  Creuzer  die 
Thesis,  der  Mytholog  müsse  geboren  werden,  und  die  Lehre 
von  »einer  Apperception,  die  man  weder  lehren  noch  ersitzen 
kann,  sondern  die  von  einem  geistigen  Organismus  bedingt 
ist,  nicht  unähnlich  dem,  welcher  die  Dichter  schafft.«  3 

Creuzer  spricht  ferner  zwar  mehrfach  so,  als  halte  auch 
er  symbolische  und  mythische  Ausdrucksweise  für  die  un- 
willkürliche eines  Volks,  das  einer  höheren  und  reineren, 
abstracteren,  der  des  discursiven  Denkens  noch  nicht  fähig 
war,  aber  er  sagt  gleichwohl  mit  dürren  Worten:  4 »Dass 
nun  die  ältesten  Lehrer  des  Griechenvolks  jene  Grundgesetze 
des  menschlichen  Geistes  und  jene  Bedingungen  ihres  Ge- 
schäfts wohl  verstanden  und  in  dieser  Überzeugung 
gehandelt  haben,  dafür  sprechen  die  unzweideutigsten  Zeug- 
nisse«. Er  beruft  sich  auf  des  Pausanias  5 Äusserung : »Ich 
gelangte  nachher  zu  der  Einsicht,  dass  die  Weisesten  unter 
den  Griechen  nicht  in  deutlichen  Worten,  sondern  auf  eine 
räthselhafte  Weise  ihre  Gedanken  vor  Zeiten  vorgetragen 

• 

* A.  a.  0.  S.  189. 

* A.  a.  0.  S.  189  f. 

’ S.  L.  Friedländer,  Mittheilungen  aus  Lobecks  Briefwechsel  S.  6. 
und  vergl.  Symb.  und  Mythol.  I8  S.  XI  f. 

4 A.  a.  0.  S.  483. 

8 Paus.  VIII,  8,  2. 
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haben : daher  betrachte  ich  auch  das,  was  sie  von  dem  Kronos 
* sagen,  als  eine  Äusserung  weiser  Überlegung«.  1 

Auf  dem  Standpunct  der  Allegorie  befand  sich  wesent- 
lich auch  Heyne,  nur  dass  er  die  Vermengung  mit  Indischem 
zurückweist.  2 

G.  Hermann  8 bekämpft  Creuzers  Synkretismus  und  seine 
Annahme,  dass  der  Inhalt  der  Mythen  religiöse  Priesterweis- 
heit sei;  ihm  enthalten  die  Mythen  Philosopheme,  d.  h.  durch 
Reflexion  gewonnene  und  nur  mythisch  oder  symbolisch  aus- 
gedrückte Gedanken. 

Voss’s  Angriff  gegen* ‘vorcreuzerische’,  d.  h.  heynesche, 
und  creuzerische  Symbolik  * galt  vor  allem  der  Annahme 
einer  angeblich  höheren  vorhomerischen  Priesterweisheit.  Es 
sei  lächerlich,  anzunehmen,  dass  diese  ältesten  Horden  Weis- 
heitslehrer hervorgebracht  hätten.  Erst  spätere  Dichter  und 
Priester  hätten  jenen  rohen  Vorstellungen  geistigere  Begriffe 
untergeschoben.  Nachher  seien  von  Judaea  her  reinere  Strahlen 
durchgedrungen,  aber  das  Licht  der  Wahrheit  wieder  grauen- 
voll von  Orphikern  und  Mystikern  entstellt  worden.  Voss’s 
Verdienst  besteht  in  der  Energie , mit  welcher  er  gegen 
Creuzers  unwissenschaftliche  Vermengung  der  kritisch  unge- 
prüften Zeugnisse  aus  allen  Ländern  und  Zeiten  die  historisch- 
kritische Methode  der  Philologie  verfocht.  Die  Entstehung 
der  Mythen  vermag  auch  er  nicht  zu  erklären,  weil  ihm  die 
Erkenntniss  versagt  blieb,  dass  in  den  Mythen  allerdings 
Ahnungen  höheren  Wissens  nur  nicht  mit  absichtlichem  Be- 
wusstsein niedergelegt  sind,  und  weil  sein  Hass,  gegen  Pfaffen- 
thum und  Mysticismus  ihn  blind  machte  für  die  Anerkennung 
tieferer  Ideen,  die  gleichwohl  durch  Orphiker  und  Mysterien 

• 

1 S.  Creuzer  a.  a.  0. 

* Comment.  soc.  Gott,  t XVT  p.  297. 

8 Principielle  Hauptschrift:  Über  das  Wesen  und  die  Behandlung 
der  Mythologie.  Ein  Brief  an  H.  Hofrath  Creuzer.  Leipzig  1819. 

4 Zuerst  1794  »wagten  sich  Mythologische  Briefe  hervor*. 
Von  V oss’s  mythol.  Hauptschrift,  die  Antisymbolik  erschien  Bd.  I 1824, 
Bd.  II  nach  seinem  Tode  1826. 
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in  Hellas,  aber  allerdings  er6t  in  der  von  ihm  nachgewiesenen 
Zeit  verbreitet  wurden. 

Im  Grund  auf  demselben  Standpunct  wie  Voss  steht 
Lobeck,  1 nur  dass  seine  Verdienste  um  die  positive  Förde- 
rung der  Kenntniss  der  alten  Mythologie  und  Religion  weit 
grösser  sind.  Sein  Aglaophamus  2 hat  trotz  der  allzu  nega- 
tiven Tendenz  durch  die  Schärfe  der  philologischen  Kritik 
und  durch  den  riesenhaften  Fleiss,  mit  dem  alles  Material 
herbeigeschafft  und  gesichtet  wurde,  für  die  umfassende  und 
richtige  Kenntniss  der  alten  Mysterien  ausserordentliches 
geleistet. 

Mit  grösserer  Bestimmtheit  tritt  nach  Wolffs  bahnbre- 
chenden Untersuchungen  über  die  Geschichte  des  Epos  s der 
Gedanke,  dass  die  Mythen  Producte  einer  bloss  anschauen- 
den , lernenden  und  bildlich  Vortragenden  Vorzeit  seien, 4 
erst  in  Buttmann  5 hervor.  B.  unterscheidet  mythische, 
mythisch-historische  und  historische  Zeit.  6 Doch  darf  auch 
nach  ihm  der  Mytholog  als  eine  Hauptquelle  der  Erklärung 
die  All e go  ri  e 7 nicht  verschmähen.  Er  ist  endlich  sehr  ge- 
neigt, Verwandtschaft  mit  orientalischen,  ja  besonders  mit 
hebraeischen  Mythen  anzunebmen.  8 

Erst  0.  Müller  hat  den  Gedanken  der  "E Mag  pv&oroxos 

zum  klaren  Ausdruck  gebracht.  9 Doch  überwiegt  bei  ihm 

♦ 

1 Ree.  des  ersten  Bands  v.  Creuzers  Symbolik  in  d.  Jenaischcn 
allg.  Litt.  Ztg.  1811  S.  185 — 195,  und  Anz.  von  Voss  Antisymb.  ebendas. 
1826  S.  1—16.  S.  o.  S.  365  A.  5. 

* Der  Aglaophamus  erschien  1829. 

* S.  o.  S.  347. 

4 Vgl.  (0.  Maller  bei)  Eckermann,  Lehrb.  d.  Religionsgesch.  und 
Mythol.  I S.  19. 

6 Buttmann  hat  seine  grossentheils  früher  in  den  Schriften  der 
Akademie  d.  W.  zu  Berlin  von  1803  an  veröffentlichten  mythologischen 
Aufsätze  bekanntlich  in  seinem  Mythologus  in  2 Bänden  1828  und  1829 
gesammelt  herausgegeben. 

6 Bd.  U S.  226.  (1820). 

7 Bd.  I S.  260  (1810). 

» Vgl.  bes.  Bd.  II  S.  1 (1814). 

* Die  Prolegomena  zu  einer  wissenschaftlichen  Mythologie  er- 
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nun  wieder  das  historische  Interesse.  Indem  er  die  Mythen 
localisiert,  und  alsdann  ihre  räumliche  Verzweigung  verfolgt, 
dienen  sie  ihm  vorzugsweise  zur  Aufspürung  des  Zusammen- 
hangs und  der  Verzweigung  der  Stämme.  Insofern  hat 
Welcker  das  grosse  vor  ihm  voraus,  dass  er  den  religiösen 
Gehalt  der  Mythen  tiefer  und  umsichtiger  erfasst 

Auch  0.  Müller  ist  also  nicht  ganz  frei  von  Einseitigkeit 
in  der  Behandlung  der  Mythen , sofern  er  überwiegend  ihre 
historische  Verwendbarkeit  ins  Auge  fasst  In  der  That  darf 
insofern  das  Verdienst  selbst  der  Naturphilosophen  und 
noch  mehr  Creuzers  nicht  unterschätzt  werden,  als  sie  die 
religiöse  Bedeutung  der  Mythen  mit  Nachdruck,  wenn  auch 
ohne  historisch-kritische  Methode  geltend  machten.  Die  so 
verdienstlichen  und  erfolgreichen  Bemühungen  Gerhards  und 
Welckers  um  die  Erforschung  des  Wesens  der  griechischen 
Religion  und  Mythologie  setzen  daher  in  der  That  nicht 
bloss  0.  Müllers  und  Lobecks,  sondern  auch  Creuzers  Ar- 
beiten voraus. 

Dagegen  ist  Preller  mit  der  Zeit  immer  einseitiger  gewor- 
den, sofern  die  rein  natürliche  Bedeutung  der  Mythen  und 
sodann  ihre  Umbildungen  durch  die  Poesie  ohne  gehörige 
Rücksicht  auf  ihren  specifisch-religiösen  Gehalt  bei  ihm  immer 
ausschliesslicher  in  den  Vordergrund  traten.  Diess  ist  dann 
auch  der  eine  Hauptgrund  gewesen,  warum  es  ihm  so  wenig 
gelungen  ist,  in  das  Wesen  der  römischen  Mythen  tiefer 
und  sicherer  einzudringen. 

Weit  feinsinniger  war  Klausens  Arbeit.  1 Allein  wer, 

* 

schienen  1825.  Für  italische  Mythologie  wichtig  ist  sein  Aufsatz  im 
Classical  Journal  1822  vol.  XXVI  n.  52  p. - 308 — 318:  explicantur 
caussae  fabulae  de  Aeneae  in  Italiam  adventu.  Vgl.  Proleg.  S.  414; 
Dorier  I S.  222  f.  Ich  kenne  die  Abhandlg.  selbst  nicht.  Vgl.  über 
sie  Schwegler,  r.  G.  I S.  281;  312  ff.  0.  M.  weist  nach  diesem  darin 
den  Zusammenhang  der  Wanderungen  des  Aeneas  mit  denen  der 
sibyllinischen  Weissagungen  nach. 

1 Klausen,  Aeneas  und  die  Penaten , d.  ital.  Volksreligionen  unter 
dem  Einfl.  d.  griech.  dargestellt.  I.  II.  Hambg.  1839.  1840. 
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der  sich  mit  diesen  Studien  eindringender  beschäftigt  hat,  weiss 
nicht  von  verwirrendem  und  betäubendem  Schwindel  zu  er- 
zählen, der  jeden  über  dem  Lesen  dieses  Buches  erfassen 
muss?  Die  Aufgabe  des  Mythologen  kann  nicht  die  sein, 
die  Verwirrung,  in  welcher  er  die  Mythen  vorfindet,  nun- 
mehr auch  im  Kopf  seiner  Leser  hervorzurufen. 

Der  Verstand,  d.  h.  die  Wissenschaft  trennt  und  scheidet, 
sie  will  klare  und  scharfe  Begriffe,  auch  wo  die  Wirklichkeit 
ihren  Stoff  noch  so  bunt  durch  einander  gewirrt  hat.  Sie 
muss  darauf  verzichten,  die  Physiologie  so  gut  wie  die  Mytho- 
logie, das  Leben  selbst  hervorrufen  zu  wollen:  da,  wo  das 
unbegreifliche  Ineinanderspiel  der  Kräfte  beginnt,  hört  sie 
auf  zu  begreifen , sie  kann  nur  noch  bewundern , d.  h.  sie 
hört  auf,  Wissenschaft  zu  sein. 

Wenn  die  Mythologie  ihren  wissenschaftlichen  Charakter 
erhalten  und  durchbilden  will,  muss  sie  darauf  verzichten, 
die  Mythen  zugleich  poetisch  reproducieren  und  wissen- 
schaftlich analysieren  zu  wollen.  Manche  Schönheit  und 
Feinheit  geht  unter  der  Analyse  nothwendig  verloren,  aber 
was  hilft  es  schwankende  Vorstellungen  ebenso  schwankend 
wiederzugeben?  Die  Wissenschaft  muss  die  darin  enthaltenen 
Begriffe  heraussteilen  und  nachweisen,  wie  weit  sie  darin 
enthalten,  in  welchen  Beziehungen  sie  abgestumpft  oder  mit 
andern  vermischt  sind.  Wollte  man  gegen  meinen  Versuch, 
die  verschiedenen  Beziehungen  und  Bedeutungen  von  'Ecrcia 
auseinanderzuhalten,  einwenden,  es  lasse  sich  nicht  scheiden, 
was  nie  streng  begrifflich  getrennt  war,  so  antworte  ich : schwer 
genug  ist  es,  aber  nur  soll,  wer  darauf  verzichtet,  nicht  mehr 
von  mythologischer  Wissenschaft  sprechen. 

Klausen  ist  im  Grunde  im  Sinne  jener  Mythologen  ver- 
fahren, während  er  doch  wieder  — der  nothwendige  Rück- 
schlag solchen  Verfahrens  — als  den  Sinn  der  Mythen 
ungreifbare  Allgemeinheiten  aufweist.  Gediegen  sind  die 
Untersuchungen  1 Schweglers.  Er  hat  es  versucht,  den 

• 

1 Hier  ist  der  Punct,  wo  die  mythologische  Forschung  von  der 
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religiösen  Gehalt  der  Mythen  darzulegen  und  ihre  Entstehung 
nachzuweisen.  Seine  Behandlung  der  Aeneassage  ist  vor- 
trefflich. Weit  weniger  ist  ihm  die  der  römischen  Gründungs- 
sage gelungen.  In  Beziehung  auf  sie  gibt  Mommsen  geist- 
reiche Winke.  Allein  ihn  hält  seine  überwiegend  negativ- 
kritische Stimmung  ab,  tiefer  einzudringen.  Ihm  gegenüber 
fragt  es  sich  vor  allen  Dingen,  ob  in  Rom  wirkliche  Mythen 
denkbar  sind. 

BEGRIFF  UND  EINTHEILÜNG  DER  MYTHEN. 

Zieht  man  nunmehr  das  methodologische  Ergebniss  aus 
der  bisherigen  Behandlung  der  Mythen  — die  antiken  Vor- 
läufer der  modernen  Mythologie  mussten  hier  natürlich  bei 
Seite  gelassen  werden  — , so  ergeben  Bich  folgende  Haupt- 
sätze. Die  älteste  Periode  im  Leben  der  Völker  ist  die, 
wo  ihr  Geist,  noch  nicht  zum  begrifflichen  Denken  erstarkt, 
Anschauungen  und  Vorstellungen  in  erzählender  Form  wie- 
dergibt. Unbekannt  wie  sie  sind  mit  dem  grossen  Causal- 
zusammenhang  innerhalb  der  Natur,  erblicken  sie  überall, 
wo  eine  Wirkung  wahrgenommen  wird,  das  unmittelbare 
Walten  der  letzten  und  höchsten  , der  göttlichen  Kräfte. 
Insofern  sind  alle  ältesten  Mythen  religiös.  In  allen  han- 
deln Götter.  Die  Unterscheidung  zwischen  religiösen  und 
nicht  religiösen  Mythen  ist  für  die  mythenbildende  Zeit  im 
engsten  Sinne  des  Worts  falsch.  1 

Mit  der  Zeit  macht  sich  der  künstlerische  Verstand 
geltend.  Er  verleiht  den  Mythen  schöne  Form  und  damit 
künstlerischen  Gehalt.  An  die  Stelle  von  Ursachen,  welche 
die  religiös-grübelnde  Vorstellung  angenommen  hatte,  tritt 
die  künstlerische  Motivierung.  Nach  dem  ursprünglichen 

* * 

historischen  wieder  aufgenommen  wird.  In  Schweglers  gediegener  Arbeit 
kreuzen  sich,  wie  wir  sahen,  Mythendeutung  und  historische  Kritik. 

1 Insofern  kann  ich  auch  die  Ausscheidung  von  »der  Phantasie 
allein  angehörigen  Bildern  und  Geschichten«  aus  »Mythen  der  Religion«, 
wie  sie  Welcker  gr.  Götterl.  III  S.  XXX  f.  verlangt,  nicht  für  gerecht- 
fertigt halten. 
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Mythos  umarmte  Zeus  die  Erdgöttin  Semele  im  Gewittersturm, 
weil  hier  die  befruchtende  Kraft  des  Himmels  am  gewaltigsten 
sich  geltend  macht,  weil  das  feurige  Nass  des  Weines 
zumal,  das  zu  Dionysos  in  engerer  Beziehung  steht  als  die 
übrige  von  der  üppigen  Kraft  der  Natur  hervorgetriebene 
Vegetation,  unter  Donner  und  Blitz  erzeugt  schien.  Der  poe- 
tische Mythos  motiviert  den  Besuch  des  Gottes  in  seiner 
Herrlichkeit  durch  die  Eifersucht  der  Here,  welche  der  Semele, 
die  nun  nicht  mehr  als  Göttin  erscheint,  Misstrauen  in  das 
Vorgeben  ihres  Bräutigams,  er  sei  Zeus,  einflösst,  und  sie  so 
zur  Bitte  bestimmt,  in  seiner  göttlichen  Majestät  ihr  beizu- 
wohnen, weil  sie  weiss,  dass  diess  der  sterblichen  sichern  Tod 
bringt.  Denn  der  poetische  Mythos,  indem  er  die  Götter  men- 
schenähnlicher macht,  scheut  sich  nicht,  einzelne,  ja  viele, 
deren  göttliche  Verehrung  bis  zum  völligen  Verschwinden 
abgenommen  hatte , zu  Heroen , ja  zu  Menschen  herabzu- 
setzen. Der  Mythos  verliert  so  allmählich  seinen  specifisch 
religiösen  Charakter. 

Mit  der  Zeit  tritt  an  die  Seite  dieser  poetischen  Erzählung 
die  des  wirklich  Geschehenen , die  Geschichte.  Ich  sage, 
an  die  Seite,  nicht  an  die  Stelle.  Denn  wenn  die  andern 
Fähigkeiten  des  Geistes  sich  allmählich  ausbilden,  tritt  zwar 
die  mythenbildende  Phantasie , die  bisher  ausschliesslich 
herrschte,  zurück,  aber  sie  erlischt  nicht.  Natürlich  werden 
beide  zunächst  in  engster  Verbindung  stehen. 

Mythos  und  Geschichte  verbinden  sich,  der  Mythos  um- 
rankt, verdunkelt  oder  schmückt  die  Geschichte,  eine  histori- 
sche Figur  schmilzt  mit  einer  mythischen  zusammen.  Auch 
die  Geschichte  selbst  wird  mythisch  ausgedrückt.  Die  Ge- 
schichte eines  Stamms  wird  in  der  Geschichte  eines  Stamm- 
heros wiedergegeben.  Die  Entstehung  von  Einrichtungen 
und  Gebräuchen,  von  alten  Heiligthümern  und  Denkmälern 
wird  gleichfalls  nicht  schlicht,  sondern  mythisch  erzählt.  Der 
tiefere  Sinn  derselben  soll  erfasst  werden.  Der  Volksgeist 
aber  vermag  denselben  noch  nicht  begrifflich , nur  erst  in 
Form  mythischer  Gestaltenbildung,  wiederzugeben,  so  dass 
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er,  indem  er  die  Geschichte  entstellt  und  verdunkelt,  zugleich 
in  ahnenden  Zügen  dem,  der  diese  Sprache  versteht,  ihren 
tieferen  Gehalt  enthüllt.  Das  ist  die  Zeit  der  historischen, 
der  aetiologischen  Mythe,  der  Sage.  Immer  mehr  wird  mit 
der  Zeit  die  Geschichte  überwjegen,  der  Mythos  immer  mehr  nur 
noch  wie  Epheu  den  festen  Stamm  der  Geschichte  umranken. 

Es  ist  also  falsch,  mythenbildende  und  historische  Zeit 
absolut  zu  trennen.  Die  mythenbildende  Zeit  ist  unfähig 
zur  Geschichte,  die  historische  aber  nicht  frei  von  Mythen. 
Nur  wird  in  der  historischen  Zeit  der  Mythos  selten  rein 
Vorkommen,  er  wird  sich  gewöhnlich  an  eine  Thatsache,  ein 
Ereigniss,  eine  Institution,  ein  altes  Monument  anschliessen. 
Und  zwar  geschieht  diess  nicht  bloss  so,  dass  sich  neue 
Mythen  bilden,  sondern  vielfach  verbinden  sich  alte  Mythen 
mit  historischen  Ereignissen  zu  einer  neuen  Bildung.  So 
wenn  König  Karl  wie  Wodan  im  Odenberg  wohnt,  1 ist 
der  Mythos  von  Wodan  auf  die  historische  Gestalt  des  grossen 
Kaisers  übertragen.  Sein  weisser  Bart  deutet  auf  Wuotan, 
wie  Friedrich  Barbarossas  rother  auf  Donar.  2 

Nur  reine  Mythen  ohne  Anlehnung  an  geschichtliche  Mo- 
mente sind  natürlich  in  historischer  Zeit  viel  seltener,  wenn  auch 
nicht  unmöglich.  Wo  wir  solche  in  historischer  Zeit  die  Tra- 
dition umrankend  oder  überwuchernd  finden,  liegt  es  nahe, 
an  die  Verbindung  alter  ächter  Mythen  mit  geschichtlichen 
Ereignissen  zu  denken  und  die  Sage  unter  solchen  Gesichts- 
puncten  zu  untersuchen. 

Naturgemäss  wachsen  Mythen  am  fröhlichsten  und  üppig- 
sten in  Zeiten  grosser  Erregung  der  Gemüther  und  der 
Phantasie  auf.  Wie  der  älteste,  ächteste  Mythos  wesentlich 
religiöser  Natur  ist,  da  er  in  einer  Zeit  entsteht,  wo  fast 
alles,  weil  die  natürlichen  Ursachen  noch  nicht  begriffen  sind, 
auf  das  unmittelbare  Walten  und  Eingreifen  göttlicher  Mächte 
zurückgeführt  wird,  so  liegt  es  in  der  Natur  der  Sache,  und 

• 

1 Grimm,  deutsche  Mythol.  3.  A S.  905  ff. 

’ Grimm  a.  a.  0.  S.  910  ff. 
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die  Geschichte  hat  den  Beweis  dafür  geliefert,  dass  vorzugs- 
weise religiöse  Erregung  Mythen  hervortreibt,  ebeD  weil 
nichts  die  Völker  tiefer  zu  ergreifen  pflegt,  als  religiöse  Be- 
wegungen. Aber  es  ist  klar,  dass,  je  höher  die  Stufe  der  Civili- 
sation  ist,  welche  ein  Volk  erstiegen  hat,  um  so  mehr  die 
mythenbildende  Thätigkeit  verkümmert.  Je  mehr  litterarische 
Bildung  alle  Kreise  des  Volks  durchdringt,  um  so  mehr  ver- 
breitet sich  die  Fähigkeit,  das  gedachte  und  empfundene 
wirklich  sachgemäss  auszudrücken,  statt  nur  das  mythische 
Gegenbild  zu  sehen  und  wiederzugeben.  Der  alte  gewaltig 
die  Gemüther  ergreifende  Mythos  flüchtet  in  die  Gestalt  des 
anspruchslosen  Märchens,  an  stelle  gehaltreicher  Neubildung 
tritt  die  wundersüchtige  und  ideenlose  Legende. 

MYTHEN  IN  ROM. 

Fällt  nun  Roms  Gründung  wirklich  noch  in  die  rein 
mythische  Zeit?  Nach  der  gewöhnlichen  Ansetzung  der 
Gründungszeit  gewiss  nicht.  Denn  wenn  etwas  sicher  ist, 
geht  die  mythische  Zeit  dem  Gebrauche  der  Schrift  voraus. 
Die  Schrift  in  Italien  ist  aber  gewiss  viel  älter.  1 

Die  römische  Sagengeschichte  würde  also  wirkliche 
Geschichte  enthalten,  nur  verwachsen  mit  mythischen  Ele- 
menten. 

Gewiss  gilt  diess  von  der  späteren  Königszeit  und  dem 
Beginn  der  Republik.  Hier  ist  die  Tradition  vielfach  nur 
poetisch  ausgeschmückt.  Man  denke  an  die  Sage  vom  Sturz 
der  Tarquinier,  von  der  Schlacht  am  Regillussee.  Fürwahr 
völlig  zu  verwerfen  ist  Niebuhrs  Hypothese  von  römischen 
Nationalepen  denn  doch  nicht. 

Dicht  an  die  wirkliche  Tradition  schmiegen  sich  ferner 
die  von  Schwegler  so  genannten  aetiologischen  Mythen , in 
denen  Mommsen  die  Symbolisierung  und  Historisierung  uralter 

* 

1 Ygl.  über  das  Alter  der  Schrift  in  Rom  Mommsen,  unterital.  Dial. 
L.  1850.  S.  38  f.;  r.  G.  I*  S.  209  f.;  211  f. 
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Volksinstitutionen  erkennt.  Sie  sind  rein  mythischer  Natur, 
sofern  sie  nichts  sind  als  Gedanken  in  erzählender,  statt 
in  begrifflicher  Form.  Viele  derselben  haben  es  aber  nicht 
mit  religiösen  Gedanken  und  übermenschlichen  Mächten  zu 
thun,  sondern  sind  nichts  anderes  als  eine  aus  einem  Brauch, 
einer  Rechtsvorschrift,  einer  Gesetzesvorschrift  herausgespon- 
nene Geschichte,  wie  die  Sage  vom  Raub  der  Sabinerinnen, 
von  dem  siegreich  heimgekehrten  Horatier,  von  der  Tödtung 
des  Remus,  weil  er  über  die  Mauer  gesprungen  war.  Höchst 
charakteristisch  sind  für  Rom  gerade  diese  Mythen  recht- 
licher Natur.  Sie  sind  es,  die,  wie  wir  sahen,  in  der  Zeit 
des  historischen  Mythos  erwachsen. 

In  diesen,  den  historischen  Mythen,  werden  wir  irgend 
welche  wenn  auch  noch  so  schwache  Spuren  wirklicher 
Überlieferung  vermuthen.  Ihr  geschah  es  alsdann,  dass 
Mythen  sie  umgebildet,  entstellt,  aber  auch  ihren  idealen 
Gehalt  herausgehoben,  ihre  Lücken  ausgefüllt  haben,  völlig 
an  die  Stelle  derselben  getreten  sind.  Aber  wie  steht  es 
mit  den  religiösen  Mythen,  mit  der  rein  mythischen  Zeit? 
Für  sie  bleiben  nur  zwei  Möglichkeiten.  Entweder  ist  Rom 
nicht  im  Jahr  753  gegründet,  sondern  um  Jahrhunderte 
früher,  oder  sind  wenigstens  doch  seine  religiösen  Mythen 
weit  älter,  als  Rom  selbst  nach  der  gangbaren  Annahme 
seiner  Gründungszeit  es  wäre.  Beides  ist  wenigstens  denkbar. 

Man  weiss,  dass  die  Ansetzung  der  Dauer  der  römischen 
Königszeit  eine  fictive  ist.  Auch  wenn  man  zugibt,  dass 
die  Zeit  der  tarquinischen  Herrschaft  von  der  Tradition  nicht 
auffallend  unrichtig  gemessen  sei:  die  Zeit  der  latinischen 
und  sabinischen  Ansiedlungen  auf  dem  Boden  Roms,  ihrer 
Verbindung,  der  Aufnahme  weiterer  Bestandtheile  ist  eine 
ungemessene.  Und  abgesehen  von  der  Entstehungszeit  Roms, 
steht  die  Thatsache  fest,  dass  die  Bevölkerung  Roms  eine 
gemischte  war. 

Der  Grundstock  der  Bevölkerung  sind  Lateiner;  aber 
schon  was  diese  betrifft,  ist  die  Angabe  der  Sagengeschichte, 
dass  von  den  frühesten  Zeiten  an  in  Rom  Bewohner  ver- 
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schiedener  lateinischer  Städte  und  Landschaften  zusammen- 
geströmt seien,  unwiderlegt.  Dazu  kommt  ein  starkes  sata- 
nisches und  ein  freilich  quantitativ  und  qualitativ  unbedeu- 
tendes etruscisches  Contingent.  Fasst  man  diesen  Gedanken 
ins  Auge,  so  wird  es  nicht  mehr  befremden , auch  in  Rom 
Reste  ächter  Mythen  aus  der  rein  mythischen  Zeit  zu  finden. 
Nichts  steht  der  Annahme  von  vornherein  im  Wege,  dass 
Mythen,  welche  Lateiner  wie  Sabiner  aus  ihrer  alten  Heimath 
mitbrachten,  oder  welche  auch  in  dem  ‘vorromulischen’  Rom, 
in  der  Stadt  Euanders  und  Saturns  erwachsen  sind,  unter 
den  römischen  Mythen  sich  vorfinden  könnten. 

Hierin  liegt  ein  noch  kaum  je  gehörig  beachtetes  Mo- 
ment. Die  überwältigende  Macht  Roms  hat  sich  auch  darin 
bewährt,  dass  man  gewöhnt  ist,  nicht  sowohl  von  latinischen, 
sabinischen,  italischen  als  von  römischen  Mythen  zu  sprechen. 

Aber  es  erhebt  sich  eine  zweite  Frage.  Abgesehen  von 
der  Zeit  der  Gründung  Roms , ist  die  italische  Religion  der 
Mythenbildung  fähig? 


Religiöse  Mythen  in  der  italischen  (latinisch-sabinischen)  Religion. 

Man  hat  vielfach  darüber  gestritten,  ob  die  römische 
Religion  Mythen  habe,  ob  man  von  einer  römischen  Mytho- 
logie mit  Recht  spreche. 

Auch  diese  Frage  wie  so  viele  ist  in  mancher  Hiusicht 
ein  Wortstreit. 

Mv&oi,  hellenische  Mythen  sind  ein  griechisches  Ge- 
wächs, 1 und  allerdings  ist  der  Begriff  und  Name  der  Mythen 
ursprünglich  aus  Hellas  geholt  worden. 

* 

1 Die  Etymologie  des  Worts  steht  noch  nicht  fest.  Ygl.  Curtius 
gr.  Etymol.  I S.  801 : »Da  ferner  aVauiW,  avaßlmuv  vorkommt,  folglich 
die  W.  ebensogut  das  Aufschlagen  wie  das  Zukneifen  — der  Augen 
wie  des  Mundes  — bedeutet  haben  muss,  so  könnte  man  selbst  nicht 
bloss  mutire  (Enn.  trag.  fr.  370  Vahlen  : ‘palam  mutire  plebeio  piaculum 
est’)  oder  mnttire,  sondern  anch  uCSo;  und  skt.  mu-kh-am  Mund,  ahd. 
mftla,  Mu-nd  für  verwandt  halten«. 
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Aber  man  hat  ihn,  nachdem  durch  den  Fortschritt  und  die 
Ausdehnung  der  Wissenschaft  Sagen  so  vieler  Völker  be- 
kannt und  untersucht  worden  sind,  sowohl  schärfer  als 
weiter  gefasst.  Und  es  gilt  nun  nur,  statt  specifisch  hel- 
lenische Mythen  überall  aufzusuchen,  die  Mythen  jedes  ein- 
zelnen Landes  und  Volkes  in  ihrer  Eigenthümlichkeit  zu 
erfassen. 

Allein  lässt  sich  die  italische,  die  römische  Religion  als 
mytbenproducierend  denken? 

Während  der  hellenische  Gott  so  rasch  und  leicht  eine 
lebensvolle,  concrete  Persönlichkeit  wird,  vermöge  der  hohen 
künstlerischen  Begabung,  die  in  jedweder  Äusserung  hel- 
lenischen Lebens  sofort  sich  mit  thätig  erweist,  ringt  sich 
das  römische  Numen  langsam  und  mühevoll  aus  der  sym- 
bolischen Grundlage  zum  individuellen  Leben  empor. 

Wie  ganz  anders  sind  die  symbolischen  Elemente  in 
der  hellenischen  Religion  dienstbar  gemacht,  aufgesogen  von 
dem  poetischen,  ideal-menschlichen  Leben,  mit  welchem  die 
hellenischen  Götter  getränkt  sind,  wie  ganz  anders  als  alles 
diess  in  Rom  der  Fall  istl  1 Man  vergleiche  den  Adler  des 
Zeus  und  den  Gott  Picus,  den  Donnerkeil  in  der  Hand 
Kronions  und  den  Juppiter  Lapis.  Man  vergleiche  den  lanzen- 
schwingenden Ares  mit  den  ‘hastae  Martis’  in  der  Regia 
Man  halte  die  Aegis  auf  der  Brust  der  Athene,  das  vom 
Himmel  gefallene  Palladion  an  das  ‘ancile’,  das  gleichfalls 
aus  den  Wolken  herab  in  der  Regia  niederfiel. 

Doch  ist  es  falsch,  aus  solcher  Natur  der  römischen 
Götter  sofort  auf  mindere  Kraft  der  römischen  Religiosität, 
auf  die  Unfähigkeit  derselben  überhaupt  zu  schliessen,  Mythen 
zu  producieren.  Nur  hellenischer  Art  werden  dieselben 
nicht  sein. 

So  sagt  Preller  — was  er  im  Begriff  eine  römische 

• 

1 Vgl.  über  die  einzelnen  Reste  aus  der  Zeit  symbolischer  Götter- 
darstellung in  Hellas  die  Zusammenstellung  in  0.  Müllers  Archäologie 
3.  A.  von  Welcher.  1848.  S.  44  ff.  § 66. 
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Mythologie  zu  schreiben  schon  ominis  causa  freilich  nicht 
hätte  thun  sollen — im  Beginn  seines  Werks,  1 dass,  „wer 
von  der  Beschäftigung  mit  der  griechischen  Mythologie  zu 
der  mit  der  römischen  übergeht,  dem  es  nicht  lange  ver- 
borgen bleiben  könne,  dass  er  es  nicht  allein  mit  einer  ganz 
andern,  sondern  auch  in  mehr  als  einer  Hinsicht  viel  we- 
niger günstigen  Aufgabe  zu  thun  habe.«  Er  musste  eben, 
wie  Hartung  2 gethan,  eine  römische  Religion,  oder  noch 
richtiger  eine  Geschichte  der  römischen  Religion  schreiben, 
nicht  eine  römische  Mythologie. 

Und  er  musste  die  römischen  Mythen  nicht  an  den 
griechischen  bloss  messen,  die  Aufgabe  ist  vielmehr  nur  die, 
durch  Vergleichung  mit  den  griechischen  die  eigenthümliche 
Natur  der  römischen  Mythen  festzustellen. 

Allerdings  die  italischen  Mythen  sind  jedesfalls  ungleich 
ärmer  an  poetischem  Gehalt,  es  sind  ihrer  verschwindend 
wenige  im  Vergleich  mit  der  endlosen  Fülle  der  hellenischen, 
aber  eine  ganz  andere  Frage  ist  die:  wie  stellen  sie  sich 
ihrem  religiösen,  ihrem  ethischen  Gehalt  nach  zu  denen  der 
Hellenen?  Es  reicht  da  nicht  hin,  zu  sagen,  — »dass  sich 
der  italische  Götterglaube  offenbar  in  dieser  Hinsicht  von 
den  einfachen  Bildern  und  Gedanken  jener  ältesten  Natur- 
religion, die  wir  als  Gemeingut  der  Völker  des  indogerma- 
nischen Sprachstamms  annehmen  dürfen,  weit  weniger  ent- 
fernt hatte  als  der  der  Griechen.« 

Jene  Annahme  eines  Zurückbleibens  Roms  hinter  Hellas 
ist  auch  in  Betreff  anderer  Lebensgebiete  ebenso  falsch,  als 
sie  verbreitet  ist.  Der  Glanz  hellenischer  Kunst  und  Wissen- 
schaft verblendet  die  Augen  der  Forscher  immer  wieder  von 
neuem  so  stark,  dass  man  den  Fortschritt  der  ethischen 
Ideen  darüber  vergisst,  den  Fortschritt,  den  zuerst  die  Römer 

* 

1 Ygl.  meine  Recension  des  Prellerschen  Buchs  in  den  gel.  Anz. 
der  k.  bayer.  Akad.  d.  W.  1859.  S.  403  ff. 

* J.  A.  Hartung,  die  Religion  der  Römer  nach  den  Quellen  dar- 
gestellt. I.  II.  Erlangen,  1836. 
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und  nach  diesen  die  Germanen  repräsentieren , wie  sie  als 
spätere  Glieder  in  die  weltgeschichtliche  Reihe  eintreten. 
Diesen  ethischen  Fortschritt  hatten  sie  innerlich  gemacht,  als 
ihnen  mit  dem  Eintritt  in  die  Culturentwicklung  der  Mensch- 
heit die  Aufgabe  zufiel,  nun  auch  das  künstlerische  und 
wissenschaftliche  Capital,  welches  sich  indessen  angehäuft 
hatte,  die  gesammte  seither  erworbene  Civilisation  sich  an- 
zueignen. 

Mommsen  sagt,  1 es  liegt  in  der  Natur  der  Chronik, 
dass  sie  — wenn  nicht  bis  auf  die  Entstehung  von  Himmel 
und  Erde,  doch  wenigstens  bis  auf  die  Entstehung  der  Ge- 
meinde zurückgeführt  zu  werden  verlangt. 

Wenn  Sokrates  nach  einer  Auffassung,  die  viel  richtiger 
und  tiefer  ist,  als  man  häufig  glaubt,  mit  vollem  Bewusst- 
sein die  naturphilosophische  Speculation  verwarf  und  das 
Philosophieren  auf  die  praktischen  Fragen  der  Menschheit 
ausschliesslich  hinlenken  wollte , * so  ist  es  das  römische 
Volk  als  Volk,  das  von  Haus  aus  da  beginnt,  wohin  Sokrates 
die  Hellenen  erst  führen  wollte.  Diess  scheint  mir  der 
Grund,  warum  die  römische  Sage  statt  mit  der  Entstehung 
der  Welt  mit  der  der  Gemeinde  beginnt. 

Gewiss  trug  aber  jene  Prellersche  Erwägung  wirklich  mit 
die  Schuld  daran,  dass  man  die  italischen,  die  römischen  Mythen 
auf  ihren  religiösen  Gehalt  zu  untersuchen  bis  jetzt  kaum 
angefangen  hat. 

Jedoch  die  Hauptursache  lag  anderswo. 

Über  die  Schwierigkeit  der  Erforschung  religiöser  Mythen. 

Die  religiösen  Mythen  sind  die  ältesten.  In  ihrer  ur- 
sprünglichen Gestalt  finden  wir  sie  auch  in  Hellas  nur 

• 

1 Mommsen,  röm.  Gesch.  Is  S.  4B6.  S.  o.  S.  349. 

* Vgl.  Aristot.  metaph.  I,  6,  3;  XIII,  4,-4;  de  part.  anim.  I,  1 
p.  642,  a,  29;  Cic.  Tusc.  V,  4,  10:  Socrates  primus  philosophiam  devo- 
cavit  e caelo  et  in  urbibns  conlocavit  et  in  domus  etiam  introduxit  et 
coegit  de  vita  et  rooribus  rebusque  bonis  et  malis  quaerere. 

24 
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noch  vereinzelt  vor.  Weit  die  meisten  sind  bloss  in  der  Ge- 
stalt auf  uns  gekommen,  welche  sie  in  Folge  der  Umbildung 
der  religiösen  in  poetische  Mythen  erhalten  haben. 

So  lag  es  in  der  Natur  der  Sache,  dass  man  zum  wirk- 
lichen Verständniss  auch  der  griechischen  religiösen  Mythen 
am  spätesten  vorgedrungen  ist  oder  vielmehr  vorzudringen 
begonnen  hat.  Zudem  sind  die  politischen  und  Litterar- 
historiker,  gewohnt  mit  scharfen  Begriffen  und  fest  umgrenz- 
ten Gestalten  zu  operieren,  viel  geneigter,  schärfer  und  tiefer 
in  das  üppige  Fleisch  der  Sage  zu  schneiden,  um  die  histori- 
schen Adern  blosszulegen,  als  die  Mythologen. 

Mehr  als  irgend  eine  andere  Thätigkeit  des  menschlichen 
Geistes  verträgt  sich  die  religiöse  mit  mystischem  Dunkel. 
In  den  innersten  Tiefen  des  Gemüths  wurzelnd  sind  die 
Gebilde  der  religiösen  Phantasie  am  empfindlichsten  gegen 
die  Berührung  und  Untersuchung  durch  die  kalte  Hand  des 
kritischen  Forschers. 

Aus  allen  diesen  Gründen  ist  es  geschehen,  dass  trotz 
der  grossartigen  Leistungen  eines  Ö.  Müller,  Welcker,  Preller, 
Gerhard  auch  die  Erforschung  der  religiösen  Mythologie  der 
Griechen  noch  lange  nicht  die  Stufe  erreicht  hat,  wie  die 
der  Litteratur-  und  der  politischen  Geschichte. 

Noch  mehr  natürlich  überwog  in  Rom  das  politische 
Interesse  alle  übrigen.  Immer  von  neuem  wurden  die  Mythen 
fast  bloss  auf  den  historischen  Gehalt  untersucht  und  mehr 
nur  beiläufig  auch  religiöse  Elemente  darin  aufgewiesen.  Das 
Verfahren  ihnen  gegenüber  war  zu  sehr  ein  einseitiges,  ein 
negativ-kritisches.  Statt  sie  rein  aus  sich  heraus  zu  be- 
greifen, trat  man  immer  wieder  nur  von  aussen  an  sie  heran 
mit  Fragen  nach  ihrem  historischen  Gehalt. 

Dass  Mommsen  dieselben  unter  der  Übersicht  über,  die 
Litteraturgeschichte  abhandelt,  ist  ein  grosser  Fortschritt. 
Auch  müssen  die  Yersuc^e  Prellers  anerkannt  werden , in 
seiner  Mythologie  die  italischen  Sagentrümmer  zusammen- 
zustellen. Das  folgende  ist  ein  erneuter  Versuch,  in  wenn 
auch  bloss  übersichtlicher,  summarischer  Weise  dem  Wesen 
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und  Bildungsgang  der  italischen,  insbesondere  der-  römischen 
Gründungs-Mythen  näherzukommen. 

Allein  von  selbst  leuchtet  ein , dass  wir  die  italischen 
Mythen  noch  weniger  als  die  hellenischen  in  reiner,  ursprüng- 
licher Gestalt  erhalten  haben  werden.  Die  Aufgabe  ist  daher 
zunächst  die,  zu  versuchen,  ihre  ursprünglichste  Form 
herzustellen,  anstatt  ihre  späteste  Gestaltung,  welche  sie 
durch  griechische  oder  wenigstens  griechisch  gebildete  Rhetoren 
und  Historiker  erhalten  haben,  zum  Ausgangspunct  zu  nehmen. 

Auch  von  den  griechischen  Mythen  sind  uns  die  aller- 
wenigsten in  der  ursprünglichen  Form  erhalten;  sie  haben 
fast  durchweg  die  Umwandlung  durch  die  Poesie  erlitten. 

Aber  die  poetische  Genialität  der  Griechen  war  gross 
genug,  um  nun  aus  diesen  Sagen  poetische  Kunstwerke  zu 
schaffen  und  ihre  Hauptmasse  in  zwei  grossen  Kunstwerken 
zu  vereinigen,  rein  ästhetisch  betrachtet  sicher  die  vollen- 
detsten aller  Zeiten,  in  Kunstwerken,  deren  idealer  Charakter 
sie  von  selbst  unsterblich  machte.  Nehmen  wir  dazu  die  hesio- 
dischen  Gesänge,  erwägen  wir  ausserdem,  dass  von  da  an  der 
Strom  hellenischer  Poesie  ununterbrochen  hiesst,  ewig  von 
neuem  aus  dem  unversieglichen  Brunnen  des  Mythos  quel- 
lend, und  vergleichen  wir  damit  die  Geschichte  der  italischen 
Litteratur,  so  wird  von  selbst  klar,  wie  der,  welcher  ,von 
der  Beschäftigung  mit  der  griechischen  Mythologie  zu  der 
mit  der  römischen  übergeht1,  ,es  in  mehr  als  einer  Hinsicht 
mit  einer  viel  weniger  günstigen  Aufgabe  zu  thun  hat1. 

Mit  einer  viel  weniger  günstigen , d.  h.  mit  einer  noch 
schwereren  Aufgabe.  Aber  ob  desshalb  auch  nicht  mit  einer 
lohnenden  Aufgabe? 

Es  gilt  also  auch  die  italischen  Mythen  in  ihrer  ur- 
sprünglichen Natur  zu  erkennen.  Allein  ihre  geringe  Zahl 
und  mangelhafte  Erhaltung  ist  noch  lange  nicht  das  Haupt- 
hindernis für  ihre  Erforschung.  Dieses  liegt  in  der  früh- 
zeitigen Hellenisierung  der  italischen  Mythen.  Man  ist  schon 
eher  gewöhnt  an  griechische  Umbildung  italischer  Mythen  in 
Rom  zu  denken.  Diese  Hellenisierung  ist  aber  älter  als  Rom 

24* 
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vielleicht  selbst.  Nicht  bloss  die  römischen  Mythen  sind  helleni- 
siert;  auch  die  unteritalischen,  die  sabinischen,  die  latinischen 
haben  dieses  Schicksal  erlitten. 1 Die  Verschmelzung  des  Aeneas 
mit  der  latinischen  Sage  ist  nicht  in  Rom  erst,  sie  ist  in 
Lavinium,  in  Latium  erfolgt,  lange  ehe  die  römische  Grün- 
dungssage durch  die  letzte  hellenistische  Umbildung  die  Ge- 
stalt erhalten  hat,  in  welcher  sie  uns  heutzutage  vorliegt.  * 
Die  Verkennung  dieser  Thatsache  hat  nicht  am  wenigsten 
die  Einsicht  in  die  Natur  und  Gestaltung  der  römischen 
Gründungssagen  erschwert. 

* 

1 Ygl.  Ober  das  Alter  der  Bekanntschaft  Italiens  und  Griechenlands 
die  Bemerkungen  von  Mommsen,  röm.  Gesch.  I*  S.  132  f. 

* Diess  hat  bekanntlich  bereits  Bamberger  nachgewiesen  im  rhein. 
Mus.  VI.  1838.  S.  82  ff. 
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DIE  VERSCHIEDENEN  VERSIONEN  DERSELBEN. 

Die  gangbare  Version. 

Zunächst  tritt  dem  Blick  der  hellenische  Charakter 
der  römischen  Gründungssage  lebhaft  vor  Augen.  Ein  Gott 
vermählt  sich  mit  einer  Sterblichen,  die  in  den  Strom 
gestürzt  dort  zur  Göttin  und  Gemahlin  des  Stromgottes  wird. 
Die  Kinder  aus  diesem  Bund  sollen  gleichfalls  ertränkt  werden, 
aber  der  Fluss  war  ausgetreten,  und  die  Mulde  mit  den 
Kindern  bleibt  auf  trockenem  Grunde  neben  einem  Feigen- 
baum sitzen,  als  der  Strom  sich  wieder  verläuft.  Eine  Wöl- 
fin trägt  dieselben  in  eine  nahe  Höhle  und  säugt  sie.  Specht 
und  Kibitz  bringen  Nahrung  herbei.  Hirten  finden  sie,  Fau- 
stulus  und  Acca  Larentia  ziehen  sie  auf,  ihre  Heroen- 

* 

Die  Rücksicht  auf  den  Umfang  des  Bnchs  zwang  hier  vollends 
zur  möglichsten  Beschränkung  sowohl  in  Betreff  der  Ausführung 
selbst,  wo  nur  die  Hauptthatsachen  angegeben  werden  konnten, 
als  insbesondere  der  litterarischen  Nachweise.  Sonst  wäre  leicht  aus 
diesem  Abschnitt  ein  eigenes  Werk  schon  jetzt  erwachsen. 

Ohnehin  erschien  es  wichtiger,  statt  durch  die  Massen  auf- 
gehäuften Materials  die  ohnehin  verwickelte  Sache  noch  verwickelter 
zu  machen,  ein  Verfahren,  von  dem  Klausens  Beispiel  allein  hin- 
reichend abzuschrecken  im  Stande  ist,  einmal  in  möglichst  einfachen 
Zügen  eine  Entwicklung  zu  geben,  von  der  aus  allerdings  das  ge- 
sammte  Gebiet  der  altitalischen  Mythologie  eine  Umgestaltung  zu 
erleiden  haben  wird. 

Natürlich  kann  das  hier  gebotene  sich  als  nichts  anderes  denn 
als  einen  Versuch  geben,  der  nicht  bloss  mannigfacher  Ausführung 
bedarf,  sondern  auch  da  und  dort  wird  berichtigt  werden  müssen. 
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Natur  bewährt  sich,  sie  werden  Stadtgründer,  Könige.  Was 
ist  hieran  nicht  hellenisch,  was  könnte  nicht  ebensogut  auf 
griechischem  Boden  erwachsen  sein? 

Auch  ist  die  Ansicht  bekanntlich  wirklich  aufgestellt 
und  vertheidigt  worden,  dass  hier  durchweg  hellenische  Er- 
findung vorliege.  1 

Und  diess  ist  nur  die  geläufigste  Tradition.  Neben  ihr 
gehen  zahllose  andere  Versionen  her,  * welche  grossentheils 
aus  hellenischen  Schriften  uns  überliefert  die  Gründung 
der  Stadt  in  der  verschiedensten  Weise  berichten.  3 Dieselben 
sind  mehrfach  bloss  mythologisierendes  Machwerk  ohne  jeden 
mythischen  Kern.  Allein  wir  werden  finden , dass  diese 
griechischen  Referate,  die  zum  Theil  so  viel  älter  sind,  als 
die  frühesten  römischen,  denn  doch  nicht  so  einfach  auf  die 
Seite  geschoben  werden  dürfen. 

So  scheint  da  bloss  hellenische  Fabulierungslust  und 
italische  Eitelkeit  thätig  zu  sein,  wo  griechische  oder  troische 
Helden  wie  Odysseus  und  Aeneas  oder  ihre  Söhne  und  Enkel 4 
als  italische  Stadtgründer  auftreten.  Und  vielfach  ist  diess 

* 

1 Vgl.  o.  S.  347.  Vgl.  die  Übersicht  über  die  Behandlung  der  röm. 
Gründungssage  bei  Schwegler,  r.  Gesch.  I S.  63  ff.;  411. 

* Vgl.  Serv.  zu  V.  Aen.  VIII,  678:  Apud  omnes  si  diligenter  ad- 
vertas,  de  auctoribus  conditarum  urbium  dissensio  invenitur,  adeo  nt  ne 
urbis  quidem  Romae  origo  possit  diligenter  agnosci.  Nam  Sallnstius 
dicit:  Urbera  Romam  — condidere  atque  habuere  initio  Troiani  et  cum 
bis  Aborigines  (S.  u.  S.  379).  Alii  dieunt  ab  Euandro ; secundum  quos 
Vergilius  (VIII,  313):  Tune  rex  (Euandrus  Romanae  conditor  arcis). 
Alii  a Romulo  etc. 

* Vgl.  Klausen,  Aeneas  und  d.  Penaten  II  S.  565  ff.;  Schweg- 
ler, röm.  Gesch.  I S.  400  ff.  G.  C.  Lewis,  Untersuchungen 
über  die  Glaubwürdigkeit  der  altröm.  Gesch.  Deutsche  v.  Verf.  -vielt, 
verm.  u.  verb.  Ausg.  bes.  durch  F.  Liebrecht.  Hannover  1858.  I S. 
379  ff.  Ich  verweise  auf  diese  Schriften  für  die  übergangenen  Notizen, 
indem  ich  nur  das  wichtige  heraushebe  und  alles,  auch  von  römischen 
Sagen  oder  Cultgebräuchen , was  nicht  unmittelbar  hergehört,  einfach 
übergehe. 

4 Wegen  Odysseus  s.  Lewis  a.  a.  0.  S.  380,  4. 
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der  Fall.  Andere  Sagen  aber  zeigen  sich  so  unverkennbar 
mit  italischen  Mythen  versetzt,  von  Fäden  derselben  durch- 
zogen, dass  sie  bei  ihrem  Alter  nicht  so  einfach  bei  Seite 
geschoben  werden  dürfen,  wie  man  diess  zu  tkun  gewöhnt  ist. 

Nicht  bloss  die  römischen,  auch  diese  griechischen  Ver- 
sionen knüpfen  Rom  mehrfach  zugleich  an  Latium,  nicht  bloss 
an  Hellas  oder  Troja,  während  andrerseits  die  recipierte  Sagen- 
geschichte Rom  ja  gleichfalls  nicht  bloss  an  Latium,  sondern 
auch  an  den  troischen  Helden  der  Ilias  knüpft. 

Aeneas  oder  Latinus  in  Sagen  von  der  Gründung  Roms. 

Zahlreiche  Sagen  knüpfen  vor  allem  Rom  viel  enger 
an  Aeneas,  1 und  es  sind  gerade  die  ältesten  Gewährs- 
männer, welche  denselben  in  viel  unmittelbareren  Zu- 
sammenhang mit  der  Gründung  Roms  bringen,  als  diess 
die  spätere  cbronologisierende  Sagengeschichte  thut.  8 

Nach  den  ältesten  Zeugen,  nach  Hellanikos  und  Damastes 
von  Sigeon , wie  nach  Timaeos  gründet  Aeneas  selbst  Rom, 
und  zwar  gibt  er  nach  den  beiden  ersteren  der  Stadt  den 
Namen  von  einer  Troerin,  welche  die  Schiffe  verbrennt.  * Nach 

• 

1 Vgl.  Klausen,  Aeneas  II  S.  666  ff. ; Schwegler,  r.  G.  I S.  849  ff. 

* Vgl.  Schwegler,  r.  G.  I S.  803  ff.  Noch  früher  als  die  Sagen 
von  Aeneas  scheint  Odysseus  Eingang  in  die  Sagen  von  Latium  gefunden 
zu  haben.  Vgl.  Hes.  theog.  1011  sqq.  Durch  Circeji  ward  Circe  loca- 
lisiert,  und  einmal  eingeführt  griff  die  Sage  rasch  um  sich.  Vgl.  Lewis 
a.  a.  0.  S.  325  ff.  Abgesehen  von  einer  Fiction,  wie  die  bei  Plut. 
(Rom.  2),  welche  Rom  an  RomanuB  (Plut.  Rom.  2)  oder  Romus  (Dion. 
Hai.  I,  72;  vgl.  fr.  hist.  Gr.  IV  p.  527)  als  Söhne  des  Odysseus  und 
der  Kirke  knüpft,  werden  wir  sehen,  wie  in  die  Sagen  von  Aeneas  und 
Latinus  mehrfach  Odysseus  und  Kirke  hereinspielen. 

8 So  kam  nach  Hellanikos  in  der  Chronik  der  argivischen  Prieste- 
rinnen  bei  Dionys.  I,  72  Aeneas  mit  Odysseus  nach  Italien  und  gründete 
Rom,  dem  er  den  Namen  nach  der  troischen  Frau  gab,  welche  die 
Schiffe  angezündet  hatte;  ebenso  erzählte  ausser  .einigen  anderen  Da- 
mastes von  Sigeon  (a.  a.  0.),  dessen  Zeugniss  Schwegler  (a.  a.  0.  S.  405 
A.  36)  mit  Unrecht  auf  das  Verbrennen  der  Schiffe  beschränkt.  S.  auch 
Polyaen.  VIII,  25,  2.  Dieselbe  Geschichte,  aber  so,  dass  die  Troerinnen 
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andern  nennt  Aeneas  die  Stadt  nach  seiner  Frau.  1 Nach 
noch  andern  sind  die  Söhne  des  Troers  Stadtgründer, 8 wieder 

• 

Gefangene  sind,  welche  die  Schiffe  ihrer  achaeischen  Herrn  anzünden, 
bei  Aristoteles  (a.  a.  0.  und  bei  Pint.  qu.  Rom.  6.)  vgl.  V.  Rose,  Aristot. 
[nach  ihm]  p s e u d epigr.  p.  540  sq.'  und  bei  Heraklides  Lembos  (um 
130  v.  Chr.).  S.  Festus  p.  269  Romam ; Solin.  1,  2;  Serv.  V.  Aen. 
1,273.  Auch  nach  Ti  maeos  war  Aeneas  Gründer  Roms.  S.  Mommsen, 
röm.  Chronol.  S.  136  A.  254.  Bei  Ps.-Lykophron  (Alex.  1226  ff.)  vereinigt 
sich  Aeneas  in  Tyrrhenien  mit  Odysseus,  sowie  mit  den  Söhnen  von 
Telephos , Tarchon  und  Tyrrhenos,  und  gründet  sodann  im  Lande  der 
Boreigonen  (Aboriginer)  30  Burgen. 

1 Plut.  Rom.  2:  'AXioi  3k  'Pioyirpr  'fralou  Svyaj  tQa  xa)  -/ftvxapta; , ol 
3k  r^Xtipou,  tov  ’//(>axZ(avf , jitrtfa  yapq&fioar  — lotvoua  9t‘a9ai  Trj  7röifL 
Serv.  zu  Verg.  Aen.  I,  273:  Clinias  refert  Telemachi  filiam,  Romen 
nomine,  Aeneae  nuptam  fuisse,  ex  cuius  vöcabulo  Romam  appellatam. 
Dieser  Clinias  darf  nicht  mit  0.  Müller  in  dem  Galitas  des  Festus 
wieder  erkannt  werden  wollen.  S.  u.  S.  379  A.  4. 

1 So  nach  Kephalon  aus  Gergis  oder  vielmehr  Hegesianax  aus 
Alexandria  in  Truas  (um  540  d.  St.  = 214  v.  Chr.;  s.  Schwegler,  r.  G.  I 
S.  302  f.),  der  Aeneas  in  Thrakien  sterben  lässt,  ihm  aber  vier  Söhne 
gibt,  Ascanius,  Euryleon,  Romulus,  Romus,  von  denen  der  letzte  die 
Trojaner  nach  Latium  führt  und  Rom  gründet  (Dionys.  I,  49;  72.  Vgl. 
Schwegler  S.  401  A.  8).  Viele  Hessen  nach  Aga thokl es  (Fest.  p.  269. 
Vgl.  Schwegler  S.  401  A.  10)  Aeneas  in  Phrygien  sterben  und  von  dort 
Romus  nach  Italien  ziehen.  Nach  andern  sind  Romus  und  Romulus 
Söhne  des  Aeneas  von  der  Ereusa  und  gründen  mit  2 Söhnen  Hektors 
Rom  (Schol.  zu  Lykoph.  bei  Tzetz.  Lyk.  1226),  während  wir  wieder  von 
andern,  wie  Agathyllos,  Demagoras  nur  hören  (Dionys.  I,  72),  dass  sie 
Romulus  einen  Sohn  des  Aeneas  nennen,  wozu  Agathyllos,  ein  arka- 
discher Dichter,  noch  fügt,  er  sei  in  Hesperien  erzeugt.  Merkwürdig 
aber  ist  besonders  die  Angabe  (Plut.  Rom.  2),  Romulus  sei  Sohn  des  Aeneas 
und  der  Dexithea  gewesen,  der  Tochter  des  Phorbas,  und  mit  seinem  Bru- 
der Romus  als  kleines  Kind  nach  Italien  gekommen;  im  angeschwollenen 
Strom  seien  sodann  die  übrigen  Schiffe  zu  Grunde  gegangen,  nur  das 
Schiff,  in  dem  Romus  und  Romulus  waren,  sei  unge- 
fährdet ans  Ufer  getrieben  und  so  gerettet  worden. 

Zweifelhaft  nach  jeder  Seite  hin  ist  die  Notiz  bei  Festus  p.  266:  — 
Apollodorus  in  Euxenide  ait , Aenea  et  Lavinia  natos  Mayllem , Mulum 
Rhomumque  atque  ab  Rhomo  urbi  tractum  nomen.  Niebuhr,  r.  Gesch. 
I S.  203  hält  diesen  Apollodor  für  den  Komiker  von  Gela,  Menanders 
Zeitgenossen,  indem  er  übrigens  nur  sagt,  er  habe  Romus  Sohn  des 
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nach  andern  seine  Enkel,  1 oder  es  erhält  wenigstens  wie  bei 
Agathokles  die  Stadt  ihren  Namen  von  einer  Tochter  des  Aska- 
nios,  die  auf  dem  Palatin  einen  Tempel  der  Fides  erbaut  hatte.  * 
Auch  Enkel  des  Latinus  3 heissen  die  Gründer  der  Stadt. 

Man  hat  die  Thatsache,  dass  Roms  Gründung  nach 
diesen  ältesten  Berichten  tbeils  unmittelbar,  theils  wenigstens 
viel  näher  als  nach  der  gewöhnlichen  Version  an  Aeneas 
geknüpft  wird,  gewöhnlich  schon  desshalb  unterschätzt,  weil 
es  griechische  Berichte  seien. 

Aber  auch  die  ältesten  römischen  Zeugen  lassen  Rom 
zwar  nicht  von  Aeneas,  aber  doch  von  dessen  Söhnen  oder 
Enkeln  gegründet  werden. 

• 

Aeneas  und  der  Lavinia  genannt.  Jener  Ap.  lebte  tun  340  bis  290  vor 
Cbr. , ein  anderer  von  Karystos  fällt  zwischen  300  und  257.  Meineke, 
fr.  com.  I,  p.  468  verwirft  die  Annahme,  dass  hier  eine  Notiz  aus  einem 
Lustspiel  Eältjribtjt  oder  Bfans  vorliege,  ganz  und  gar.  Schwegler  I S.  305 
A.  22  hält  sie  für  sehr  zweifelhaft.  Es  wird  mit  der  Stelle  nichts  an- 
zufangen sein.  Jedesfalls  ist  die  Ergänzung  'Aemiliam  Romulum  Rho- 
mumque'  näher  liegend,  so  dass  Aemilia  als  Schwester  der  Zwillinge 
gedacht  wäre,  wie  die  Mutter  des  Caeculus  zugleich  soror  Digitiorum 
heisst  (s.  u.  S.  339  f.) , als  die  Ilbergs  (Enn.  annal.  1.  I.  fragm. 
Bonn.  1852  p.  26 ; vgl.  Vahlen , Ennian.  poes.  reliq.  Lipsiae  1854. 
p.  XXXI),  der  unter  Vergleichung  von  Plutarch,  Rom.  2:  o!  3't  AXuMm 
Tr,v  jitrftov  xai  Aaßivtai  "A^i  ovyycvoptvrjv  'Aemiliam  Amulium  Rhomum- 
que’  vorschlug. 

1 Nach  Diodor  VII,  3 (bei  Sync.  I,  366  ed.  Bonnens.)  glaubten  einige 
Schriftsteller,  Romulus,  der  Sohn  einer  Tochter  des  Aeneas,  habe  Rom 
gegründet.  S.  Schwegler,  r.  G.  I.  S.  402  A.  18;  Lewis  a.  a.  0.  S.  384 
A.  144;  nach  Eratosthenes  war  Romulus  Sohn  des  Ascanius  (Serv.  Aen. 
I,  573; ; nach  Dionysios  von  Chalkis  war  Romus  Sohn  des  Ascanius,  nach 
ungenannten  bei  ihm  des  Emathion  (Dion.  I,  72);  vgl.  Plut.  Rom.  2. 
S.  fr.  hist.  Gr.  IV.  p.  365  fr.  11. 

Noch  nach  andern  ist  Romulus  Enkel  des  Aeneas  und  der  Lavinia, 
Sohn  des  Mars  und  der  Aemylia  (Plut.  Rom.  2). 

1 Fest.  f>.  269.  Solin.  c.  1.  Vgl.  fr.  hist.  Gr.  IV  p.  290. 

8 Sie  sind  es  durch  Italus  und  Leuke  (Leuke  ist  wohl  Uebersetzung 
von  Alba.  s.  u.)  nach  einer  Version  bei  Dionys.  I,  72.  Euseb.  chron. 
p.  269  und  Synk.  I p.  363  bieten  Atvxrj,  und  so  wird  mit  Schwegler, 
r.  G.  I S.  400  A.  1 zu  lesen  sein.  Der  Urbinas  hat  Aivxrqas , woraus 
Kiessling  Atuxafiat  gemacht  hat. 
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Gleich  nach  Fabius  Pictor  müssen  Romulus  und  Remus 
die  Enkel  von  Aeneas  gewesen  sein.  1 

Nach  Naevius  war  die  Tochter  des  Aeneas  Mutter  des 
Romulus,  * auch  war  im  dritten  Buch  des  Bellum  Punicum 
Amulius  erwähnt,  3 wie  vielleicht  die  Rückkehr  der  Zwillinge 
nach  Alba,  4 Nach  Ennius,  5 der  auch  gleichfalls  den  König 
von  Alba,  Amulius  kennt,  war  Ilia  Tochter  des  Aeneas.  6 
Noch  Propertius  spricht , obwohl  er  auf  die  Sage  von 
der  säugenden  Wölfin  anspielt,  7 von  Aeneas  als  dem  Gründer 
Roms.  8 Unter  den  uns  erhaltenen  Historikern  der  guten 
Zeit 9 ist  Sallustius  der  einzige,  der  Aeneas  mit  seinen  Tro- 
janern uud  verbündeten  Aboriginern  Rom  gründen  lässt.  10 
Hier  ist  also  Alba  eingeschoben,  wie  diess  auch  in  dem 
Sagengespinste  eines  Alkimos  11  oder  in  zwei  Versionen, 
die  uns  Dionysios  (I,  72  und  73  1S)  aufbewahrt  hat,  der 
Fall  ist.  Allein  selbst  dann,  wenn  der  eine  dieser  Berichte 

* 

1 Vgl.  Mommsen,  röm.  Chronol.  S.  152. 

* 8.  Serr.  V.  Aen.  I,  293:  Naevius  et  Ennius  Aeneae  ex  filia 
nepotem  Romulum  conditorem  urbis  tradunt. 

9 S.  Max.  Jos.  Berghem,  de  Cn.  Naevii  poetae  vita  et  scriptis. 
Monasterii  1861  p.  23;  25;  26. 

4 Vgl.  Berghem,  1.  c.  p.  65. 

6 Porph.  zu  Hör.  c.  I,  2,  17.  Enn.  fr.  ann.  I,  56. 

* S.  A.  2 und  Serv.  zu  VI,  778:  Ennius  dicit,  Iliam  fuisse  filiam 
Aeneae:  quod  si  est,  Aeneas  avus  est  Romuli.  Wenn  Vahlen  (praef. 
p.  XXXIX)  das  Motiv  sich  nicht  erklären  kann,  aus  dem  bei  Ennius 
die  Ilia  den  Tod  in  den  Wellen  findet,  so  ist  einfach  daran  zu  erinnern, 
dass  dieselbe  auch  bei  Ennius  Vestalin  war  (s.  Cic.  de  div.  I,  20,  40). 
Vahlens  Erklärung,  Amulius  habe  die  Ilia  wegen  ihres  fremdländischen 
Ursprungs  angefeindet,  steht  auf  schwachen  Füssen  und  ist  nicht  aus- 
reichend. 

’ V,  1,  37  sq. 

* V,  1,  1 sq. 

9 Auch  Procop.  b.  G.  IV,  22  nennt  Aeneas  Gründer  Roms. 

10  Sal.  Cat.  6. 

n Fest.  p.  266.  Vgl.  Lewis  a.  a.  0.  8.  384  f.,  19  A.  148. 

19  S.  o.  8.  377  A.  3 u.  379  (Lewis  a.  a.  0„  S.  385,  20  A.  149 
und  8.  382,  12. 
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auf  Fabius  Pictor  zurückgehen  sollte,  1 gilt,  dass  jene  hel- 
lenischen Versionen,  welche  Aeneas  unmittelbar  zum  Gründer 
Roms  machen,  noch  älter  sind,  und  der  gesammte  Verlauf 
der  Untersuchung  wird  bis  zur  Evidenz  herausstellen , dass 
ursprünglich  Alba  im  Mythos  nicht  genannt  war,  und  dass 
der  ‘Tyrannos’  Amulius  und  der  ‘legitime’  König  Numitor 
erst  ersonnen  wurden,  als  die  Vestalin  und  ihr  Tod  in  den 
Wellen  motiviert  werden  sollte.  Vollends  spät  erfunden  ist 
endlich,  wie  bekannt,  die  albanische  Königsreihe.  2 

Dionysios  sagt  ja  mit  dürren  Worten,  dass  die  Stadt 
nach  römischen  Schriftstellern  von  Söhnen  oder  Enkeln  des 
Aeneas  gegründet  wurde,  und  knüpft  daran  unter  anderm 
jene  Geschichte,  wo  ausdrücklich  die  Gründung  von  Alba 
aus  als  eine  blosse  Verstärkung  der  längst  gegründeten 
Stadt  bezeichnet  wird.  3 

Merkwürdiger  ist,  dass  schon  nach  einem  der  frühesten 
Gewährsmänner,  Kallias  (um  300  v.  Chr.)  der  König  der 
Aboriginer,  Latinus  es  war,  der  die  Trojanerin  Rome  zur 
Gattin  hatte,  mit  der  er  Romus,  Romulus  (und.  Telegonos) 
zeugte.  Telegonos  verliess  das  Land;  Romus  und  Romulus 
dagegen  blieben  und  gründeten  Roim  4 

* 

1 Vgl.  Mommsen,  r.  Chronol.  2 A.  S.  152  A.  288. 

8 Vgl.  über  diese  Mommsen,  röm.  Chronol.  2 A.  S.  152  ff. 

3 Dionys.  I,  73. 

4 Dion.  I,  72  (ergänzt  aus  Sync.  I.  p.  363  ed.  Bonn,  nach  Ritschl 
de  cod.  Urbin.  Dionysii  1847  p.  18)  genauer  als  Festus  p.  269.  S.  Schweg- 
ler, r.  G.  I S.  402  A.  22;  Lewis  a.  a.  0.  S.  381  A.  136.  Nach  einem 
Autor,  dessen  Namen  ausgefallen  ist,  gab  Latinus,  der  Sohn  des  Ulysses 
und  der  Circe,  nach  einer  verstorbenen  Schwester  der  Stadt  ihren 
Namen  (Serv.  Aen.  I,  273).  Vgl.  Fest.  p.  269  a 30  sqq. : Galitas  scribit, 
cum  post  obitum  Aeneae  imperium  Italiae  pervenisset  ad  Latinum, 
Telemachi  Circaeque  filium,  hisque  (1.  mit  Ursin.  isque;  0.  Müllers  Con- 
jectur  is  quod  ist  gewiss  falsch.  Er  hoffte  so  lesen  zu  können,  um  dann 
bei  is  an  Aeneas  denken  zu  dürfen,  weil  er  in  unserm  Galitas  den 
Clinias  des  Serv.  a.  a.  0.  wiederfinden  möchte)  ex  Rhome  suscepisset 
filios  Romum  Romulumque,  urbi  conditae  in  Palatio  causam  fuisse 
appellandae  potissimum  Rhomae.  Vgl.  endlich  noch  Dionys.  I,  72  extr. 
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Durch  Telegonos  wirft  auch  hier  die  Odysseussage  einen 
Schatten,  aber  nur  einen  verschwindenden  Schatten  herein. 
Dagegen  erregt  die  Nennung  des  Latinus  anstatt  des  Aeneas 
von  vornherein  den  Gedanken , ob  denn  nicht  auch  hinter 
diesem  Aeneas  selbst  vielleicht  eine  latinische  Gestalt  ver- 
borgen. sei. 


Andere  römische  Gründungssagen. 

Aber  andre  Sagen  führen  uns  noch  weiter  hinter  die 
Zeit  des  Aeneas  in  noch  graueres  Alterthum  zurück.  1 

Unter  der  Herrschaft  des  Faunus  geschah  es,  dass 
Euander  nach  Italien  kam,  von  ihm  den  Palatin  zum 
Wohnsitz  angewiesen  erhielt  und  dafür  Gesittung,  Sprache, 
Religion  lehrte  und  verbreitete.  2 

Nach  den  gangbarsten  Berichten  wird  nun  freilich  nur 
die  palatinische  Ansiedlung,  nicht  die  Rom  genannte  Stadt 
an  Euander  geknüpft.  Doch  auch  dafür  fehlt  es  nicht  an 
alter  Bezeugung.  3 

Aber  wir  werden  durch  noch  einen  Mythos  für  die  ältesten 
Ansiedlungen  auf  dem  Boden  Roms  noch  weiter  zurück  in 
die  älteste  Urzeit  des  menschlichen  Geschlechts  geführt. 

In  uralter  Zeit  herrschte  Janus  über  Italien,  und  wohnte 

• 

1 Ich  sehe  ab  von  Notizen,  wie  die,  dass  Pelasger  Rom  bauten 
(Plut.  Rom.  1),  oder  dass  es  gar  eine  Gründung  der  Sikuler  war  (Antioch. 
bei  Dionys.  I,  73;  Varro  1.  L.  V,  101;  vgl.  Schwegler,  r.  G.  I S.  400 
A.  3;  4). 

’ S.  d.  Stellen  bei  Schwegler,  r.  G.  I.  S.  351  f. 

* Der  ‘Historiae  Cumanae  compositor’  bei  Festus  p.  266.  260  Romam 
vgl.  Solin.  1 ; Serv.  Aen.  I,  273  lässt  über  Valent ia  Cacus  (s.  u.  S.  400) 
herrschen  und  nachher,  als  Euander  und  Aeneas  kommen,  diese  der  Stadt 
den  Namen  Rom  geben.  Ausserdem  erfahren  wir  von  Serv.  a.  a.  0.: 
Atteius  asserit,  Romam  ante  adventum  Euandri  diu  Valentiam  vocitatam. 
Alii  a filia  Euandri  ita  dictam ; alii  a fatidica,  quae  praedixisset  Euan- 
dro,  his  eum  locis  oportere  considere.  Vgl.  Serv.  Aen.  VIII,  678:  Alii 
dicunt  ab  Euandro  (conditam  urbem  R.  esse).  S.  o.  S.  374  A.  2. 
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auf  dem  Mons  Janiculus  in  seiner  dortigen  Burg  1 und  Stadt.  * 
Dort  erhielt  er  den  Besuch  des  zu  Schiff  gekommenen  Satur- 
n u s , 8 der  sich  auf  dem  gegenüberliegenden  capitolinischen 
Hügel,  welcher  damals  nach  ihm  den  Namen  ‘der  Saturnische 
bekam,  4 die  Stadt  Saturnia  erbaute.  5 

Ohne  Zweifel  wurde  die  Ankunft  des  Saturnus  zur  See 
nur  erdacht,  als  er  mit  dem  hellenischen  Kronos  zusammen- 
geflossen war  und  man  erklären  wollte,  wie  man  von  dem- 
selben Kronos-Saturnus  mit  Recht  sagen  konnte,  er  habe  in 
Italien  gewohnt.  Und  es  war  diess  doppelt  nothwendig  für 
diejenigen,  welche  in  eubemeristischer  Umdeutung  aus  Kronos 
einen  König  von  Kreta  gemacht  hatten,  während  der  itali- 
sche Mythos,  welcher  die  grossen  Götter  zu  den  ältesten 
Landeskönigen  machte,  zu  der  Auffassung,  es  seien  das 
von  Haus  aus  keine  Götter,  sondern  Menschen  gewesen,  von 
selbst  die  Hand  bot.  6 

* 

1 Ovid.  fast.  I,  241  sqq. ; Arnob.  III,  29.  Macrob.  Sat.  I,  7,  19: 
Regionem  istam  quae  nunc  vocatur  Italia,  regno  Ianus  obtinuit,  qui  ut 
Hyginus  Protarchum  Trallianum  secutus  tradit,  cum  Camese  aeque  indi- 
gena  terram  haue  ita  participata  potentia  possidebant,  ut  regio  Camesene 
Ianiculum  vocitaretur.  Post  ad  Ianum  socium  regnum  redactum  est. 
Vgl.  Schwegler  I S.  212  A.  1.  Nach  andern  kam  auch  Janus  selbst 
zur  See  nach  Italien.  So  nach  Plut.  q.  R.  22;  Drakon  v.  Kerkyra  bei 
Athen.  XV,  46  p.  692;  Serv.  z.  V.  Aen.  VIII,  357. 

* Drakon  Kerkyraeos  a.  a.  0.  spricht  einfach  von  dem  nach  Janos 
benannten  Berg  'lavovxlor.  Vergil  Aen.  VIII,  355  sqq.  und  Ovid.  fast.  I, 
245  sq.  reden  von  der  Burg;  Arnob.  III,  29  und  Macrob.  1,7,  19  von 
dem  'oppidum'  Ianiculum.  Vgl.  Schwegler  a.  a.  0.  A.  2. 

8 Ovid.  fast.  I,  233;  Hcrodian.  I,  16;  Tertull.  apolog.  10;  Minuc. 
Fel.  Octav.  22;  Macrob.  I,  7,  21.  Lact.  inst.  I,  13,  7. 

4 Varro  1.  L.  V,  42;  Fest.  p.  322  Saturnia.  Dionys.  I,  34;  II,  1; 
Tert.  apol.  10.  Vgl.  Schwegler  a.  a.  0.  S.  213  A.  8. 

8 Varro  V,  42;  45.  Vgl.  Aen.  VIII,  357  sq.;  Tert.  apol.  10;  Minuc. 
a.  a.  0.;  Serv.  zur  Aen.  VIII,  319.  Vgl.  Plin.  III  § 68. 

8 Vgl.  z.  B.  Minuc.  Fel.  Octav.  22:  Saturnum  enim  principem  huius 
generis  et  examinis  omnes  scriptores  vetustatis  Graeci  Romanique  homi- 
* nem  prodiderunt.  Seit  hoc  Nepos  et  Cassius  in  historia,  et  Thallus  ac 
Diodorus  hoc  loquuntur.  Is  itaque  Saturnus  Creta  profugus  Italiam 
metu  filii  saevientis  accesserat  etc. 
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HERCULES  IN  R.  SAGEN. 


Diesen  mannigfach  unter  einander  verflochtenen  Sagen 
treten  andere  Mythen  von  Buhlschaften  des  Hercules  gegen- 
über, oder  kreuzen  sich  mit  denselben.  Hercules  d.  h. 
Dius  Fidius  buhlt  so  mit  AccaLarentia,  der  Larenmutter, 1 
die  dafür  von  ihm  einen  Gemahl,  Tarutius,  und  nach  dem 
Tode  desselben  als  Erbin  reiche  und  weite  Fluren  erhält, 
welche  sie  dem  römischen  Volke  vermacht.  s 

Ferner  buhlt  Hercules  3 mit  der  Faula , * erzeugt  mit 
Launa,  einer  Tochter  des  Euander,  5 den  Pallas,  vermählt 
sich  mit  einer  Tochter  des  Faunus,  6 erhält  von  einer  Hyper- 
boreerin Namens  Palanto  den  Latinus,  7 und  endlich  gebiert 
ihm  die  Priesterin  Rhca  den  Aventinus.  8 Es  wären  das, 
sehen  wir  von  der  Bhea  noch  ab,  fünferlei  Buhlschaften. 

• 

* Vgl.  z.  B.  Schwegler,  r.  G.  I S.  432  A.  3. 

* Fast.  Praen.  23  Dec.  C.  I.  L.  I p.  319;  409;  Plut.  Rom.  4;  5;  qu. 
Rom.  35;  Macrob.  Sat.  I.  10,  11  sqq.  Vgl.  Tert.  ad  nat.  II,  10.  Aug. 

c.  D.  VI,  7.  Cato  bei  Macrob.  a.  a.  0.  spricht  nur  von  ihrem  reichen 
Erwerb  als  Buhlerin  und  ihrem  Vermächtniss  an  das  römische  Volk. 
Gellius  VII  (VI),  7,  5 ff.  berichtet  gleichfalls  von  ihrem  Erwerb  als 
Buhlerin  und  fügt  dann  bei,  nach  (Valerius)  Antias  habe  sie  ihr  Ver- 
mögen dem  Romulus,  nach  andern  dem  röm.  Volk  vermacht.  Macer 
(bei  Macrob.  a.  a.  0.  § 17)  sagt,  sie  sei  als  Gattin  des  F austulus 
Amme  von  Romulus  und  Remus  gewesen , habe  sich  später  au  einen 
reichen  Tuscer  Carutius  (wie  Macrob  schreibt),  verheirathet  und  ihr 
Vermögen  dem  Romulus  vermacht.  Dr.  Em.  Hoffmann  (die  Arval- 
brüder,  mit  Zusätzen  verm.  Abdr.  aus  d.  Verhandlgg.  der  XVII  Vers. 

d.  Philol.,  Schulm.  und  Orientalisten  zu  Breslau.  Breslau  1858)  hat  die 
Sagen  von  Acca  Larentia  im  Zusammenhang  mit  der  Stiftung  der 
ArvalbrüderBchaft  (s.  u.  S.  383)  einer  geistreichen  und  scharfsinnigen 
Analyse  unterzogen.  Allein  seine  Auffassung  und  Behandlungsweise 
dieser  Mythen  ist  von  der  hier  befolgten  allzu  abweichend,  als  dass 
eine  Berücksichtigung  und  Bekämpfung  im  einzelnen  zweckmässig  wäre. 

8 Vgl.  Schwegler,  r.  G.  I S.  376  Anm.  23. 

* Verrius  bei  Lact.  inst.  I,  20,  5;  ep.  20. 

6 Dionys.  I,  32;  43;  Serv.  Aen.  VIII,  51. 

8 Justin.  XLIII,  1,  9. 

7 Fest.  ep.  p.  220  Palatium.  Dionys.  I,  43;  Solin.  I,  15. 

8 Vergl.  Aen.  VI,  659  sqq. 
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Allein  Faula,  welche  nach  Lactanz  1 Verrius  die  Buhle 
des  Hercules  nannte,  erklärt  Plutarch  2 für  einen  Beinamen 
der  Acca  Larentia.  Die  Tochter  des  Euander,  Launa  * und 
die  des  Faunus  4 können  gleichfalls  nicht  von  einander  ver- 
schieden sein,  da  Euander  unzweifelhaft  in  Rom  nichts  an- 
deres als  die  griechische  Übersetzung  des  Faunus  ist. 5 Und 
zu  Faunus  hinwiederum  stellt  die  Etymologie  auch  die  Favola 
in  nächste  Beziehung. 

Endlich  die  Hyperboreerin  Palanto,  welche  dem  Hercules 
den  Latinus  gebiert,  weist  einmal  auf  den  Palatin,  gerade 
wie  Pallas  der  Sohn  von  Hercules  und  Launa.  6 Sodann 
heisst  es  von  ihr,  während  schon  Latinus  auch  sie  mit  sich  in 
die  Kreise  von  Picus,  Faunus  u.  s.  w.  bineinzieht,  7 ausdrück- 
lich, dass  sie  nachmals  Gattin  des  Faunus  (oder  auch  des 
Latinus)  geworden  sei.  8 , 

Die  Verbindung  von  Hercules  und  Acca  Larentia  ver- 
schafft dem  römischen  Volk  grosse  Grundstücke.  In  einer 
andern  Sage,  die  für  uns  Masurius  Sabinus,  ‘secutus  quos- 
dam  historiae  scriptores’  vertritt, 9 ist  Acca  Larentia.  Amme 
des  Romulus  und  Mutter  von  12  Söhnen,  von  denen  einer 
stirbt,  an  dessen  Stelle  dann  Romulus  tritt  und  sich  und 
die  übrigen  ‘fratres  Arvales’  nennt,  — die  Fabel  von  der 
Stiftung  der  Arvalbrüderschaft  — . 

Auch  durch  die  Vererbung  der  Grundstücke  wird  offenbar 

* 

1 Lact.  inst.  I,  20,  5. 

* Plut.  qu.  rom.  35. 

* Dionys.  I,  32;  43.  Serv.  Aen.  VIII,  51. 

4 Justin  XLin,  1,  9. 

6  Vgl.  Schwegler  a.  a 0.  S.  357. 

6 Fest.  ep.  p.  220  Palatium,  id  est  mons  Romae  appellatns  est,  — ; 
alii  quod  ibi  Hyperborei  filia  Palanto  habitaverit,  quae  ex  Hercule 
Latinum  peperit;  alii  eundem,  quod  Pallas  ibi  sepultus.sit,  aestimant 
appellari. 

7 Vgl.  die  Stellen  bei  Schwegler,  r.  G.  I S.  215  A.  21.  S.  u. 
S.  393  f. 

8 Dionys.  I,  43;  Cass.  DioL  fr.  4,  3;  des  Lat.:  Varro  1.  L.  V,  56. 

8 Gell.  VII(VI)  7,  8. 
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Roms  Gründung  an  Acca  Larentia  geknüpft,  und  wenn  wir 
von  dem  Spross  aus  der  Verbindung  von  Hercules  und  Acca 
Larentia  nichts  weiter  vernehmen , so  kann  es  doch  kaum 
einem  Zweifel  unterliegen,  dass  derselbe  der  Gründer  Roms 
war,  wovon  eine  Spur  z.  B.  gleich  in  der  Adoption  des 
Romulus  zum  Vorschein  kommt. 

Auch  in  diesen  Sagen  also  erscheint  durchweg  Roms 
Gründung  an  Acca  Larentia  geknüpft,  mit  der  die  »Vestalin 
Taracia«  dadurch,  dass  die  Larentia  nach  ihrer  Vermischung 
mit  Hercules  den  Tarutius  heirathet,  verschmolzen  wird. 
Macers  Bericht  ist  deutlich  eine  Verschmelzung  dieser  Sage 
mit  der  gewöhnlichen,  der  dieser  Schriftsteller,  nur  dass  er 
sie  noch  rationalistischer  umwandelte,  als  sie' schon  war,  im 
übrigen  sich  anschliesst.  1 

In  Hercules  aber  ist  Dius  Fidius  zu  erkennen.  Der 
lateinisch  umgebildete  Name  des  griechischen  Heros  hat  in 
diesen  Sagen  den  des  heimischen  Himmelsgotts  * verdrängt. 
Doch  ist  auch  dieser  nicht  spurlos  verschwunden.  Antigonus 
erzählte,  Rhomus,  ein  Sohn  Jupiters,  habe  Rom  gegründet.  8 

* 

1 S.  die  Stellen  bei  C.  L.  Roth  in  C.  Salust.  Crispi  Catilina,  Iugurtha 
etc.  ed.  Fr.  D.  Gerlach.  Acced.  historieor.  vet.  Romanor.  reliq.  a.  C.  L. 
Roth  coli,  et  dispos.  Vol.  I.  Basil.  1852  p.  364  sq. 

* Dius  Fidius  wird  von  Mommsen  r.  G.  Is  S.  164  als  Gott  des 
Worthaltens  ’deus  fidius*  erklärt.  Richtiger  wird  mit  Schwegler  r.  G.- 
I S.  365  A.  7 die  Bedeutung  des  Himmlischen,  des  Zu*  vCotuk  in  ihm 
erkannt  werden.  Vgl.  insbesondere  den  Namen  Dialis  und  Varro  1.  L. 
V,  66,  wo  unter  unsinnigen  Zuthaten  doch  die  richtige  Auffassung  sich 
kundgibt.  Ganz  falsch  hält  Preller  r.  M.  S.  133  ff.  Dius  Fidius  für 
einen  Halbgott,  wie  Semo  Sancus.  So  gut  wie  dieser  zwar  ist  er  es  aller- 
dings. Denn  beide  sind  Himmelsgötter,  wie  denn  Cato  den  Sancus  als 
Ztw  nlariot  erklärte.  S.  Dionys.  II,  48  in  Catonis  — reliq.  ed.  Jordan 
p.  6 fr.  6. 

* Fest.  p.  266  Romam.  Das  Alter  dieses  Antigonos,  den  Dionys.  • 
I,  6 mit  Polybios  und  Silenos  nennt,  wird  immerhin  dadurch  einiger- 
maasseu  angedeutet  sein.  Vgl.  Schwegler,  r.  G.  I S.  6 f.  A.  22.  Aller- 
dings nennt  aber  dort  Dionysios  den  Polybios  vor  Silenos  und  den  Anti- 
gonos noch  vor  diesem. 
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Auch  im  Cultus  findet  diese  mythische  Verknüpfung  des 
Himmelsgotts  mit  AccaLarentia,  der  Larenmutter,  ihren  Reflex. 
Am  22.  December  wurde  den  Laren  geopfert, 1 auf  den  23. 
December  fallen  die  Larentalien  und  zugleich  Feriae  Iovi.  * 
Und  wer  bringt  das  Opfer  ‘am  Grabe’8  der  Acca  Laren tia? 
Es  ist  der  Flamen  Quirinalis,  * der  Flamen  des  Gottes,  mit 
dessen  Gestalt  die  des  als  Gott  gedachten  Stadtgründers  in 
eins  zusammengeflossen  war. 

Rom  hat  aber  auch  nach  Romulus  noch  einen  zweiten 
Gründer  und  eine  zweite  Gründungssage.  Der  zweite  Gründer 
Roms  ist  bekanntlich  S e r v i u s , und  dieser  ist  gleichfalls  von 
übernatürlicher  Geburt.  Aus  dem  Herde  des  Königshauses 
hatte  sich  das  Symbol  der  Zeugungskraft  des  Hauslaren 
erhoben.  Eine  Sclavin,  der  sich  das  Wunder  zuerst  gezeigt, 
Ocrisia,  die  täglich  dort  opferte,  also  auch  eine  Art  Herd- 
priesterin war,  wird  im  Atrium  eingeschlossen.  Sie  empfängt, 
und  die  Sclavin  gebiert  den  Servius.  5 
* Hier  ist  nun  zuvörderst  die  Sclavin  aus  dem  Namen 
Servius  hinzugethan.  Die  richtige  Mutter  des  Servius  ist 
ursprünglich  gewiss  — wer  diesen  Mythen  nachzufühlen 

* 

1 Macrob.  sat.  I,  10,  10.  Die  Beschränkung  auf  die  Lares  per- 
marini,  wie  wir  sie  in  dem  Kal.  Praen.  nach  nothwendiger  Ergänzung 
finden  (C.  I.  L.  I p.  409),  ist  doch  schwerlich  ursprünglich. 

* C.  I.  L.  I p.  409. 

s Ad  sepulcrum  sagt  Varro  VI , 23 ; Plut.  q.  R.  34 ; vgl.  Macrob. 
I,  10,  15. 

4 Gell.  n.  A.  VI(VII),  7,  7;  Plutarch  Rom.  4 sagt  ungenau:  o tov 

tFQtu;. 

6 Dionys.  IV,  2:  äno  rijf  rtniag  T<öy  flaoileaiy,  itp  i y;  aUa;  t l ovvTtlovot 
'Paiuaioi  ie^ov^yiai  xat  Tai  and  t wr  dcCnrtoy  änaoyä;  ayfi^ovoiv,  vn'ffj  tov  ti UQOi 
ayaayfTy  Uyovoty  aiSoToy  ävSfidf.  tov to  9edaao9ai  t ryy  'OxQioiav  nQÖmyy  tfJ(>o v- 
oar  rovt  tiuiöoTa;  nüdyovt  enl  to  nvg.  Sie  theilt  es  ihrer  Herrschaft  mit 
u.  s.  w.  Ov.  fast.  VI,  627  sqq.  Plin.  h.  n.  XXXVI,  70,  § 204:  Tar- 
quinio  Prisco  regnante  tradunt  repente  in  foco  eius  conparuisse  geni- 
tale e cinere  masculini  sexus,  eamque,  quae  insederat  ibi,  Tanaquilis 
reginae  ancillam  Ocresiam  captivam,  consurrexisse  gravidam : ita  Servium 
Tullium  natum,  qui  regno  Buccessit.  Plut.  de  fort.  Rom.  10;  Arnob. 
V,  18  (mit  Berufung  auf  Verrius  (?)  Flaccus). 

25 
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gelernt  hat,  wird  dem  beistimmen  — die  Herrin  der  Sclavin, 
und  deren  achter  Name  ist  Gaia  Caecilia.  1 Schueiden  wir 
von  diesem  Frauennamen  das  Praenoraen  Gaia  ab  — be- 
kanntlich diente  in  gewisser  Art  bei  den  Römern  Gaius,  Gaia 
schlechtweg  als  Vorname  * — so  bleibt  Caecilia.  Caecilia  aber 
erinnert  schon  in  ihrem  Namen  aufs  bestimmteste  an  Cae- 
culus,  an  Cacus  und  Caca.  3 Nun  stand  aber  eine  Statue 
derselben  im  Tempel  des  Sancus.  * 

Ohne  Zweifel  folgt  hieraus,  dass  sie  ursprünglich  Göttin 
war.  Caca  ferner  wurde  verehrt  wie  Vesta.  6 Cacus  heisst 

• 

1 So  heisst  nach  sichtbar  reinerer  Überlieferung  die  Frau  des  Tar- 
quinius  Priscus.  Festus  ep.  p.  95  sq.  Plin.  h.  n.  VIII,  74  § 194.  Vgl. 
Plut.  qu.  Rom.  30.  Schrift  de  nom.  c.  7.  Schwegler,  r.  G.  I,  678. 

s Mommscn,  die  röm.  Eigennamen  (Rhein.  Mus.  XV  (1860)  S.  175 
A.  7 sagt:  »So  (als  Vorname)  wurde  Gaia  in  der  Formel  ( onov  au  /&'<*, 
lyw  rata)  späterhin  freilich  gefasst,  wie  die  dazu  erfundene  Anekdote 
von  der  Gemahlin  des  Königs  Tarq.  Pr.  Gaia  Caec.  zeigt;  aber  diese 
ist  wohl  späten  Ursprungs,  schon  weil  die  Cäcilier  Plebejer  sind.«  Nach- 
dem Caecilia  Prototyp  der  röm.  Frauen  geworden  war,  mag  ihr  mit 
Rücksicht  auf  jene  Formel,  die  Mommsen  a.  a.  0.  gewiss  richtig  er- 
klärt, dieser  Vorname  zugetheilt  und  die  Entstehung  jener  Formel  auf 
sie  zurückgeführt  worden  sein.  Dass  die  Auffassung  des  Vornamens 
Gaius,  Gaia  als  Vornamens  xar  allgemein  geworden  war,  sieht 

man  sowohl  aus  dieser  Erklärung  jener  Formel,  als  besonders  auch  aus 
der  Sitte,  die  Freigelassenen  von  Frauen  als  0.  L.  zu  bezeichnen,  Quint. 
I,  7,  28.  Mommsen  a.  a.  0.  Name  und  Gestalt  der  Caecilia  ist  offenbar 
älter  als  diese  Geschichte.  Dass  die  Caecilier  Plebejer  waren,  beweist 
gegen  die  vorliegende  Auffassung  der  Caecilia  als  eines  Wesens,  in  dem 
eine  altitalische  Göttergestalt  verhüllt  ist,  natürlich  nichts. 

* Vgl.  Preller,  röm.  Mythol.  S.  647. 

4 Festus  p.  238  b,  32:  Praedia  rursus  Verrius  vocari  ait  ea  reme- 
dia,  quae  data  (1.  mit  Ursin.  Gaia)  Caecilia,  uxor  Tarquini  prisci  in- 
venisse  existimatur  et  immiscuisse  on  (1.  mit  Aug.  zonae)  suae,  qua 
praecincta  statua  eius  est  in  aede  scs  (1.  Sancus  mit  Plin.  a.  a.  0.),  qui 
deus  Dius  Fidius  vocatur,  ex  qua  zona  periclitantes  ramenta  snmunt. 
ea  vocari  ait  praedia,  quod  mala  prohibeant.  Vgl.  Plin.  h.  n.  VIII,  48, 
74  § 194 : Lanam  in  colu  et  fuso  Tanaquilis,  quae  eadem  Gaia  Caecilia 
vocata  est,  in  templo  Sancus  (so  der  Riccard.  und  cod.  Par.  6797)  durasBe 
prodente  se  auctor  est  M.  Varro  etc. 

1 Serv.  zu  Verg.  Aen.  VIII,  190:  unde  etiam  sacellum  meruit,  in 
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Sohn  des  Vulcan , 1 aus  seinem  Munde  geht  Feuer  und 
Rauch.  * Auch  das  Atrium  Caci  * stimmt  zu  dem  Atrium 
Vestae. 

Endlich  wurde  auch  die  Geburt  des  Romulus  von  einem 
gewissen  Promathion  ähnlich  erzählt.  * Er  wird  darnach  in 
Alba  im  Hause  des  Königs  Tarchetius  erzogen.  Der  weitere 
Verlauf  stimmt  mit  dem  der  gewöhnlichen  Gründungssage. 

Wie  man  sieht,  kann  diese  Version  auf  Ursprünglichkeit 
und  Alterthümlichkeit  keinen  Anspruch  machen.  Doch  ist 
es  nicht  ohne  Interesse,  an  diesem  weiteren  Beispiel  zu  sehen, 
wie  falsch  es  ist,  bei  der  Analyse  der  römischen  Gründungs- 
sage von  der  gangbaren  Version  als  von  etwas  in  sich  fertigem 
und  abgeschlossenem  auszugehen.  Vielmehr  hat  sich  uns  statt 
einer  einzigen  Sage  ein  Gemenge  von  Gründungssagen  er- 
geben. Ja  die  gangbare  Version  der  Sage  selbst  zerfällt 
vor  einer  kritischen  Betrachtung  in  mehrere  ursprünglich 
geschiedene  Mythen,  die  erst  später  mit  einander  verbunden 
wurden. 


Zerlegung  der  gangbaren  Grfindungssage. 

Schon  ein  oberflächlicher  Blick  auf  dieselbe  lässt  diess 
erkennen,  sobald  man  sich  der  völlig  unbegründeten  Voraus- 
setzung entschlagen  hat,  dass  das,  was  uns  nur  als  eine  Sage 
überliefert  ist,  auch  nur  eine  sein  werde,  und  den  Gedanken 
der  Möglichkeit  einer  Zusammensetzung  gefasst  hat.  Wir 

* 

quo  ei  pervigili  igne  sicut  Vestae  sacrificabatur.  Vgl.  Lact.  I,  20,  36: 
colitur  et  Caca. 

1 Verg.  Aen.  VIII,  198;  Ovid.  fast.  I,  654.  Serv.  zu  Verg.  Aen. 
VIII,  190 ; Euseb.  chron.  I.  45,  8 ; Aug.  c.  d.  XIX,  12.  Vgl.  Schweg- 
ler, röm.  Gesch.  I S.  372  A.  2. 

* Verg.  Aen.  VIII,  199.  252.  Ov.  fast.  I,  672.  Prop.  IV,  9, 10.  Serv. 
a.  a.  0.  Aug.  c.  d.  a.  a.  0. 

Vgl.  Schwegler  a.  a.  0.  Anm.  6. 

8 In  den  Regionarien,  bei  Preller,  Roms  Reg.  S.  14.  15.  152. 

* Bei  Plut.  Rom.  2.  Vgl.  Klausen,  Aeneas  II  S.  772  ff.;  Lewis, 
Glaubw.  I S.  386,  24. 

. 25  * 
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haben  in  der  Fassung,  wie  sie  uns  vorliegt,  1 nicht  weniger 
als  vier  Elternpaare:  zunächst  Mars  und  eine  Vestalin,  dann  als 
Amme  die  Wölfin  wohl  mit  Picus,  8 nach  einer  Notiz  auch 
noch  ‘picus’  und  ‘parra’, 8 endlich  die  Pflegeltern  Faustulüs  und 
Acca  Larentia.  In  Faustulus  ist  Faunus  kaum  verdeckt, 
zumal  da  seine  Gattin  die  Larenmutter  Acca  Larentia  ist, 
die  in  einer  andern  Sage  mit  Hercules  d.  h.  Dius  Fidius 
buhlt.  4 Picus  ist  evident  das  Symbol  des  Gottes  Picus, 
, parra1  ist  der  Vogel  der  Vesta  (s.  u.). 

Man  sieht  deutlich,  soweit  ist  alles  italisch.  Faunus 
und  Acca  Larentia  sind  rein  italische  Gottheiten,  in  ‘picus 
und  parra’  sind  altitalische  Göttersymbole  mythisch  in  einer 
Weise  verwendet,  wie  die  griechische  Mythologie  unter  der 
endlosen  Fülle  ihrer  Sagen  davon  nur  noch  verschwindende 
Spuren  hat. 

Und  nicht  genug,  wenn  der  ausgetretene  Strom  die 
Zwillinge  statt  sie  zu  verschlingen  an  dem  ruminalischen 
Feigenbaum  beim  Lupercal  aussetzt,  ist  nicht  auch  hier  ein 
kaum  verhüllter  achter  Mythos  zu  erkennen?  8 Offenbar 
trat  in  der  ursprünglichen  Fassung  der  Strom  eben  desshalb 
aus  den  Ufern,  um  die  Zwillinge  auszusetzen.  Rhea,  die 
sich  in  den  Strom  stürzte,  um  zu  sterben,  nahm  derselbe  in 
die  liebenden  Arme  des  Gatten  auf.  Gewiss  sieht  jeder,  der 
in  solchen  Mythen  zu  lesen  versteht , dass  wir  es  "hier  mit 
einem  weiteren  Elternpaar  zu  thun  haben.  6 

* 

1 Die  Litteratur  8.  bei  Schwegler,  r.  Gesch.  I S.  384  ff. 

8 Vgl.  z.  B.  Ovid.  fast.  III,  54. 

8 Serv.  zu  Verg.  Aen.  I,  273:  cum  eos  Faustulus  animadvertisset 
nutriri  a fera,  et  picum  parramqne  circumvolitare.  Auf  Münzen  des 
Sex.  Poimpeius?)  Fostlus  bietet  der  Revers  die  Wölfin  mit  den  säugen- 
den Zwillingen  unter  dem  Feigenbaum,  auf  dem  (freilich  nicht  zwei, 
sondern)  3 Vögel  sitzen,  daneben  Faustulus.  Eckhel,  D.  N.  V.  p.  280. 
Mommsen,  Gesch.  d.  röm.  Münzen  S.  530  f. 

4 S.  o.  S.  382  ff. 

8 Vgl.  oben  den  griechischen  Bericht  S.  376  A.  2. 

4 Ovid.  amor.  III,  6,  47  sqq. ; fast.  II,  598;  Serv.  Aen.  I,  273; 
III,  333;  Sidon.  Apollin.  paneg.  in  Maj.  v.  28:  quam  neverat  Ilia  coniux. 


Digitized  by  Google 


GENESIS  DER  RÖMISCHEN  GRÜNDUNGSSAGEN.  389 

GENESIS  DER  RÖMISCHEN  GRÜNDUNGSSAGEN. 

Redaction  der  römischen  Grandungsmythen. 

Zuvörderst  ist  die  Sage  von  Janus  und  Saturnus  und 
die  daran  geknüpfte  von  der  Saturnia  aetas,  vom  goldenen 
Zeitalter,  offenbar  eine  altitalische,  eine  latinische,  es  ist  das 
die  italische  Version  des  Mythos  vom  goldenen  Zeitalter' über- 
haupt. 1 Sie  dürfen  wir  schwerlich  Rom  oder  irgend  einer 
andern  einzelnen  Stadt  zutheilen. 

Aber  beachtenswerth  ist  es  gleichwohl,  dass  schon  der 
ursprüngliche  Sitz  von  Janus  und  Saturnus  Rom,  Janiculum 
und  Saturnia,  gewesen  sein  soll,  von  den  beiden  Göttern,  von 
denen  der  eine  zu  Hercules,  Jupiter,  Dius  Fidius,  Sancus,  der 
andere  zu  Picus,  Faunus,  Mars  in  nächster  Beziehung  steht. 

Sodann,  was  die  Sage  von  Euander  und  Faunus  betrifft, 
so  ist  unzweifelhaft  Euander  der  Doppelgänger  von  Faunus. 8 

Faustulus,  d.  h.  Faunus  und  Acca  Larentia,  wiederholen 
die  Sage  von  Faunus  und  Euander.  Nach  einer  merkwür- 
digen Notiz  sodann  war  die  Lupa  ursprünglich  vielmehr 
eine  Luperca,  d.  h.  eine  Hündin.  8 Diess  wäre  unstreitig 

• 

Mythogr.  Vat.  I,  SO.  Vgl.  Hör.  Carm.  I,  2,  20:  ‘uxorius  amnia'  mit 
Acron  and  Porph.  Anders  Jast.  XLIII,  2,  4.  Vgl.  Schwegler,  r.  G. 
I S.  S85  A.  5;  Preller,  r.  Myth.  S.  699.  Schon  Ennius  erzählte  diess 
(annal.  reliqu.  fr.  XLI  ed.  Vahlen  aus  Serv.  zur  Aen.  HI,  333  vgl.  Vahlen, 
quaest.  1.  1.  p.  XXXII). 

1 Vgl.  Preller,  r.  M.  S.  411. 

* Vgl.  insbesondere  Schwegler,  r.  G.  I S.  367  ff.;  s.  auch  Preller, 
r.  M.  S.  343;  693. 

* Arnob.  IV,  3:  quod  abiectis  infantibus  pepercit  lupa  non  mitis 
Luperca  dea  est  auctore  appellata  Varrone.  Auch  die  Höhle  heisst  ja 
durchweg  Lupereal.  S.  Schwegler,  r.  G.  I S.  390  ff.  Schweglers  Erklärung 
des  Lupercus  als  Wolfsbock  (r.  G.  I S.  361)  ist  von  ihm  selbst  nachher 
bereut  worden.  Lupercus  ist  der  Wolfsabwehrer,  wie  schon  von  den 
alten  richtig  etymologisiert  wird  (Serv,  V.  Aen.  Vni,  343). 

Welches  andre  Thier  aber  ist  so  zu  bezeichnen  als  der  Hund? 
Dazu  stimmt  die  Notiz  bei  Plut.  Rom.  21 : ISior  St  rfc  tofrijs  rö  *ol  «ii*» 
9vtir  toi!«  lountQroui.  Und  ebenso  stimmen  dazu  die  Münzen  von  Hatria, 
die  auf  dem  Avers  das  Bild  oder  die  Maske  des  Silen,  auf  dem  Revers 
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der  symbolisch- mythische  Ausdruck  für  die  Larenmutter, 
die  Gattin  von  Faustulus,  d.  h.  Faunus  Lupercus,  an  dessen 
Fest  die  Vestalinnen  Mola  salsa  bereiten.  1 

Herkunft  der  verschiedenen  Mythen. 

Aber  auch  nach  diesen  Reductionen  bleibt  eine  erkleck- 
liche Zahl.  Hercules  und  Acca  Larentia,  Picus  und  Lupa, 
Faunus  und  Acca  Larentia,  Mars  und  die  Vestalin,  Divus 
(pater  Tiberiuus)  und  seine  Gemahlin,  Picus  und  Parra,  Lar 
familiaris  und  Ocrisia  oder  vielmehr  Caecilia,  Cacus  und  Caca. 

Woher  diese  Mythen? 

Die  Antwort  ist  schon  angedeutet.  Unwillkürlich  finden 
wir  wiederholt  unsre  Blicke  von  Rom  weg  nach  andern 
Städten  gewendet.  Und  in  derThat,  erinnert  man  sich  des 
Ursprungs  Roms,  das  ohne  Zweifel  anfänglich  eine  rein  lati- 

* 

einen  liegenden  Hund  zeigen.  S.  F.  Carelli,  numorum  Italiae  veteris 
tabulas  CCII  ed.  Caelest.  Cavedonius.  Lips.  1850  tab.  25,  1.  2 ; 27,  8.  9. 
Vgl.  Preller,  r.  M.  S.  346.  Denn  dass  Silenos-,  Satyr-  und  Faunusfcildung 
in  Italien  principiell  kaum  anders  unterschieden  sind,  als  so,  dass  die  Silene 
wenigstens  stets  älter  gefasst  werden , diese  Annahme  wird  kaum  auf 
Widerspruch  stossen.  Vgl.  auch  S.  390  A.  5. 

Dass  Faunus  andere  Male  wieder  mit  Mars,  dessen  Thier  der  Wolf 
ist,  zusammenfliesst,  beweist  nichts  für  den,  der  weiss,  wie  in  Italien 
insbesondere  die  Götter  in  verschiedene  Gestalten  auseinandergehen 
und  dann  wieder  mit  ähnlichen  zusammenfliessen.  Zum  Thier  des  Mars 
freilich  passt  besser  die  Lupa  als  die  Luperca.  Aber  die  hier  gegebene 
Auffassung  setzt  ja  eben  voraus,  dass  erst  später,  als  sich  die  Römer 
daran  gewöhnt  hatten,  Mars  vorzugsweise  an  die  Spitze  ihrer  Geschichte 
zu  stellen,  die  Lupa  an  die  Stelle  der  Luperca  getreten  ist. 

Dass  die  Faune  zugleich  Bocksnatur  haben , wie  denn  mit  einem 
Bocksopfer  an  den  Luperealien  begonnen  wurde,  steht  natürlich  fest. 
Man  muss  sich  in  Italien  schon  einmal  daran  gewöhnen,  wie  am  Ende 
wenn  auch  in  geringerem  Grade  in  aller  Mythologie,  verschiedenartige 
Elemente  und  Symbole  zusammenfliessen  zu  sehen.  Dass  die  Bocks- 
natur später  überwog  und  in  den  Kunstdarstellungen  allein  sich  geltend 
macht,  ist  dem  Einfluss  der  Identification  mit  Pan  und  Satyrn  zuzu- 
schreiben. 

1 S.  o.  8.  307. 


Digitized  by  Google 


LAUNISCHE  UND  SABINJSCHE  GRÜNDUNGSSAGEN.  391  . 

nische  Niederlassung  war,  die  auf  dem  Palatin  ihren  Mauerring 
hatte,  das  aber  sodann  mit  einem  sabinischen  Bestandtheil  zu 
einer  Stadt  sich  verband,  das  endlich  ohne  Zweifel,  auch  wenn 
es  vorzugsweise  aus  6iner  Stadt  seine  Bürger  erhalten  hat, 
auch  solche  aus  andern  Städten  aufnahm , so  liegt  es  auf 
der  Hand,  dass  hier  verschiedene  Gründungssagen  zusammen- 
geflossen sein  müssen. 

Die  Aufgabe  ist  also  die,  erhaltene  anderweitige  Grün- 
dungssagen, welche  Parallelen  bieten , mit  den  vorliegenden 
römischen  zusammenzustellen. 
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Man  hat  einen  ganz  besondern  Beweis  dafür,  dass  Rom 
die  Urmythen  der  indogermanischen  Völkerfamilie  zum  Theil 
noch  ursprünglicher  bewahrt  habe,  als  Griechenland,  speciell 
auch  in  der  Fabel  vom  Kampfe  des  Hercules  mit  Cacus 
finden  wollen. 1 Ich  habe  die  Ansicht  von  dem  Alter  des  Mythos 
lange  selbst  getheilt.  Aber  sie  ist  schwerlich  haltbar. 

Man  darf  zwar  nicht  geltend  machen  wollen,  dass  Her- 
cules kein  italischer  Gott,  sondern  nur  eine  Umbildung  des 
griechischen  ‘HQcodLijs  * gewesen  sei.  Denn  auch  in  dieser 
Sage  könnte  wie  oft  der  Name  Hercules  an  die  Stelle  des 

* 

1 Kuhn  in  Haupts  Zeitschr.  f.  d.  Altertb.  VI  (1848)  S.  128;  Schweg- 
ler, r.  G.  I S.  371  ff. ; Breal  in  Kuhns  Z.  f.  vergl.  Sprach!.  X (1861) 
S.  319,  und  in  einer  eigenen  mir  nur  aus  der  Recension  von  A.  W(ebei) 
in  Zarnckes  Centralbl.  bekannten  Schrift:  Hercule  et  Cacus,  dtude  de 
mythol.  comp.  Paris  1863;  Preller  röm.  Myth.  S.  648  Anm.  2.  hat  sich 
gegen  das  hohe  Alter  des  Mythos  erklärt.  ^ 

* Diess  lehrt  uns  Ritschl , Plautin.  Exc.  27  (Rhein.  Mus.  N.  F.  XH 
S.  108  A.  x.).  Die  Ableitung  Mommsens,  unterital.  Dial.  S.  262  von  kercere 
= Vgxeir,  der  auch  Schwegler  r.  G.  I S.  368  Anm.  23 , aber  so  dass  er 
mit  Beziehung  auf  herctum  = patrimonium,  heredium  erklärt,  (r.  G. 
I3  S.  164  nennt  Mommsen  H.  den  Gott  des  eingefriedigten  Bauernhofs) 
beigetreten  ist,  wird  sich  der  durch  zahlreiche  Analogien  gedeckten  Be- 
weisführung Ritschls  gegenüber  nicht  halten  lassen. 
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altitalischen  Namens  des  Himmelsgottes  getreten  sein.  1 Aber 
Cacus  kommt  in  dieser  Geschichte  in  einer  Auffassung  vor, 
die  gar  nicht  zu  seiner  wahren  Natur  stimmt,  sondern  aus 
einer  falschen  Erklärung  des  Worts  (Cäcus  = xaxog)  heraus- 
gesponnen ist.  * 

Von  solchen  physikalischen  Mythen  finden  sich  nur  wenige 
Spuren.  Die  ächten  Sagen  der  Sabiner  und  Latiner  sind 
fast  durchweg  Gründungsmythen.  So  die  Sage  von  dem  Ur- 
sprung der  Sabiner,  der  Gründung  von  Cures,  von  Lavinium, 
Lanuvium,  Laurentum,  Praeneste,  — Rom.  In  der  That 
beziehen  sich  höchst  charakteristischer  Weise  die  alten  itali- 
schen Mythen  vorzugsweise  auf  Gründung  und  Regierung 
von  Staaten.  8 

Der  erste  König  der  Sa'biner  ist  Sabus,  der  Sohn  des 
Sancus , oder  es  scheint  vielmehr  dieser  Sabus  oder  Sabinus 
nur  unter  dem  Einfluss  der  hellenischen  Eponymentheorie 
zwischen  Sancus  und  die  Sabiner  eingeschoben.  4 

1 S.  o.  S.  384. 

* BrÄal  a.  a.  0.  vgl.  mit  einer  sehr  scheinbaren  Vermuthung  den 
griechischen  Wind  Kautlat.  Allein  dieses  Zutreffen  ist  eben  wie  so  oft 
in  der  vergleichenden  Mythologie  zwar  sehr  blendend,  aber  dass  es 
einen  tieferen  Grund  hat,  müsste  anders  erwiesen  werden,  als  es 
wenigstens  in  Kuhns  Zeitschr.  geschehen  ist. 

* Ygl.  oben  S.  369. 

4 Dionys.  II , 49  : Ktrttnv  9 t TJö^xtoi , t 6 fj'tv  uroua  tw  aßtviov  f9vtt 
rt9!jroC  tpijoir  int  2ißov  (so  Sylburg,  statt  der  LA.  der  codd.  Zaßtrov) 
tov  xüuyxov  Satuuyo;  bu^to^fov.  tovtox  St  rov  2iayxov  vnö  Ttrwr  HIotioy 

xalt'iaSai  dta.  Serv.  Aen.  VIII,  638:  Cato  et  Gellius  (asco  1.  a Sabo) 
Lacedaemonio  trahere  eos  (Sabinos)  originem  referunt.  Dass  Lacedae- 
monio  nicht  auf  Cato  zurückgehen  könne , hat  schon  Schwegler  (röm. 
Gesch.  I,  83  Anm.  10)  und  dann  Jordan  (Catonis  praeter  libros  de  re 
rust.  reliq.  p.  XXYII),  der  die  angef.  Stelle  Schweglers  übersehen  hat, 
bemerkt.  Preller,  röm.  Mythol.  S.  639  Anm.  1 dagegen  sieht  über  den 
Widerspruch  dieser  Angabe  mit  Dionys  n,  49  hinweg.  Gewiss  richtiger 
sagt  Aug.  c.  d.  XVIII,  19  Domb.:  Sabini  etiam  regem  suum  primum  San- 
cura,  sive,  ut  aliqui  appellant,  Sanctum,  rettulerunt  in  deos.  S.  noch  Sil. 
Ital.  Vni , 424 : Ibant  et  laeti  pars  Sanctum  voce  canebant  auctorem 
gentis,  pars  laudes  ore  ferebant  Sabe  tuas,  qui  de  patrio  cognomine 
primus  dixisti  populos  magna  ditione  Sabinos. 


Digitized  by  Google 


LAUNISCHE  UND  SABINISCHE  GBÜNDÜNGSSAGEN.  393 

Dass  Latinus  ein  Sohn  des  Hercules  heisst,  1 ist  der  Sage 
von  Sabus  oder  Sabinus , dem  ersten  König  der  Sabiner , so 
ähnlich  wie  möglich.  Wenn  nun  aber  hier  als  der  ächte 
Name  des  ‘scortum’,  der  Dirne,  der  Name  einer  Göttin  er- 
scheint, so  wird  man  das  Recht  haben , auch  von  der  sabi- 
nischen  Sage  anzunehmen,  dass  die  menschliche  Jungfrau 
an  die  Stelle  der  göttlichen  Gemahlin  des  Sancus  getreten  sei. 
Der  Gründer  von  Cures  ist  Modius  Fabidius,  der  Sohn  von 
Quirinus  und  einer  Jungfrau,  die  während  des  Tanzes  im 
Temenos  des  Gottes  von  Enthusiasmus  ergriffen  in  das  Heilig- 
thum eintritt  und  dort  von  dem  Gotte  den  Modius  Fabidius 
empfängt,  * ein  Name,  der  freilich  mir  wenigstens  völlig 
räthselhaft  bleibt,  wenn  nicht  vielleicht  anzunehmen  ist, 
dass  auch  in  diesem  Modius  Fabidius  der  Dius  Fidius 
steckt. 

Der  erste  König  der  L aurenter  ferner  ist  Picus, 8 ein 
Sohn  des  Saturnus.  Picus  Sohn  und  Nachfolger  ist  Faunus.  * 
Auf  Faunus  folgt  Latinus.  5 Er  ist  nach  der  Laurcntersage 
offenbar  gleichfalls  ein  Sohn  des  Faunus  6 und  zwar  ursprüng- 

* 

1 S.  u.  S.  395  A.  3. 

1 Dionys,  a.  R.  n,  48  Portas  wollte  im  Text  des  Dionys.  MiSiov 
4>(Sior  herstellen. 

* Augustin  civ.  Dei  XVIII,  15 : per  es  tempora  — exortum  est  regnum 
Laurentum,  ubi  Saturni  filius  Picus  regnum  primus  accepit.  Vgl.  Diod. 
reliq.  1.  VI  fr.  V p.  810  sq.  ed.  Didot.;  Euseb.  chron.  I,  46,  8 p.  385 
Aufber. ; Chron.  anon.  Vindob.  p.  644  ed.  Mommsen  (in  Abh.  d.  sächs. 
Gescb.  d.  W.  I.  1850);  Synk.  p.  323. 

4 Diodor.  a.  a.  0.  Verg.  Aen.  VII,  48 ; Cass.  Dio.  fr.  4,  3 ; Aug. 
c.  D.  XVIII,  15 ; Chron.  anon.  Vindob.  p.  644 ; Euseb.  a.  a.  0. ; Synkell. 
p.  323.  Suidas  unter  •f'avrot.  Vgl.  Dionys.  1,  81 ; Prob,  zu  V.  georg.  I, 
10;  Justin.  43,  1,  wo  Faunus  König  der  Aboriginer  heisst. 

8 Verg.  a.  a.  0.  46  sqq.;  Cass.  Dio.,  Aug.,  Chron.  anon.  Vindob., 
Euseb.,  Synk.  a.  a.  0. 

• V.  Aen.  VII,  47;  Ov.  metam.  XIV,  449;  Aug.  XVIII,  16:  Picus 

Faunum  genuit,  Laurentum  regem  secundum;  Serv.  Aen.  X,  76;  Zon. 
VII,  1.  Vgl.  Dionys.  I,  43:  ?*'  ahtar  tov(  noiiovf  ror  Aar'irov  Toiroa 

(toü  ’f'au rov)  vlör  ro/jfyiv. 


Digitized  by  Google 


394  LAUNISCHE  UND  SABINISCHE  GBÜNDUNGSSAGEN. 

lieh  wohl  von  dessen  Schwester  und  Gattin  Fatua,  1 einer 
Nebenform  der  Fauna  oder  Bona  dea.  s 

Nach  Vergil  ist  seine  Matter  die  Nymphe  Marica.  * 
Schwerlich  hat  diese  Notiz  Werth.  Den  hellenisierten  Dich- 
tern schien  es  natürlich,  dass  Faunus,  der  ihnen  mit  Silen 
zusammengeflossen  war,  mit  Nymphen  sich  paarte.  * 

Diese  Vertauschung  konnte  um  so  leichter  eintreten, 
weil  Fauna-Fatua  mit  Carmentis  identisch  erscheint.  s Beide 
berühren  sich  im  Begriff  des  Redens  und  Weissagens.  6 
Zwar  heisst  Carmentis  gewöhnlich  Mutter, 7 bisweilen  Gattin  8 
nicht  des  Faunus,  sondern  des  Euander.  Aber  Euander  ist 
eben  nichts  als  die  hellenische  Übersetzung  von  Faunus. 
Und  Carmentis  nun  steht  schon  als  Geburtsgöttin  in  naher 
Beziehung  zu  den  Quellgöttinnen.  9 Überdiess  ist  auch  das 
Weissagen  den  Göttern  des  Waldes  und  der  Flur  und  denen 
der  Quellen  gemeinsam.  Im  Murmeln  der  Quellen  und  Bäche 
glaubte  man  gleichmässig  wie  im  Rauschen  der  Bäume  und 
Wälder  die  Stimme  der  Gottheit  zu  vernehmen.  Am  hellsten 
- * 

1 Justin.  43, 1,  8;  Lact  I,  22,  9 sqq.  Vgl.  Serv.  V.  Aen.  VII,  ’47. 

* Cornelius  Labeo  bei  Macrob.  I,  12,  21;  Arnob.  V,  18;  Lact.  a. 
a.  0.;  Serv.  a.  a.  0. 

Vgl.  Ser?.  VIII,  814;  Plut.  Caes.  9.  8.  noch  Preller,  r.  M. 

S.  340.  Auch  Faunus  hatte  den  Namen  Fatuus  oder  Fatuelus.  Serv. 
V.  Aen.  a.  a.  0.;  VI,  776;  VIII,  314.  Vgl.  Fest.  p.  325:  versus  quibus 
Faunus  fata  cecinisse  hominibus  videtur. 

8 Verg.  Aen.  VII,  47:  Fauno  et  nympha  genitus  Marica. 

4 Vgl.  Serv.  z.  V.  a.  a.  0.:  Ergo  Faunae  et  Fatuae  nomen  quasi 
asperum  fugit  poeta:  et  Maricam  dixit  fuisse  uxorem  Fauni. 

9 Vgl.  Hartung,  R.  d.  R.  II  S.  200;  Schwenck,  M.  d.  R.  S.  327; 
Zinzow,  de  Pclasgicis  Romanorum  Bacris.  Berlin  1851.  4.  p.  29. 

6 Wegen  Fauna  s.  insbes.  Justin.  XIIII,  l;  Lact.  inst.  1,  22,  9; 
wegen  Carmentis  s.  Serv.  V.  Aen.  VIII,  339  sqq. : Ideo  Carmentis  appel- 
lata,  qnod  divinatione  fata  caneret,  nam  antique  vates  carmentes  dice- 
bantur  etc. 

1 Dionys.  I,  31;  Liv.  I,  7;  Strab.  V,  3,  3;  s.  die  weiteren  Stellen 
bei  Schwegler,  r.  G.  I S.  358  A.  11. 

8 Plut.  Rom.  21. 

’ Vgl.  Preller,  r.  M.  S.  857  f. 
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tritt  dieser  Gedanke  daraus  hervor,  dass  neben  Carmentis 
(-Fauna  -Fatua)  die  etymologisch  wesentlich  identischen 
Camenen  treten.  1 

Während  nun  aber  Latinus  einerseits  im  engsten  Zu- 
sammenhang mit  Faunus,  Picus  und  damit  mit  Mars  steht, 
wird  er  andrerseits  als  Jupiter,  und  zwar  als  Jupiter  Latiaris 
göttlich  verehrt.  2 

So  kann  es  nicht  befremden,  dass  er  in  andern  Be- 
richten ein  Sohn  des  Hercules  heisst.  8 

Dabei  pflegt  dann  der  beiderseitige  Ursprung  in  ver- 
schiedener Weise  vermittelt  zu  werden.  Die  Frau  des  Her- 
cules heisst  nämlich  bald  Tochter  des  Faunus,  4 bald  wird 
sie  nach  der  Vermischung  mit  Hercules  Gemahlin  desselben, 5 
oder  ist  sie  es  und  empfängt  also  im  Ehebruch  den  Latinus. 6 
Ganz  deutlich  springt  der  Sinn  dieser  Combinationen  in  der 
Angabe  des  Dionysios 7 heraus,  Latinos  seie  Sohn  des  Faunos, 
aber  Spross  des  Herakles  gewesen.  Übrigens  gehen  Hercules 
und  Mars  selber  schliesslich  in  einander  über.  8 

Und  wenn  schon  dem  Picus,  Faunus  und  Latinus  durch  ihre 
Gattinnen  Canens,  Carmentis  und  Marica  (?)  mit  mehr  oder 
weniger  Recht  eine  Verwandtschaft  mit  Quellen  und  Flüssen 

• 

* S.  Varro  bei  Serr.  V.  ecL  VII,  21;  Tcrtull.  adv.  Marc.  I,  16. 
Vgl.  Preller,  r.  M.  S.  509. 

* Fest.  p.  194:  Oscillantes  — Latinus  rex,  qui  proelio,  quod  ei 
fuit  adversus  Mezentium , Caeritum  regem,  nusquam  apparuit  (s.  o. 
8.  285)  iudicatusque  est  luppiter  factus  Latiaris.  Schol.  Bob.  in  Cie. 
Plane,  p.  266  Orell. 

8 Dionys,  I,  43;  44;  Justin.  XLIII,  1,  9;  Fest.  ep.  p.  220  Palatium; 
Cass.  Dio  fr.  4,  8 ; Synk.  p.  365 ; Tzetz.  in  Lycophr.  1264 ; Suid.  AarlxM. 
Malal.  VI,  p.  162,  4 Dind.  Vgl.  Schwegler,  r.  G.  I S.  215  f.  A.  21. 

* Justin.  XLIII,  1,9:  ex  filia  Fauni  et  Hercule  stupro  conceptus 
Latinus  procreatur. 

* Dionys.  I,  43;  44. 

8 Cass.  Dio  fr.  4,  3:  'H oaxlrfi  ytrrä  Atrt'ivm  ix  riji  4>avrov  yvraixof. 

’ I,  44. 

8 S.  insbes.  Macrob.  Sat.  III,  S.  12,  6 sqq.  und  Varro  bei  diesem. 
Vgl.  Marquardt,  H.  d.  r.  A.  IV  S.  322. 
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zugeschrieben  wird,  so  taucht  Latinus  im  Strome  völlig  unter. 
Er  verschwindet  im  Numicius,  um  als  Latiaris  wieder  auf- 
zutauchen und  fortan  als  Gott  über  Latium  zu  walten.  1 

Ähnlich  wie  Euander  zur  Zeit,  da  Faunus  Laurenter- 
König  ist,  in  Latium  landet,  kommt  Aeneas  unter  der  Herrschaft 
von  dessen  Nachfolger  Latinus  (s.  u.)  dahin. 

Gewinnt  da  nicht  die  oben  nur  angedeutete  Vermu- 
thung  an  Gewicht,  dass  der  Aeneas  der  latinischen  Sagen 
nicht  einfach  der  troische  Aeneas  ist,  dass  auch  mit  diesem 
hellenischen  Heros  eine  Italische  Göttergestalt  zusammen- 
geflossen sein  könnte? 

Offenbar  ist  dieser  italische  Aeneas  der  Doppelgänger 
von  Latinus,  2 wie  Euander  der  von  Faunus:  auch  er  ist 
schliesslich  göttlicher  Natur;  auch  er  verschwindet  im 
Numicius,  s,wo  er  fortan  als  Stromgott  und  als  (Jupiter) 
Indiges  * waltet,  während  in  Latinus  der  Jupiter  Latiaris,  oder 
der  Nationalgott  Latiums  erkannt  werden  muss , 5 in  Latinus, 
dessen  Gattin  den  Namen  , Amata*  trägt,  6 also  den  Namen, 
unter  welchem  der  Pontifex  maximus  die  Vestalinnen  capierte. 1 

* 

•Fest.  p.  194  OsciUantes.  Vgl.  - d.  Schol.  Bob.  zu  Cic.  Plane, 
p.  256. 

* Ich  übergehe  hier  die  fremdländischen  Momente  im  Wesen  und 
in  der  Sage  von  Aeneas  als  nicht  unmittelbar  hergehörig. 

8 Ovid.  metam.  XIV,  600  sqq. ; Juv.  sat.  XI,  63;  schol.  Veron.  z. 
Verg.  Aen.  I,  259  ed.  Keil  p.  88.  Dazu  stimmt,  dass  die  rationalistische 
Tradition  seinen  Leichnam  im  Flusse  auffinden  lässt  (Serv.  V.  Aen.  VII,  150; 
797)  und  ihn  am  Numicius  bestattet  glaubt  (Liv.  I,  2),  wie  denn  Dionys.  I, 
64  ein  Heroon  zu  Ehren  des  Aeneas  beschreibt , während  die  Schol. 
von  Verona  von  einem  Templum  sprechen,  ad  quod  pontifices  quotannis 
cum  consulibus  [ire  solent  sacrijficaturi  (s.  o.  S.  265  A.  1 ; 317  A.  1). 

‘■Indiges:  Fest.  ep.  p.  106  Indiges.;  Gell.  II,  16,  9;  Sil.  Ital.  VIII, 
39;  Arnob.  I,  36  und  das  Elogium  C.  I.  L.  I p.  283.  Pater  Indiges:  Dion. 
I,  64 ; Solin.  2.  Deus  Indiges:  Tib.  II,  5,  44 ; Ov.  metam.  XIV,  608 ; Serv. 
Aen.  XII,  794.  Jupiter  Indiges:  Liv.  I,  2,  6;  Plin.  III,  56;  Serv.  Aen. 
I,  269;  IV,  620.  S.  Schwegler,  r.  G.  I S.  288  A.  21. 

' Fest.  p.  194  OsciUantes.  Schol.  Bob.  in  Cic.  Plane,  p.  256, 

* Verg.  Aen.  VII,  348  sqq. 

* S.  o.  S.  276. 
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Anrata  aber  ist  nun  eine  Schwester  der  See-  und  Quellen- 
göttin Venilia,  1 der  Mutter  des  Rutulerkönigs  von  Ardea, 
Turnus,  * des  Verlobten  der  Lavinia  8 und  Bruders  der 
Juturna.  * 

Aeneas  ( — Indiges)  gründet  L a v i n i u m.  5 Dabei 6 soll 
sich  folgendes  Wahrzeichen  zugetragen  haben.  7 

* 

- 1 Serv.  V.  Aen.  VII,  366. 

* Verg.  Aen.  X,  76.  Turnus  heisst  Bruder  der  Iuturna  (Verg. 
Aen.  XII,  785),  die  auch,  wie  Venilia  (Ov.  metam.  XIV,  335  sqq.),  bei 
Arnob.  III,  9 Gattin  von  Janus  heisst.  Häufiger  heisst  bekanntlich 
Camesene  oder  wie  sie  sonst  geschrieben  wird  Schwester  und  Gattin 
des  Janus.  Vgl.  Preller,  r.  M.  S.  163,  der  aber  A.  2 nicht  Demoph. 
bei  Athen.,  sondern  Demophil,  bei  Lyd.  IV,  2 für  die  Schwester  Came- 
sene, Drakon  aus  Kerkyra  bei  Athen.  XV,  46  p.  692  E für  die  Schwester 
und  Gattin  ‘Kamise’  hätte  anführen  sollen. 

8 Verg.  Aen.  VII,  31. 

4 Auch  diese  Juturna  lockt  zu  weiteren  Combinationen.  Denn  eine 
Quelle  der  Juturna  lag  in  der  Nähe  des  Numicius  im  Gebiet  von  Ardea 
und  Lavinium  (Serv.  V.  Aen.  XII,  139),  die  eine  von  denen  zu  Rom  zwi- 
schen der  Aedes  Vestae  und  dem  Tempel  der  Dioskuren,  die  in  ihr  be- 
kanntlich sich  badeten.  Dass  aber  in  diesen  das  hellenische  Gegenbild  der 
Lares  praestites  Roms  zu  erkennen  ist,  beweist  schon  die  frühzeitige 
Einbürgerung  dieser  Gottheiten  zu  Rom,  welche  vor  allem  die  sog. 
Familienmünzen  bewähren. 

5 S.  Cato  bei  Serv.  Aen.  I,  269;  Strab.  XIII,  1 , 53  p.  608;  Liv. 
I,  1 ; Cass.  Dio  fr.  4,  6 u.  sonst. 

6 Mit  Unrecht  schreibt  Schwegler,  r.  G.  I S.  284  auf  die  Autorität 
des  Verf.  von  de  orig,  gentis  R.  12,  6 gestützt  Cato  die  Angabe  zu, 
Lavinium  seie  an  der  Stätte,  wo  die  Sau  die  30  Ferkel  warf,  ge- 
gründet worden.  Vgl.  Jordan  a.  a.  0.  p.  XXXI  sq.  Vielmehr  wurde 
nach  Cato  wie  nach  Fabius  Alba  longa  an  der  Stelle  erbaut,  wo  die 
Sau  wirft  und  wiedergefunden  wird.  S.  Fabius  (bei  Synk.  I p.  366  ed. 
Bonnens.  aus  Diodor.  VII  (fr.  III  ed.  Didot)  fr.  hist  Gr.  t III  p.  92, 
wo  das  Fr.  noch  dem  angeblichen,  von  Hertz  beseitigten  Numerius 
Fabius  zugeschrieben  wird.  Auch  nach  Varro  1.  L.  V,  144  gehört  die 
Sau  Alba  an.  Die  Erzählung  bei  Dionys.  I,  56  sq.  trägt  den  Charakter 
späterer  Umbildung  deutlich  genug.  Übrigens  stimmt  es  zu  dem  hier 
verfolgten  Gedanken,  dass  auch  die  Sau  bei  Cassius  Hemina  (ap.  Diomed. 
I p.  379)  nach  Rom  übertragen  wird.  Vgl.  Non.  p.  114  Grundulsis. 

1 Dionys,  a.  R.  I,  69. 
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Es  entzündet  sich  von  selbst  ein  helles  Feuer.  Ein 
Wolf  schleppt  Holz  herbei,  um  die  Flamme  zu  nähren , ein 
Adler  facht  sie  mit  seinen  Flügeln  an,  ein  Fuchs  will  sie 
mit  seiner  in  den  Fluss  getauchten  Ruthe  wieder  löschen. 
Schwegler  wollte  in  dem  Fuchs  die  röthlichen  Rutnli  er- 
kennen. 1 Er  sah  also  nicht,  dass  auch  der  Fuchs  einen 
Gott  bedeuten  müsse  und  doch  hatte  schon  Klausen  * in  ihm 
Liber  errathen.  Nur  erkannte  auch  dieser  nicht,  dass  die 
Erzählung  von  Dionys  entstellt  ist.  Liber  vertritt  in  der 
Gruppe  das  befruchtende  Nass  und  war  ursprünglich  sicher 
nicht  als  störend  gedacht.  Es  ist  das  um  so  gewisser,  da 
der  Cult  des  Liber  und  der  Libera  * in  Lavinium  besonders 
eifrig  und  ausgelassen  begangen  wurde.  War  ja  doch  ein 
ganzer  Monat  daselbst  dem  Liber  geweiht.  4 Überdiess  stellt 
sich  durch  verschiedenes  eine  sehr  enge  Beziehung  von  Liber 
zu  Faunus  heraus , 5 wodurch  das  Hinzutreten  des  Liber- 

* 

* Röm.  Gesch.  I,  330  f. 

* Aen.  und  die  Penaten  II  S.  775  ff. 

8 Gewiss  hängt  Liber  und  Libera  mit  libo,  Xtlßa  zusammen.  Sie 
sind  ähnlich  wie  Dionysos  Gottheiten  des  befruchtenden  Nasses  im 
weitesten  Sinn  des  Worts.  Vgl.  wegen  Dionysos  o.  S.  361  f.. 

4 Augustin  c.  D.  VII,  21.  Vgl.  Preller,  r.  M.  S.  442. 

8 Plin.  XIX,  4,  19  § 50:  horto  et  foro  tan  tum  contra  invidentium 
effascinationes  dicari  videmus  in  remedio  satyrica  signa.  Diese  Satyrica 
signa  erinnern  schon  für  sich  allein  an  die  italischen  Satyrn,  die  Faune 
(vgl.  in  Betreff  der  Identificierung  von  Satyrn  und  italischen  Faunen 
Ov.  metam.  VI,  392  sq.;  I,  193;  XIV,  637).  Nun  gibt  Serv.  V.  Aen. 
m,  20  an:  quod  autem  de  Libero  diximus  haec  causa  est,  nt  signum 
sit  liberae  civitatis,  nam  apud  maiores  aut  stipendiariae  erant  aut 
foederatae  aut  liberae.  sed  in  liberis  civitatibus  simulacrum  Marsyae 
erat,  qui  in  tutela  Liberi  patris  est.  Vgl.  IV,  58  nnd  Charax  im  Etym, 
m.  p.  526,  89  in  fr.  hist.  Graec.  t.  III  p.  641,  22:  Dionysos  seie  nach 
Italien  gekommen  und  habe  dort  Silene  zurückgelassen.  Toiit  3h  Tgangrat 

ini  apnt'Xwr  hu//flriav . xai  ruoivov  yerhaSat  rijr  'iraXtav  tovs  3h  yttagyoa c ot 
IraXo'i  xoXwvovf  fxäXovr'  tii?  xai  I3gaadit9en  roiavra  ayaXf/ara  otrocpopovvra  fr 
aoxoi;.  'EanoiSa^or  3h,  xai  a(  üixovr  noXttf  oi  'IraXoi,  ri«ij v ravratf  nag- 
h/fir , ariOTavtts  Satpova  Tira  aif  rt^faßvrryr  ’ouotoy  £tiXjjvw,  ira  xai  rif  xotroi- 
rCa  röhr  legwv  ovyxga&äkiiv.  Al  3h  nhSat  nfgui^fyirvai  xrX. 
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Faunus  zu  der  Gruppe  Jupiter,  Vesta,  Mars  noch  verständ- 
licher wird. 

Eine  ähnliche  Gruppe  — aber  ohne  den  Fuchs  — ist 
das  Symbol  der  Gründung  von  Lanuvium,  1 und  diese 
Sage  mag  hier  wohl  ursprünglicher  sein. 

Wesentlich  verschieden  wird  die  Gründung  Praenestes 
erzählt.  Die  Schwester  der  ,Digitier'  gebiert  hier  von  einem 
in  ihren  Schooss  gesprungenen  Funken  s den  Caeculus,  der 
sodann  ,in  foco‘,  3 ,iuxta  ignes1  4 als  ein  ,pignus  flammarum1  * 
gefunden  wird. 

Nun  heisst  Caeculus  ein  Sohn  des  Vulcanus, 6 eine  Ab- 
leitung, die  seine  Fenernatur  ausdrückt,  aber  im  übrigen 
wohl  mit  Recht  schon  von  Schwegler  als  graecisierend  be- 
zeichnet worden  ist, 7 und  der  Schwester  der  Fratres  Digitii, 

* 

1 Es  ist  diess  ersichtlich  aus  Münzen  des  L.  Papius  Celsus  (geprägt 
zwischen  705  und  709,  Mommsen  Gesch.  d.  röm.  Münzw.  S.  651),  die 
auf  dem  Revers  den  Kopf  der  Juno  Lanuvina,  auf  dem  Avers  in  der 
Mitte  ein  Feuer,  rechts  einen  Wolf  mit  einem  Span  im  Maul,  links 
einen  Adler  mit  den  Flügeln  das  Feuer  anfachend  zeigen,  Eckhel , D. 
N.  V,  p.  267  sq.  Riccio,  le  monete  delle  ant  fam.  di  Rom.  p.  162  n.  2. 
tav.  35  n.  1.  Panofka,  Terracotten  des  k.  Mus.  zu  Berlin  1842.  4.  p. 
34  ff.  Schon  der  Umstand,  dass  in  Lavinium  noch  ein  Fuchs  bei  der 
Gruppe  ist , scheidet  diese  Lanuvinische  von  der  Gruppe  in  Lavinium. 

* S.  Serv.  V.  Aen.  VII,  678:  Praeneste  — . Ibi  erant  pontifices  et 
dii  Indigetes  sicut  etiam  Romae.  Erant  etiam  duo  fratres,  qui  divi 
appellabantur.  Horum  soror  dum  ad  focum  sederet,  desiliens  scintilla 
eius  uterum  perctissit;  unde  dicitur  concepisse.  Postea  enixa  etc.  Vgl. 
mythogr.  Vat.  II.  184  p.  136  ed.  Bothe. 

8 Cato  (s.  d.  .scho).  Veron.  z.  V.  Aen.  VII,  681  p.  99,  6 Keil ; Cat 
— reliq.  ed.  Jordan  p.  13,  22)  in  originibus  ait  Caeculum  virgines  aquam 
petentes  in  foco  invenisse  ideoque  Vulcani  [filium  eum  exjistimasse,  et 
quod  oculos  exiguos  haberet,  Caeculum  appellatum.  hic.  collefcticiis] 
pastoribus  urbem  Praeneste  fundavit.  Vgl.  V.  Aen.  VII,  678  sqq. 
Rationalistische  Umdeutung  beim  Myth.  Vat.  I.  84  p.  29  ed.  Bothe. 

4 Solin.  2 p.  9 G.;  Serv.  a.  a.  0. 

8 Mart.  Cap.  VI  § 642. 

6 So  bei  Cato,  Verg.,  Serv.,  den  Mythogr.  a.  a.  0.  Mart.  Cap. 
a.  a.  0.  nennt  ihn  ‘Ulyssis  nepotem’. 

7 R.  Gesch.  I S.  715  A.  5. 
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‘der  göttlichen  Brüder’.  1 Man  mag  die  fratres  Digitii  oder 
Dejpidii  im  übrigen  erklären  wie  man  will,  die  zwei  Lares  Prae- 
stites  werden  jedesfalls  darin  versteckt  sein.  An  wen  aber 
hat  man  bei  der  im  Herde  waltenden  Schwester  eher  zu  denken, 
als  an  Vesta?  Jedesfalls  weist  uns  die  ganze  Geschichte 
auf  Götter  hin,  die  in  und  am  Herde  walten.  * 

Überdiess  stimmt  der  Name  Caeculus  evident  zu  Cacus, 
dem  feuerspeienden  Wesen  und  der  wie  Vesta  verehrten 
Caca, 3 sowie  zu  Caecilia. 

Und  Cacus  selbst  heisst  in  der  Chronik  von  Kymae  der 
erste  Beherrscher  Roms.  * 

ZURÜCKFÜHRUNG  DER  RÖMISCHEN  SAGEN  AUF  DIE 
LAUNISCHEN  (UND  SABINISCHEN)  SAGEN. 

Kein  Zweifel,  dieser  Cacus,  die  Erzählung  von  der  Ge- 
burt des  Servius,  von  der  des  Romulus  in  der  Fassung  des 

* 

1 Bei  Serv.  heissen  sie  ’divi’,  beim  Mythogr.  Vat.  II  ‘divini’.  Die 
Schol.  Veron.  a.  a.  0.  fahren  fort:  hunc  Varro  ab  Depidiis  pastoribus 
educatum  ipsique  Depidio  nomen  fuisse  et  datum  cognomentum  Caeculo 
[tradit]  libro,  qui  inscribitur  Marius  aut  de  Fortuna.  Nun  haben  nach 
Casaubon. , Plin.  exercitat.  zu  Solin.  a.  a.  0.  die  besseren  und  älteren 
Codd.  des  Solin.  Digidii,  oder  auch  Digitii.  Wir  müssen  desshalb  einst- 
weilen unentschieden  lassen,  wie  ihr  wirklicher  Name  war. 

* Vgl.  Preller,  r.  M.  S.  647,  A.  5. 

* Serv.  Verg.  Aen.  VIII,  190:  Hunc  (Cacum)  soror  sua  eiusdem 
nominis  prodidit,  unde  etiam  sacellum  mcruit,  in  quo  ei  per  virgines 
(al.:  pervigili  igne  sicut)  Vestae  sacrificabatur.  Mythogr.  Vat.  II,  154 
und  IH,  13,  1 extr. : per  virgines  Vestae  sacrif.  Vgl»  Lact.  I,  20,  36. 
Vgl.  Ambrosch,  ReligionsbQcher  d.  R.  S.  62  Anm.  193:  ,Ich  trage 
kein  Bedenken,  anzunehmen,  dass  Cacus  und  Caca  ein  uraltes  Götter- 
paar gewesen“. 

4 Festus  p.  266  Romain;  fr.  hist.  Gr.  IV  p.  434.  Prellers  Con- 
jectur  (die  Regionen  d.  St.  Rom  S.  153):  Caci  et  Pinarii  unitarum 
virium  imperio  ist  mehr  scheinbar  als  haltbar. 

Beachtung  verdient  endlich , dass  die  Casa  Romuli  hart  an  der 
Scala  Caci  lag.  S.  Plut.  Rom  20  nach  Schwegler,  r.  G.  I S.  393.  Höchst 
wahrscheinlich  lag  aber  in  der  Nähe  dieser  Treppe  auch  das  Atrium 
Caci  (Diod.  IV,  21);  vgl.  Schwegler  S.  374. 
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Promathion  weisen  nach  Praeneste.  * Überhaupt  lässt  uns 
ein  Blick  über  diese  italischen  Städtemythen  in  ihnen  sofort 
fast  sämmtliche  Gestalten  der  römischen  Gründungssagen 
wieder  finden. 

Vor  allem  treten  wiederholt  Laur en terkönige  als 
Eltern  der  Stadtgründer  auf.  2 Es  erscheinen  Picus,  Faunus- 
Euander-Faustulus  und  Latinus-Aeneas. 

Die  Gattin  von  Faunus  ist  Fauna-Fatua, 8 welche  der  Acca 
Larentia  entspricht.  * Latinus  sodann  gehört  hier  aufs 
engste  in  den  Begriffskreis  von  Picus  und  Faunus  und  damit 
von  Mars.  Denn  Mars  entspricht  vollständig  dem  Faunus, 
der  sein  5 wie  des  Picus  Sohn  6 heisst,  wie  denn  überhaupt 
»die  Begriffe  dieser  drei  Gottheiten  auf  allen  Puncten  in- 
einander übergehen«,  7 speciell  aber  Mars  und  Picus  kaum 
auseinanderzuhalten  sind.  Beide,  Faunus  wie  Mars,  erscheinen 
als  identisch  mit  Silvanus.  8 Die  Gattin  des  Mars  ist  die- 


* 

1 Wenn  irgend  eine  Stadt  Latiums,  verdient  diese  eine  gründliche 
Monographie.  Hier  lag  es  nahe,  die  Beziehungen  von  Caeculus  zur  For- 
tuna Primigenia  zu  Praeneste,  wie  die  von  Servius  zur  Fortuna  in  Bom 
zu  untersuchen.  Doch  mag  es  genügen,  daran  zu  erinnern  (vgl.  einst- 
weilen Preller,  r.  M.  S.  552  ff.). 

* Vgl.  Augustin,  c.  D.  XVIII,  15:  Iam  ergo  regnabant  Laurentes 
utique  in  Italia,  ex  quibus  evidentior  ducitur  origo  Romana  post 
Graecos. 

8 S.  o.  S.  394. 

4 Plut.  q.  R.  35  sagt  ausdrücklich,  indem  er  allerdings  die  Hercules 
zugeführte  Buhle  als  eine  von  der  Amme  des  Romulus  verschiedene  im 
Auge  hat — allein  zwei  Accae  Larentiae  gibt  es  natürlich  für  uns  nicht  — : 
TJl  J t ( i >QCC  jtafttrriq  a ßolay  ’inlxXrfltv  ctvai  Myouatv.  Denn  dass 

Favola  mit  Fatüa  gleichzustellen  ist,  kann  einem  Zweifel  nicht  unter- 
liegen. Vgl.  Schwegler,  r.  G.  I S.  433  A.  7;  Preller,  r.  M.  S.  422. 
S.  o.  S.  383. 

8 Dionys.  I,  31 ; App.  bei  Phot.  bihl.  57  p.  16,  b,  10.  Mqrtius  Picus 
bei  Amob.  V,  1 p.  154. 

8 S.  o.  S.  393. 

7 Vgl.  Schwegler,  r.  G.  I S.  232  f. 

8 Faunus  bei  Isid.  VIII,  11,  81.  Vgl.  Gerhard,  hyperb.-röm.  Studien 
II  S.  92  A.  5.  Mars  bei  Cato  r.  r.  83:  Marti  Silvano. 

28 
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selbe  wie  die  des  Faunus,  Fauna.  Da  also  Latinus  des 
Faunus  Sohn  heisst, 1 tritt  auch  er  ebendamit  in  die  eDgste 
Beziehung  zu  Mars. 

Mars  vermählt  sich  zu  Rom  mit  der  Vestalin.  * 

Nun  scheint  zwar  die  Erzeugung  der  Zwillinge  durch 
Mars  und  die  Vestalin  dem  Ursprung  eines  hellenischen 
Heros  aus  der  Vermischung  eines  göttlichen  Vaters  mit  einer 
sterblichen  Jungfrau  ganz  entsprechend. 

Doch  sagt  schon  Schwegler,  die  Vestalin  erinnere  an 
Vesta , durch  die  Sage  von  der  Geburt  aus  Mars  und  der 
Vestalin  würden  die  Zwillinge  an  Mars  und  Vesta  geknüpft.  * 

Man  könnte  sagen,  auch  andere  Göttinnen,  welche  die  hel- 
lenistische Umbildung  zu  menschlichen  Jungfrauen  depoten- 
ziert  hat,  erscheinen  als  Vestalinnen , so  vor  allen  Tarpeja, 
in  der  schon  Niebuhr  die  Göttin  ahnte.  Doch  ist  Tarpeja 
wohl  schwerlich  in  der  Sage  Vestalin  gewesen,  4 und  Ilia  ist 
es  jedesfalls  in  viel  bedeutungsvollerer,  in  allgemein  aner- 
kannter Weise.  4 

Soviel  ist  zuzugeben,  der  Name  ‘Vestalin’ 6 reicht  noch 
nicht  hin  zur  Göttin  Vesta  zu  gelangen. 

• 

* S.  o.  S.  393. 

* S.  o.  S.  373;  388  u.  ö. 

* Schwegler,  r.  G.  I S.  430  und  vor  ihm  Schwenck,  d.  Mythol. 
d.  Römer  S.  64  Anm. 

* S.  o.  S.  306  A.  2. 

6 Wenn  Ocrisia  Herdpriesterin  ist,  so  ist  sie  es  ja  nach  unsrer 
Auffassung  in  demselben  Sinn  und  aus  demselben  Grunde  geworden 
wie  Ilia.  Wenn  auch  Taracia  Vestalin  heisst  (Gell.  VII  (VI)  7;  Plin. 
h.  n.  XXXIV  § 25,  s.  o.  S.  384),  so  gilt  eben  auch  von  ihr,  dass  die 
*Vestalin  mit  Roms  Gründung  in  Zusammenhang  gebracht  wird,  wenn 
die  Taracia  gleich  eher  zu  Acca  Larentia  als  zu  Vesta  gehört.  Aber 
wir  haben  uns  schon  mehr  all  ein  Mal  davon  überzeugen  müssen,  wie 
fliessend  die  Grenzen  dieser  Götterkreise  sind. 

6 Die  Mutter  der  Zwillinge  hiess  ohne  Zweifel  früher  *Vestalin’ 
schlechtweg.  Erst  spater  bekam  sie  den  Namen  Rhea  (Silvia).  Rhea 
und  nicht  Rea.  Einmal  hat  Rhea  jedesfalls  die  bessere  Autorität  für 
sich.  Prellers  Einwand  aber,  dass  die  Annahme  des  Namens  Rhea  auf 
ein  zu  junges  Datum  führen  würde,  ist  durch  den  an  die  Spitze  der 
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Aber  mancherlei  Analogien  scheinen  darauf  hinzuführen. 

Man  wird  in  Mars  die  Einheit,  den  Urquell  der  Laren 
in  ähnlicher  Weise  zu  erkennen  haben,  wie  in  Semo  Sancus 
den  der  Semonen , in  Jupiter  Dius  Fidius  den  der  Genien. 

Die  Grundbedeutung  von  Mars  steht  freilich  noch  lange 
nicht  fest.  Auch  Mommsen  hat  sich  neuestens  für  die  Etymo- 
logie erklärt,  welche  in  ihm  den  Mörder  erblickt.  1 Diese 
Annahme  beruht  bei  ihm  auf  der  Voraussetzung,  dass  Maurs 
die  älteste  überlieferte  Form  sei.  Nach  Ritschls  Unter- 
suchungen ‘über  Vocalunterdrückung  in  der  Schrift'  * ist  diess 
aber  nur  abbrevierte  Schreibung  für  Mavors. 

Allerdings  war  Mars,  wie  es  scheint,  Unterweltsgott  nach 
den  beiden  Seiten  hin,  nach  der  segenspöndenden  wie  nach  der 
furchtbaren.  Doch  wird  es  noch  weiterer  Beweise  bedürfen, 
bis  für  Mars  als  ursprüngliche  Grundbedeutung  die  des 
»Mörders«  als  feststehend  wird  angesehen  werden  können. 
Jedesfalls  nach  seiner  segenspendenden , Fruchtbarkeit  de3 
Erdbodens  verleihenden  Seite  und  nicht  nach  der  furcht- 
baren , Tod  und  Verderben  bringenden  Seite  hin  berührt  sich 
Mars  mit  Picus  und  mit  Faunus,  dem  ‘gnädigen’  Gott. 

Nun  erinnere  man  sich  wieder  an  ‘picus’  und  ‘parra’. 
Werden  wir  jetzt  nicht  das  Recht  zu  der  Annahme  haben, 
dass  auch  die  erste  römische  Gründungssage  ein  Element 
enthielt,  das  Roms  Gründer  von  Vesta  abstammen  Hess,  von 
Picus  Martius  und  Vesta,  dass  am  Ende  doch  — man  weiss, 
wie  Picus,  Faunus,  Saturnus,  Latinus  fortwährend  in  einander 

* 

Anmerkung  gestellten  Satz  beseitigt  Der  Name  Rca  wäre  aber  auch 
geradezu  falsch,  denn  eine  capierte  und  inaugurierte  Vestalin  ist  stets  eine 
solche,  ’quae  vota  iam  solvit’,  sie  ist  damnata,  nicht  rea  voti.  S.  Macrob. 
Sat  III,  2,  6. 

1 Röm.  Gesch.  I*  S.  43  Anm.  *;  165. 

* S.  Ritschl  im  n.  rh.  Mus.  XVI 1861.  S.  601  ff.  Darnach  ist  Mavrte 
‘ohne  Schwa  zwischen  v und  r nicht  sprechbar'  und  ‘wollte  man  sagen, 
dass  das,  wie  Mavorte  beweist,  ursprünglich  hier  unbestreitbare  eon- 
sonantische  v doch  in  der  Contraction  vocalisch  werden  konnte’,  wo  ‘sich 
jedoch  alsdann  schwer  begreifen  liesse,  wie  aus  Maurte  ein  Marte  her- 
vorgegangen sein  sollte*,  so  wäre  es  also  jedesfalls  eine  spätere  Form. 

26* 
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übergehen,  auch  die  Verbindung  von  Mars  mit  einer  Vestalin 
als  die  hellenistische  Umbildung  der  Ehe  von  Mars  und  Vesta 
anzusehen  ist? 

Dazu  stimmt  in  überraschender  Weise,  dass  am  1.  März, 
an  dem  das  Hauptfest  des  Mars  war,  1 auch  das  heilige 
Feuer  der  Vesta  erneuert  wurde.  2 Und  es  ist  nicht  ohne 
Belang,  dass  der  Flamen  des  Quirinus,  d.  h.  des  als  Gott 
gedachten  Stadtgründers,  die  Vestalinnen  beim  gallischen  Ein- 
fall auf  ihrer  Flucht  nach  Caere  geleitet,  und  dass  die  Jung- 
frauen die  Heiligthümer , die  sie  nicht  mitnehmen  konnten, 
‘sacello  proximo  aedibus  flaminis  Quirinalis’  vergraben.  8 

Auch  diese  Sage  weist  uns  nach  Laurentum:  Mars  und 
die  Vestalin,  Latinus  und  Amata  bieten  unverkennbare 
Analogien ! 

Denn  ganz  ebenso,  wie  in  Rom  Mars  Gatte  der  Vestalin 
ist,  heisst  in  Laurentum  Latinus  Gemahl  der  Amata.  Amata 
aber  nennt  der  Pontifex  die  Jungfrau,  die  er  als  Dienerin 
für  die  Göttin  capiert.  1 Und  diese  Amata  ist  dem  Vergil 
selbst  eine  Schwester  der  See-  und  Quellengöttin  Venilia.  ? 
Die  Schwester  einer  Göttin  ist  aber  gewiss  ursprünglich  nicht 
eine  Vestalin,  sondern  die  Feuergöttin  Vesta. 

In  thier-symbolischer  Form  erscheinen  die  beiden  Götter 
Mars  und  Vesta  zu  Rom  in  Picus  und  Parra.  Denn  der 
Specht  ist  Vogel  des  Mars,  die  Parra  der  Vesta.  6 

' C.  I.  L.  I p.  387. 

* S.  o.  S.  287  A.  6. 

* Liv.  V,  40.  Plut.  Cam.  20  sagt  geradezu:  vno  rar  rewr  toS  Kvg/rov. 
Borghesi  (Giorn.  Arcad.  I (1819)  p.  58  f.) , dem  Schwegler  beistimmt 
(r.  G.  III  S.  250),  bezieht  auch  das  Elogium  bei  Orelli  537  = C.  I. 
L.  I p.  285  auf  den  Flamen.  Mommsen  dagegen  a.  a.  0.  stimmt  Nie- 
buhr,  r.  G.  II  S.  606  A.  1201  bei,  der  dort  an  Aibinius  denkt,  wie 
schon  Fabretti  (s.  Mommsen  a.  a.  0.)  ergänzt  batte. 

4 Verg.  Aen.  X,  75;  VI,  90;  VII,  366;  XII,  29. 

5 S.  o.  S.  397  A.  1. 

4 Non.  p.  518  Hyginus:  est  parra  Vestae,  picus  Martis.  Wegen 
des  Spechts  s.  noch  weitere  Stellen  bei  Schwegler,  r.  G.  I S.  415  f.  A.3. 
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Latinus  freilich  ist,  so  eng  er  sich  einerseits  mit  Mars 
berührt,  1 * andrerseits  auch  wieder  nichts  anderes  als  die 
hellenistische  Verhüllung  des  Jupiter  Latiaris.  Da  in  Mars  * 
die  Einheit,  der  Urquell  der  Laren  zu  erkennen  sein  wird, 
wie  in  Jupiter  der  der  Genien,  und  da  Laren  und  Genien 
vielfach  in  einander  übergehen,  so  kann  es  nicht  über- 
raschen, wenn  das  gleiche  bei  Mars  und  Hercules-Dius  Fidius 
der  Fall  ist. 

Aeneas  verschwindet  im  Numicius,  um  fortan,  zum  Jupiter 
Indiges  erhöht,  als  Gott  zu  walten.  3 * Oben  nun  * hiess 
des  Aeneas  Gattin  Lavinia.  Aber  wir  haben  Spuren  von  einer 
andern  Gemahlin  des  Latinus. 

Nach  Ovid  5 gab  sich  Anna  Perenna  aus  Furcht  vor  der 
Eifersucht  der  Lavinia  den  Tod.  Sollte  sie  nicht  Gattin  des 
Stromgottes  gewesen  sein,  Anna  Perenna  die  Göttin  des  Amnis 
Perennis, 6 sie,  deren  Fest  zu  Rom  am  selben  Tag  begangen 
wurde, 7 an  welchem  Jupiter  — es  war  an  den  Iden  des  März  — 
vom  Pontifex  max.  und  der  Virgo  Vestalis  max.  (?)  ein  hei- 
liges Opfer  gebracht  wurde?  8 

Die  Geschichte  von  dem  albanischen  König  Tiberinus, 
der  im  Strome  ertrunken  sein  und  ihm  so  seinen  Namen 
gegeben  haben  soll, 9 ist  natürlich  ohne  allen  Werth.  Es  ist 

1 S.  o.  S.  393  f. ; 401.  * 

* Die  enge  Verbindung  von  Mars  und  Laren  erhellt  besonders 
deutlich  schon  aus  dem  berühmten  Lied  der  Arvaltafeln.  S.  jetzt  das- 
selbe nebst  der  Litteratur  darüber  im  C.  I.  L.  I p.  9 sq.  n.  28. 

» S.  o.  S.  396  A.  4. 

* S.  o.  S.  404. 

5 Ov.  fast.  III,  647  sqq. 

6 Ov.  fast.  III,  653  sq. : placidi  sum  nympha  Numici.  Amne  perenne 
latens  Anna  Perenna  vocor.  Vgl.  Klausen,  Aeneas  und  d.  P.  S.  719; 
Schwegler  r.  G.  II  S.  241;  Preller  S.  520,  während  diesem  S.  304  eine 
äusserst  künstliche  Erklärung  noch  als  »das  Richtige  erscheint«. 

7 C.  I.  L.  I p.  388.  Mommsen  C.  I.  L.  I p.  375  bezweifelt  die 
Teriae’,  aber  schwerlich  mit  ausreichendem  Grund. 

6 S.  o.  S.  311  A.  2. 

9 Varro  1.  L.  V,  30;  Liv.  I,  3;  Ov.  fast.  II,  389 ; metam.  XIV,  614; 
Serv.  Y.  Aen.  VIII,  72;  330. 
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das  ein  spätes,  den  alten  Sagen  nach  fabuliertes  Machwerk. 
Dagegen  ist  beachtenswerth , dass  auch  Janus  Quellgott- 
heiten zu  Frauen  gegeben  werden.  1 

Ebenso  wie  sein  Doppelgänger  Aeneas  als  Jupiter  Indiges 
waltet  Latinus  im  Numicius  bei  Lavinium.  2 

Offenbar  haben  also  der  Stromgott  und  seine  Gemahlin 
ihren  Reflex  in  der  Sage  von  Laurentum  und  Lavinium,  hier, . 
insofern  man  Anna  Perenna  als  Gattin  des  Latinus  voraussetzt, 2 
in  Laurentum,  insofern  auch  in  Rom  die* Vestalin’ es  ist,  welche 
sich  mit  dem  Stromgott  vermählt. 

Merkwürdigerweise  finden  wir  die  drei  Götter  Jupiter, 
Mars  und  Feuergottheit  beisammen  als  Stadtgründer  von 
L a n u v i u m in  jener  höchst  beachtenswerthen,  auf  Münzen  einer 
aus  Lanuvium  stammenden  Gens  dargestellten  Gruppe  4, 
während  denselben  in  Lavinium  noch  Liber  zugesellt  wurde. 6 

Und  auch  zu  Rom  ruft  Romulus  bei  Ovid,  indem  er 
die  Furche  zur  Stadtgründung  zieht,  8 Jupiter,  Mavors  und 
Vesta  an. 

condenti  Juppiter  urbem 
Et  genitor  Mavors  Vestaque  mater  ades. 

Jupiter  heisst  hier  stadtgründend,  Mars  Erzeuger,  Vesta 
Mutter.  Gewiss  könnte  hier  eine  voraussetzungslose  Exegese 
das  ‘mater’  kaum  anders  denn  im  stricten  Parallelismus  zu 
‘genitor’  erklären,  wäre  nicht  bekannt,  dass  Ovid  nichts  von 
Vesta  als  Mutter  des  Romuius  weiss.  Aber  sollte  hier  nicht 
eine  alte  Formel,  ein  vielleicht  uraltes  Carmen  zu  Grunde 
liegen?  7 

> S.  o.  S.  897  A.  2. 

* S o.  S.  395. 

» S.  o.  S.  405. 

‘ S.  o.  S.  S99. 

8 8.  o.  S.  398. 

* Fast.  IV,  826  sqq. 

7 Man  könnte  gegen  diese  Voraussetzung  einwenden,  dass  auch 
sonst  Jupiter,  Vesta  und  Mars  verbunden  sind.  8.  o.  8.  218.  Aber 
geht  nicht  vielmehr  umgekehrt  hieraus  hervor,  dass  diese  drei  Gott- 
heiten in  näherer  Beziehung  zu  einander  stehen? 
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Endlich  darf  nicht  übersehen  werden , dass  der  im 
Strom  waltende  Gott  sowohl  in  Rom,  wie  zu  Lavinium  Ju- 
piter ist,  der  ja  auch  direct  als  der  Vater  des  Stadtgründers 
von  Rom  bezeichnet  wird.  1 II 

Einmal  scheint  Vesta  selber  Bezug  zum  Flussgott  zu 
haben.  Vergil 8 sagt  von  ihr: 

Vestaque  mater 

quae  Tuscum  Tiberim  et  Romana  Palatia  servas. 

So  ragt  auch  hier  Vesta  herein.  Immer  wieder  macht 
sich  bei  diesen  römischen  Göttern  der  Mangel  einer  fest 
abgegränzten  Individualität  geltend,  immer  wieder  gehen 
ihre  Begriffe  in  einander  über,  wie  Kreise,  die  durch  ins 
Wasser  geworfene  Steine  hervorgerufen  sind,  in  einander 
zerfliessen.  Als  weitere  Mutter  der  Zwillinge  erschien  so- 
dann die  Gattin  des  Faustulus,  Acca  Larentia,  in  der  man 
eher  Fauna,  d.  h.  Bona  Dea,  denn  Vesta  zu  suchen  haben 
wird.  Als  Laren-Mutter  scheint  auch  sie  am  Herde  heimisch. 
Aber  sie  berührt  sich  mehr  mit  den  Lares  agrestes,  die  für 
die  Fruchtbarkeit  der  Felder  sorgen , als  mit  dem  Lar  fami- 
liaris,  der  mit  Ocrisia  oder  vielmehr  mit  Caecilia-Caca-Vesta 
den  Servius  erzeugt,  eine  Sage,  die,  wie  wir  uns  erinnern, 
zu  dem  Gründungsmythos  von  Praeneste  stimmt. 

Acca  Larentia  wird  auch  in  der  Lupa  oder  Luperca  ver- 
steckt sein,  an  die  das  Lupercal  gemahnt3  und  neben  welcher 
die  Ficus  Ruminalis  stand.  4 Bei  diesem  Feigenbaum  be- 
fand sich  ein  Heiligthum  der  Rumina , 5 von  welchem  der- 
selbe seinen  Namen  hatte.  Rumina  ist  die  säugende , 3 eine 

I S.  o.  S.  310  und  384. 

* S.  Verg.  georg.  I,  499  sq. 

II  S.  o.  S.  389  A.  3. 

* Plin.  h.  n.  XV  § 77;  SerT.  Acn.  VIII,  90:  flcns  Ruminalis,  quae 
fuit,  ubi  nunc  est' Lupereal.  Vgl.  Oy.  fast.  IIL  411;  Varro  1.  L.  V,  54; 
Plut.  Rom.  3 sq.;  Dionys.  I,  79. 

* Varro  r.  r.  II,  11,  4 sq.  Vgl.  Schwegler,  r.  G.  I.  S.  421. 

* Corssen,  krit.  Beitr.  z.  lat.  Formenl.  Leipz.  1863.-  S.  427  ff.  leitet 
das  Wort  ab  von  der  Sansk.  Wz.  sru  =.  fluere,  und  erblickt  in  rumen  das 
Euter  als  »fliessendes«  und  sodann  in  Rumina  die  Eutergöttin. 
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Göttin  des  Säugens,  ohne  Zweifel  eine  Indigitation  der  Fauna, 1 
die  in  thiersymbolischer  Form  als  säugende  Lupa  oder  Lu- 
perca  im  Mythos  auftritt.  8 

Aber  auch  Hercules,  der  Himmelsgott,  den  wir  als  Ge- 
mahl der  Stromgöttin  erblickt  haben,  buhlt  mit  Acca  La- 
rentia,  mit  Faula,  mitLauna, 3 die  in  Lavinium  als  Lavinia 
Gattin  des  Aeneas  ist. 4 Andrerseits  steht  die  Gattin  des 
Faunus  5 als  Carmentis  iu  naher  Beziehung  zu  den  Quellen. 6 
Und  wiederum  ist  Hercules  selbst  mit  Mars  zusammenge- 
flossen. Auch  er,  wie  Faunus  und  Mars,  1 erscheint  als 
Silvatius,  und  sitzt  als  solcher  auf  einem  Relief  zu  München 
gegenüber  einer  Hernie  des  Lar  agrestis,  Priapus,  8 während 
der  dabei  befindliche  Hund  sich  bei  unsrer  Auffassung  des 
Faunus  und  dessen  Beziehung  zu  den  Laren  und  Lupercus 
von  selbst  erklärt.  Ja  Jupiter  heisst  bei  Augustin  Ruminus. 9 

Und  mit  einem  Worte  soll  schliesslich  noch  der  sabi- 
nischen  Sagen,  insbesondere  der  von  Cures  gedacht  werden, 
wo  ‘Modius  Fabidius’  ein  Sohn  von  Quirinus  heisst.  10 

Ferner  werden  Pales  und  Vesta  identificiert.  11  Nun 

* 


1 Vgl.  Schwegler  a.  a.  0.  S.  422. 

* Wie  sich  zu  dieser  Rumina  der  Name  'Roma’  verhält,  lasse  ich 
unentschieden.  Der  Name  Romulus  ist  selbstverständlich  erst  spät 
aus  Roma  herausgesponnen  worden,  als  man  dem  hellenistischen  Heros 
einen  Namen  schöpfen  musste.  Corssen  a.  a.  O.  leitet  Roma  von  der- 
selben Wurzel  ab,  wie  rumen  (ruma),  Rumina,  erklärt  das  Wort  aber 
als  'Stromstadt.’ 

8 S.  o.  S.  382. 

8 S.  o.  S.  376  f.  A.  2;  404  f. 

8 S.  o.  S.  393  f. 

« S.  o.  S.  394. 

» S.  o.  S.  401. 

8 Abgebildet  bei  Winckelmann,  monumenti  inediti  (Donaueschingen 
1828)  Nr.  67.  Die  Ochsen  in  der  unten  befindlichen  Grotte  sind  na- 
türlich die  des  Cacus-Euander-Hercules. 

9 Aug.  c.  D.  VII,  11. 

19  S.  o.  S.  393  A.  2. 

” S.  o.  S.  339  A.  1. 
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gelten  die  am  21.  April  gefeierten  Palilien  als  der  Ge- 
burtstag der  Stadt. 1 An  ihnen  aber  wird  aus  der  Aedes 
Vcstae  das  Bohnenstroh,  die  Asche  der  an  den  Fordicidien, 
dem  Feste  der  Tellus,  geschlachteten  ungeborenen  Kälber, 
und  das  Blut  des  dem  Mars  geopferten  Octoberrosses  bei 
den  Vestalinnen  geholt.  * 

Selbst  von  Acca  Larentia  düf-feu  wir  Vesta  nicht  schlecht- 
weg trennen.  Die  enge  Verbindung  mit  den  Laren  des 
Hauses  vermittelt  die  mit  den  Laren  des  Feldes.  Indem 
Vesta  mitPalesidentificiertund  für  eine  Erdgöttin  erklärt  wird,* 
tritt  sie  überhaupt  in  diesen  Kreis  ein,  und  da  diese  Erd- 
göttinnen sämmtlich  nur  die  verschiedenen  Seiten  einer  und 
derselben  göttlichen  Kraft  symbolisieren,  so  lassen  sich  scharfe 
und  feste  Grenzlinien  hier  in  keiner  Weise  festhalten. 

Denn  mit  bestimmten  Worten  sagt  uns  Cornelius  Labeo,  * 
der  Maia  seie  an  den  Kalenden  des  Mai  unter  dem  Namen 
Bona  dea  eine  Aedes  geweiht  worden;  dass  Bona  dea  und 
Terra  identisch  seien , lasse  sich  aus  geheimeren  Riten  be- 
weisen; und  endlich  »hanc  eandem  Bonam  Faunamque  et 
Opern  et  Fatuam  pontificum  libris  — die  Sache . war  also 
ofticiell  anerkannt,  ‘symbolisch’  festgestellt  — indigitari.« 
Enge  Beziehungen  zu  Ops,  Tellus  und  Bona  dea  ergab 
schon  der  Cultus,  sowie  zu  Faunus  (Lupercus).  * Und  es 
ist  diess  um  so  bezeichnender,  da  Maia,  die  hier  mit  Ops, 
Tellus,  Terra,  Fauna -Bona  dea  identificiert  wird,  in 
den  alten  römischen  Gebeten  als  ‘Maia  Volcani’  angerufen 
und  Gattin  des  Feuergottes  genannt  wurde.  6 Ausseror- 
dentlich charakteristisch  für  die  römische  Religion  ist  dabei, 
dass,  während  Vesta  ihren  jungfräulichen  Charakter  ver- 
liert, sofern  sie  in  die  Kreise  dieser  Erdgöttinnen  geräth, 

> S.  o.  8.  312  f. 

* S.  a.  a.  0. 

* S.  o.  8.  33C  und  n.  8.  422  A.  1. 

4 Bei  Macrob.  Sat.  I,  12,  21.  Vgl.  u.  8.  422  A.  1. 

4 S.  o.  S.  313. 

* Gell.  n.  A.  XIII,  23;  Macrob.  I,  12,  18. 
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von  Bona  dea  andrerseits  ihre  Keuschheit  erhoben  wird. 1 
Vergebens  suchte  sie  ihr  Vater  Faunus  durch  Schläge  mit 
Myrthenruthen  zu  nöthigen,  da  sie  ihm  nicht  einmal,  als  er 
sie  trunken  gemacht  hatte,  sich  ergeben  hatte.  Erst,  wie  er  sie 
als  Schlange  beschlich,  vermochte  er  ihre  Keuschheit  zu  rauben.  * 

Dieser  Mythos  ist,  wie  so  häufig  in  Rom,  der  Reflex 
der  Cultgebräuche.  Den  Tempel  der  Göttin  durfte  kein 
Mann  betreten,*  und  bei  dem  Feste  der  Bona  dea  mussten 
bekanntlich  alle  männliche  Wesen  dem  Hause  fern  seiu, 4 
auch  Thiere, 5 und  selbst  Bilder,  die  männliches  darstellten, 
verhüllt  werden, 6 ja  ein  Mann  sollte  den  Namen  der  Göt- 
tin gar  nicht  hören. 7 Den  Schlägen  mit  Myrthenruthen 
und  der  Trunkenheit  entspricht  der  Brauch,  dass  im  Tem- 
pel der  Bona  dea  keiu  Myrthenzweig  geduldet  wurde,  wäh- 
rend eine  Weinlaube  über  ihrem  Haupte  sich  wölbte  und 
ein  Krug  mit  Wein  neben  ihr  stand. 

• 

1 Cic.  de  har.  resp.  17,  37;  Tert.  ad  nah  II,  9;  Serv.  V.  A.  VIII, 
314:  hic  Faunus  habuisse  filiam  dicitur  omam  castita  (1.  omnium  castis- 
simam)  et  disciplinis  omnibus  eruditam  etc.  Vgl.  Ovid.  fast.  V,  153. 
Sofern  Faunus  nicht  als  ihr  Vater,  sondern  als  ihr  Gemahl  gedacht 
wnrde,  suchte  man  ihre  Keuschheit  alsdann  darin,  ut  nemo  eam  quoad 
vixerit  praeter  vinim  suum  mas  viderit.  Freilich  führt  L&ctanz  dafür 
Varro  als  Autorität  an,  während  wir  bei  Macrob.  a.  a.  0.  I,  12,  § 27 
lesen:  quam  Varro  Fauni  filiam  tradit  adeo  pudicam,  ut  extra  yurat- 
mariTiv  numquam  sit  egressa  nec  nomen  eius  in  publico  fuerit  auditum 
nec  virum  umquam  viderit 

* Macrob.  a.  a.  O.  § 24.  Anders  wird  die  Geschichte  von  den 
Schlägen  mit  der  Myrtbenruthe  und  der  Trunkenheit  da  erzählt,  wo 
Bona  dea  Gattin  des  Faunus  heisst.  S.  Plut.  Caes.  9;  qu.  R.  20; 
Arnob.  V,  18;  Lactant  I,  22,  11. 

* Ov.  fast.  V,  153;  Lact.  inst.  III,  20,  4;  Macr.  Sat.  I,  12,  26. 

* Cic.  ad  fam.  I,  9,  4;  de  dom.  s.  40,  105;  de  har.  resp.  V,  8; 
17,  37;  18,  38  (vgl.  Schol.  Bob.  p.  329);  Ov.  a.  a.  III,  639;  Cic.  parad. 
IV,  2,  32;  Tib.  I,  1,  24;  Liv.  perioch.  CHI ; Senec.  ep.  (XVI,  2)  97,  2; 
Juv.  VI,  339  sqq. ; Plut.  Caes.  9;  Cass.  Dio  XXXVII,  45;  s.  d.  Stellen 
bei  Marquardt,  H.  d.  r.  A.  IV  S.  290  A.  1877. 

5 Juv.  VI,  339. 

* Juv.  VI,  340  sq.;  Senec.  a.  a.  0. 

' Cic.  de  har.  resp.  17,  87. 
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Auch  die  Schlangengestalt  von  Faunus  ist  beachtens- 
wert!]. Denu  wie  eine  heilige  Schlange  bei  dem  Bilde  der 
Bona  dea  sich  befand  1 und  andere  zahme  Schlangen  in 
ihrem  Tempel  gehalten  wurden,  * hüteten  die  Vestalinnen  eine 
Schlange  und  finden  wir  dieselbe  bei  dem  Bilde  der  Vesta. 8 

So  sehen  wir  von  allen  Seiten  her  in  diesen  My- 
then Vesta  und  Faunus  einander  näher  gebracht,'  wie 
uns  oben  in  der  Sage  von  der  Stimme  aus  dem  Hain  der 
Vesta  ein  Bezug  von  Faunus  zu  unsrer  Göttin  entgegen- 
trat . 4 

Ja  jetzt  überrascht  uns  selbst  das  Verhältniss  von  Pria- 
pus  zu  Vesta  nicht  mehr.  Denn  in  Priapus  ist  der  ins 
fremdländische  übersetzte  Lar  agrestis  zu  erkennen. 5 

1 Plut.  Caes.  9. 

* Macrob.  Sat.  I,  12,  25. 

* S.  o.  S.  336  f.  A.  I. 

* S.  o.  S.  343  f. 

6 VgL  fftr  diese  Behauptung  insbes.  Tibull.  I,  1,  17.  Dasselbe, 
■was  von  der  Beziehung  des  Lar  agrestis  zu  Priapus  gilt,  gilt  auch  von 
Lar  familiaris  und  Priapus.  Der  Lar  familiaris  hat  sich  uns  in  den 
Mythen  selbst  als  phallisch  erwiesen.  Mutanus  Tutunus  ist  offenbar 
nur  eine  Indigitation  desselben  und  für  Mutunus  Tutunus  setzt  Augu- 
stin (c.  D.  VI,  9)  bei  Erwähnung  jenes  berüchtigten  Brauchs  der  neu- 
vermählten  Frau  (s.  Tert.  ad  nat.  II,  11;  apol.  15;  Arnob.  IV,  7;  Aug. 
c.  D.  IV,  11;  vgl  Am.  IV,  11  und  Lact.  I,  20,  86)  einfach  Priapus. 
S.  noch  Festus  p.  154  Mutini  Titini  sacellum. 

Auf  einem  Basrelief  von  Pompeji  (Cabinet  secret  de  Naples.  Paris 
1836.  4.  pl.  VIII),  das  die  Vorbereitungen  zu  diesem  Brauche  darstellt, 
trägt  der  Mutunus  Tutunus  Bockshörner  und  -Ohren,  ist  also  als  ein 
fannisches  Wesen  aufgefasst.  Den  Act  selbst,  den  die  Frauen  o.  Z.  nur 
symbolisch  vollzogen,  ist  auf  pl.  VII  (=  Wieseler,  D.  d.  a.  K.  f,  44,  548, 
vgl.  Hirt  a.  Bilderb.  T.  21, 3)  an  einer  ähnlich  gebildeten  Pans-  oder  Faunus- 
herme  eine  Panin  oder  Faunin  wirklich  auszufübren  im  Begriff.  Laren  und 
Faune  kann  man  sich  nicht  eng  genug  verbunden  denken.  Die  Laren  stehen 
zu  Faunus  in  ganz  ähnliche?  Beziehung  wie  zu  Mars,  von  dem  Faunus 
selbst  nur  die  eine  Seite  darstellt. 

Endlich  ist  unter  den  Gesichtspunct  dieser  Verbindungen  offenbar 
auch  der  Cult  des  Fascinus  durch  die  Vestaliunen  zu  stellen.  Es  war 
das  in  diesem  Fall  sicher  nicht  blosses  Amulet  (vgl.  im  allgemeinen 
über  die  Verwendung  des  Fascinus  als  Amulet  und  der  Amulete  gegen 
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Endlich  tritt  Vesta  als  Caecilia  auch  zu  Sancus-Dius 
fidius  in  ein  unmittelbares  Verhältniss.  In  dessen  Heilig- 
thum stand  ihre  Bildsäule.  1 Und  ein  Schritt  weiter  scheint 
uns  von  hier  zur  praenestinischen  Fortuna  hiniiberzuführen.  * 
Doch  scheint  es  rathsamer,  davor  für  jetzt  stehen  zu  bleiben. s 

Mit  einem  Wort,  wie  die  Götter  selber,  so  drohen  auch 
ihre  Mythen  fortwährend  in  einander  überzugehen.  Doch 
galt  es,  nicht  bloss  dieses  Ineinanderüberfliessen  zu  zeigen, 
sondern  zuvor  getrennt  ins  Auge  zu  fassen,  was  auch  ge- 
trennt ist,  und  so  oft  es  seine  getrennte  selbstständige 
Existenz  verliert,  eben  so  oft  dieselbe  wieder  gewinnt.  Es 
gilt  überhaupt,  die  unterscheidenden  Linien  aufzusuchen  und 
so  viel  als  möglich  festzuhalten,  statt  wie  z.  B.  Zinzow  in 
einer  übrigens  gründlich  gelehrten  Schrift  getban,  alle  diese 
Göttcrgestalten  in  einem  wirren  Durcheinander  sich  verlieren 
zu  lassen. 

Und  wie  insbesondere  die  Gründungsmythen  von  Prae- 
neste,  Lanuvium,  Cures  zeigen:  in  den  einzelnen  Städten 
und  vollends  in  den  verschiedenen  Stämmen  müssen  die 
Mythen  von  den  ersten  Götterkönigen,  die  Sagen  von  den 
Eltern  der  Stadtgründer  verschieden  gewesen  sein. 

ERGEBNISSE. 

Am  engsten  war  — das  stellt  die  kritische  Analyse  der 
Sagengeschichte  heraus  — Rom  an  Lavinium  und  Lau- 
rentum  geknüpft.  Und  wie  merkwürdig  ist  da  die  In- 
schrift .aus  Pompeji,  die  noch  in  den  Zeiten  des  Kaisers 

* 

den  bösen  Blick  überhaupt,  0.  Jahn  in  den  Ber.  d.  k.  sächs.  G.  d.  W. 
VII.  1855  S.  26  ff.),  sondern  natursymbolischer  Art,  eine  Bedeutung, 
die  gewiss  vielfach  mitwirkte,  wenn  man  in  phallischen  Symbolen  zau- 
berabwehrenden Schutz  suchte.  Vgl.  übef  diese  Bedeutung  des  Phallus 
0.  Jahn  selbst  a.  a.  0.  S.  68  ff.,  Preller,  r.  M.  S.  104;  442. 

* S.  o.  S.  386  A.  4. 

* S.  o.  S.  401  A.  1.  Dazu  stimmt  auch,  dass  Vesta  mit  dem  Kind 
Jupiter  auf  den  Armen  soll  dargestellt  worden  sein.  S.  o.  S.  324. 

* Vgl.  o.  S.  401  A.  1. 
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Claudius  die  Heiligthümer  der  Laurentes  Lavinates  als  die 
‘sacra  principia  populi  Romani  Quiritium  nominisque  Latini’ 
bezeichnet.  1 Vesta  aber,  um  zu  ihr  zurückzukehren,  muss 
einmal  in  den  Strom  dieser  Sagen  von  Götterehen  hinein- 
getaucht sein.  , 

Immer  aber  brach  durch  diese  trübenden  Vermischungen 
mit  andern  Göttern  und  Göttinnen  die  glänzende  Klarheit 
der  jeinen  jungfräulichen  Göttin  wieder  in  hellem  Glanze 
durch. 

Aus  jenen  alten  Sagen  und  ihren  Resten  aber  ist  also 
die  gangbare  römische  Gründungssage  compiliert,  indem 
unter  hellenistischem  Einfluss  weggeschnitten  und  zugesetzt 
und  das  dadurch  vorliegende  Material  umgebildet  wurde. 

Das  rechtmässige  Königthum  des  Numitor  und  der 
Thronraub  des  Amulius,  die  damit  gegebene  Motivierung 
des  Priesterthums  der  Vestalin  wie  ihres  Tods  und  der 
Aussetzung  der  Zwillinge  2,  die  Pflegvaterschaft  des  könig- 
lichen Hirten  Faustulus,  das  sind  keine  ursprünglichen  Ele- 
mente, das  ist  nicht  mythisches  Gold,  sondern  Zinn,  mit 
dem  die  ächten , goldenen  Mythen , nachdem  sie  aus  ihrem 
ursprünglichen  Zusammenhang  gerissen  waren,  nothdürftig 
zusammengelöthet  wurden. 

Unterdessen  war  die  Bevölkerung  Albas  grossentheils 
nach  Rom  übergesiedelt,  und  diess  ist  der  Grund,  warum 
die  Stadt  in  der  schliesslich  officiell  recipierten  Gründungs- 
geschichte eine  so  grosse  Rolle  spielt.  Rom  ist  keine  Co- 
lonie  Alba  longas  gewesen,  Rom  war  vielmehr  — das  zeigt 
nunmehr  auch  die  kritische  Analyse  der  Gründungssagen  — 
wirklich  eine  Stadt , in  der  von  Anfang  an  Ansiedler  aus  ver- 
schiedenen Städten  Latiums  und  in  Folge  von  der  Vereinigung 

* 

* Orelli - Henzen  2276  = Mommsen  I.  R.  N.  2211.  Vgl.  A.  W. 
Zumpt,  de  L&vinio  et  Laurentibus  Lavinatibus  comment.  epigr.  Berol. 
1845.  4 und  dazu  Henzen  in  der  Jenaer  Litteraturzeitung  1847 
N.  60  ff. 

1 W egen  der  ‘Zwillinge’  vgl.  Preller,  r.  M.  S.  695,  der  auf  Praeneste 
und  Tibur  verweist. 
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mit  der  Ansiedlung  auf  dem  Quirinal  auch  Sabiner  sich  zu- 
sammenfanden. 

Jedesfalls  wage  ich  als  Resultat  oft  wiederholter  Be- 
trachtung dieser  altitalischen  Mythen  und  römischer  Religion 
es  auszusprechen:  der  hellenische  Heros,  der  als  Spross 
eines  göttlichen  Vaters  und  einer  menschlichen  Mutter  halb- 
göttlicher Natur  ist  und  insbesondere  das  bestimmteste 
Kennzeichen  göttlicher  Natur,  die  Unsterblichkeit,  nicht  be- 
sitzt, ist  unrömisch,  ist,  wo  er  in  Italien  vorkommt,  aus 
Griechenland  importiert. 1 

Sowenig  die  sog.  römischen  Heroen  sterben , * sowenig 
sind  sie  nur  halbgöttlichen  Ursprungs  und  umgekehrt. 

Romulus  und  Remus  sind  keine  Heroen.  Sie  sind,  das 
kann  als  das  sichere  Ergebniss  besonders  von  Schweglers 
Untersuchungen  hingestellt  werden,  die  Lares  praestites  Roms. 

Durchweg  wird  der  Staat,  wie  man  leicht  sieht,  von 
Göttern  gegründet,  nicht  von  Heroen,  wie  in  Hellas,  son- 
dern von  vollen  Göttern  und  deren  Söhnen,  und  zwar  von 
den  Hauptgottheiten  der  Städte. 

Und  nur  die  Könige  stammen,  wenigstens  in  den  best- 
erhaltenen Mythen  von  diesen  auf  Erden  lebenden  Göttern 
ab.  Der  Staat,  nicht  das  Volk  oder  die  Stammesgenossen- 
schaft ist  göttlichen  Ursprungs.  Unter  diesen  Götter-Köni- 
gen  erscheinen  die  meisten  der  grossen  Götter  der  italischen 
Völkerschaften : ' Saturnus , Picus,  Faunus,  Mars,  Quirinus, 
wie  Janus  und  Hercules,  und  deren  Gattinnen. 

Aus  den  Buhlschaften  des  fruchtbaren  Erdgottes  mit 
der  Mutter  Erde,  wie  aus  denen  der  Himmelsgötter  mit 
derselben,  die  von  ihnen  im  Regen  und  Sonnenschein  befruch- 
tet wird,  aus  dein  fruchtbaren,  lebendigen  Nass  der  Ströme 

* 

1 Vgl.  meine  Recension  von  Prellers  r.  M.  in  den  Ber.  d.  k.  bayer. 
A.  d.  W.  1859  S.  406  ff.  Auch  Mommsen,  röm.  Gesch.  I*.  8.  154;  212. 
I*  S.  164;  225  f.  ist  der  Ansicht,  dass  es  Heroen  hellenischer  Art  in 
Italien  überall  nicht  gab. 

* Vgl.  o.  S.  285. 
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entspringen  diese  Götterkönige.  Der  Staat  nimmt  so  seinen 
Ursprung  in  seinem  Centrum,  dem  Königthum.  Oder  aber 
der  Lar  des  Königshauses  ist  der  Vater  des  Stadtgründers. 
Dieser  Lar  waltet  im  Herde,  seine  zeugende  Kraft  stellt 
der  häufig  am  Herde  nachgebildete  Phallos  symbolisch  dar. 
Wenn  nun  in  ;der  Sage  von  Servius  das  Feuer  selbst  als 
zeugend,  die  Ocrisia  oder  wohl  ursprünglich  Caecilia - Caca 
als  empfangend  erscheint,  so  mag  es  erlaubt  sein,  dabei  an 
Vesta  zu  denken,  die  auch  sonst  auf  allen  Puncten  als 
mütterliche  Göttin  in  diese  Mythen  hereinragt. 
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GESCHICHTE  DES  VESTACULTS  IN  ROM. 

Wenn  in  den  vorausgehenden  Untersuchungen  über  die 
römische  Vesta  und  ihre  Verehrung  mehr  systematisch, 
gleichsam  mehr  dogmatisch  verfahren  wurde,  so  soll  jetzt 
ein  Versuch  gemacht  werden,  die  Umbildungen,  welche  da- 
mit vorgenommen  wurden,  historisch  zu  verfolgen. 

HISTORISCHE  ÜBERSICHT  ÜBER  DIE  GESCHICHTE  DER  MIT 
HESTIA-VESTA  VERBUNDENEN  IDEEN. 

Gewiss  ist  auch  der  öffentliche  Cultus  der  Vesta,  nicht 
bloss  der  häusliche,  in  Rom  so  alt,  als  die  Stadt  selbst. 
Die  Errichtung  eines  Heiligthums,  wenigstens  eines  Altars 
für  die  Göttin  war  ohne  Zweifel  eine  mit  der  Stadtgrün- 
dung selbst  verknüpfte  rituelle  Handlung. 

Über  arische  Parallelen. 

Aber  Vesta  ist  nicht  bloss  eine  alt-italische  Göttin. 

Unsere  Untersuchung  hat  darauf  geführt,  in  Hestia- 
Vesta  eine  graeco-italische  Gottheit  zu  erblicken.  Noch  weiter 
zurück,  in  das  indo-germanische  Alterthum  scheinen  uns 
mehrere  Gründe  zu  führen.  Schon  Duncker 1 hat  auf  Ähnlich- 
keiten im  Cultus  unsrer  Gottheit  mit  Agni  aufmerksam  ge- 
macht. Auch  dieser  wird  durch  das  Reiben  zweier  Hölzer 
erzeugt,  auch  er  bei  alleu  Opfern  zuerst  angerufen  und  zwar 
ausdrücklich  in  dem  Sinn,  dass  er  alle  Opfer  der  Menschen 
zu  den  Göttern  hinauf  trage. 

• 

1 S.  o.  S.  40  f.  Ich  verweise  auf  ihn.  Dass  ich  schon  vor  dem 
Erscheinen  seines  Buches  auf  denselben  Gedanken  gekommen  war, 
• mag  angeführt  werden,  da  ein  solches  Zusammentreffen  immer  nur 
zur  Bestätigung  einer  Ansicht  dienen  kann. 
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Zudem  hat  auch  Agni  das  Prädicat  Vivasvat,  1 oder 
heisst  er  ein  Bote  Vivasvats, s und  wenn  vollends  Vivanghvat 
im  Zend  der  erste  Opferer  ist,  so  scheint  die  Möglichkeit 
zu  weitgreifenden  Combinationen  im  Gebiet,  der  verglei- 
chenden Mythologie  eröffnet. 

Allein  wir  bleiben  hiebei  stehen. 

Noch  mehr  als  von  den  Göttern  der  Veden  und  Irans 
halten  wir  den  Blick  fern  von  der  vergleichenden  Betrach- 
tung slavischer,  germanischer  oder  gar  keltischer  Mythologie. 

Die  vergleichende  Forschung  hat  für  die  Philologie  eine 
neue  Aera  eröffnet;  sie  hat  diess  auch  für  die  Mythologie  ge- 
than.  Aber  niemand  kann  sich  verhehlen,  dass  selbst  die  ver- 
gleichende Sprachforschung  mit  Schwierigkeiten  verknüpft  ist, 
die  derspeciellen  Erforschung  einer  bestimmten  Sprache  nicht 
anhaften.  Nicht  immer  wird  der  Blick  durch  die  Betrachtung 
von  gleichartigem  für  die  Erkenntniss  des  gemeinsamen 
wie  des  unterscheidenden  geschärft.  Wenn  er  in  allzu- 
grosse Weiten  schweift,  tritt  die  Gefahr  ein,  dass  ihm  ganze 
Massen  in  dem  bläulichen  Dunst  verschwimmen,  der  mehr 
poetisch  ist,  als  geeignet,  die  scharfen  Umrisse  der  Gestal- 
ten erkennen  zu  lassen. 

Und  doch  befindet  sich  die  vergleichende  Sprachfor- 
schung in  einer  weit  günstigeren  Situation,  als  die  ver- 
gleichende Mythologie.  Wenn  das  ungebundenste  Kind  der 
vergleichenden  Sprachwissenschaft  die  Etymologie  ist,  so 
gilt  diess  insbesondere  von  der  Etymologie  der  Götter- 
namen. Der  Grund  ist  einfach  der,  dass  die  Entwicklung 
von  Sprache  und  Religion  nicht  wirklich  parallel  zu  sein 
pflegt.  Trotz  ihrer  stets  flüssigen  Natur  hat  die  Religion 
zugleich  eine  höchst  conservative  Tendenz.  So  verschiedene 
Ideen  sich  im  Laufe  der  Zeit  an  einen  Namen  knüpfen 
mögen : er  selbst  kann  fast  unverändert  bleiben , während 

• 

1 S.  R.  Roth,  die  Sage  von  Dschemschid  in  der  Zeitschr.  d.  d.  mor- 
genl.  Gesellsch.  IV.  1850  S.  424. 

‘ R.  Roth  ebendas. 

27 
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die  Familie  der  Wurzel,  zu  der  er  gehört,  unterdessen  die 
reichste  Entwicklung  durchmacht.  Es  hat  sich  uns  diess 
bei  Hestia- Vesta  selbst  herausgestellt.  Ferner  bleibt 
schon  bei  der  Schöpfung  eines  Götternamens  ein  in- 
commensurabler  Rest , der  in  dem  Namen  nicht  auf- 
geht. Die  Sprachforschung  hat  in  der  Sprache  ein  Object 
vor  sich,  das  als  solches  Form  und  Inhalt  zugleich  ist,  wo 
sich  beides  vollkommen  deckt.  Dagegen  bedarf  das  innerste 
religiöse  Leben  überhaupt  der  Äusserung  viel  weniger,  als 
selbst  das  höchste,  abstracteste  Denken.  Wenn  so  dasselbe 
seinen  Inhalt  viel  weniger  aus  sich  heraus  setzt,  als  die 
Sprache,  die  ihrem  Wesen  nach  zugleich  Form  ist,  die  ihrer 
Natur  nach  sich  äussert  zum  Zwecke  der  Mittheilung,  wie 
trümmerhaft  sind  uns  dazu  noch  diese  Äusserungen  über- 
liefert! 

Niemand  wird  endlich  sagen,  dass  hier,  auf  dem  Gebiet 
der  Mythologie  von  einer  feststehenden  Methode  in  der  Art 
die  Rede  sein  könne,  wie  bei  der  philologischen  Forschung. 
Man  pflegt  Sprache  und  Religion  zusammen  zu  nennen  als 
die  ersten  Äusserungen  der  erwachenden  Geistesthätigkeit 
des  Menschengeschlechts.  Gewiss  mit  Recht.  Denn  wie 
ohne  Sprache  kein  Denken  möglich  ist,  so  fiel  zweifellos 
das  Erwachen  des  menschlichen  Bewusstseins  zusammen 
mit  dem  des  Gottesbewusstseins.  Auch  hat,  wenn  wir  von 
diesen  apriorischen  Sätzen  absehen,  die  vergleichende  For- 
schung das  Vorhandensein  gewisser  religiöser  Grundan- 
schauungen unter  etymologisch  gleichen  Namen  bei  den 
Völkern  des  indogermanischen  Stammes  dargethan.  Allein 
es  bedarf  hier  der  äussersten  Vorsicht.  Es  ist  wahr,  auch 
das  religiöse  Leben  eines  Volks  hat  einen  festeren  Nieder- 
schlag in  Sprache  und  Mythen,  Symbolen  und  Culten.  Aber 
selbst  dieser  festere  Niederschlag,  wie  schwankend  ist  er  noch ! 
Und  dann  wieder  laufen  die  verschiedenen  Ströme,  in  denen 
das  religiöse  Leben  verläuft,  nicht  mit  gleicher  Raschheit, 
der  Cultus  ist  stätiger,  als  der  Mythos,  in  Litteratur  und 
Kunst  machen  sich  individuelle  Kräfte  stärker  geltend,  und 
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dabei  verbinden  wieder  die  verschiedenartigsten  Kanäle  diese 
Ströme  untereinander.  So  hat  die  Arbeit  des  Mythologen 
an  sich  weit  grössere  Hindernisse  zu  überwinden,  als  die  der 
Sprachforschung. 

Dazu  hat  diese  in  der  Arbeit  von  Jahrtausenden  eine 
ganz  andere  Schule  durchgemacht,  als  die  der  Mythologen  war. 

So  erscheint  es  in  jeder  Beziehung  geboten , hier  mit 
äusserster  Vorsicht  zu  verfahren,  1 und  diess  ist  der  Grund, 
warum  ich  mich  auch  enthalten  zu  müssen  glaubte,  auf  A. 
Kuhns  Forschungen  über  die  Herabholung  des  Feuers  bei  den 
Indogermanen  * einzugehen,  obwohl  sich  diese  mit  den  hier 
gebotenen  wiederholt  berühren. 

Gewiss,  die  mythologische  Forschung  hat  durch  die  Ar- 
beiten der  Vergleicher  einen  Schritt  gemacht,  grösser  als  alle 
andern,  die  sie  je  gemacht  hatte.  Aber  vielleicht  ist  es  jetzt, 
nachdem  unser  Blick  erweitert  ist,  die  Aufgabe,  von  diesem 
erhöhten  Standpunct  aus  um  so  tiefer  in  das  Wesen  der 
einzelnen  Religionen  einzudringen.  Auf  alle  Fälle:  — non 
omnia  possumus  omnes.  Unsere  Aufgabe  war  die,  durch 
historisch-kritische  Betrachtung  das  den  Graeco-Italern  eigen- 
thümliche  festzustellen.  Die  Göttin  Hestia-Vesta  ist  nur 
diesen  eigen.  Kehren  wir  zu  ihr  zurück! 

Übersicht  über  den  Gang  der  mit  Hestia-Vesta  verknüpften  Vorstellungen. 

Sie  ergab  sich  uns  ihrem  Namen  und  ihrer  ursprüng- 
lichen Bedeutung  nach  als  eine  Gottheit  des  heiligen,  des 
dem  Cultus  der  Götter  dienenden  Feuers,  eine  Bedeutung, 
die  bis  in  die  spätesten  Zeiten  immer  wieder  durchscheint. 

In  Hellas  wie  in  Rom  wurde  aber  Hestia-Vesta  von 
alten  Zeiten  her  auch  als  Göttin  des  Herdfeuers  verehrt. 

* 

1 Vgl.  die  Bemerkungen  von  Bu(rsian)  im  litterar.  Centralblatt  von 
Zarncke  1859  S.  251. 

1 Die  Schrift  erschien  zuerst  als  Programm  Ostern  1858,  dann  er- 
weitert und  vervollständigt  unter  dem  Titel : Die  Herabkunft  des  Feuers 
und  des  Göttertranks.  Ein  Beitrag  zur  vergleichenden  Mythologie  der 
Indogermanen.  Berlin  1869. 

27* 
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In  Hellas  trat  die  Feuergöttin  etwas  mehr  hinter  die 
des  Altars  und  Herds  zurück,  wohl  besonders  in  Folge  davon, 
dass  das  Wort  hzla  unter  dem  Einfluss  der  Volksetymologie 

immer  mehr  auf  den  festen  Herdstein  bezogen  wurde. 

In  Rom  drängte  sich  die  Bedeutung  des  Herdfeuers  für 
die  Ernährung  der  Hausgenossenschaft  gemäss  dem  nüchtern- 
praktischen Charakter,  den  die  römische  Religion  so  vielfach 
trägt,  mehr  in  den  Vordergrund.  Doch  auch  hier  ersahen  wir 
schon  aus  der  von  vornherein  vergleichungsweise  geschehenen 
Beiziehung  der  den  griechischen  entsprechenden  römischen 
Gebräuche,  dass  die  Bedeutung  des  den  Zwecken  des  Cultus 
dienenden  Feuers  auch  in  Rom  nicht  durch  die  Göttin  des 
nahrunggebenden  Herds  der  Familie  verdrängt  ist.  Allein 
immerhin  scheint  in  Rom  die  Bedeutung  des  Herdfeuers  für 
die  Ernährung  frühe  darauf  hingewirkt  zu  haben,  dass  aus 
Vesta  eine  zugleich  mütterliche,  nicht  bloss  jungfräuliche 
Göttin  wurde.  Ihre  Bezeichnung  als  Mutter  ist  eine  nicht 
zu  beseitigende  Thatsache,  wie  ihre  Verwandtschaft  mit  Caca, 
und  von  hier  aus  war  der  Schluss  auf  die  Geburt  des  Servius 
vom  Hauslar  und  der  ‘Caecilia’  nahe  gelegt. 

In  Rom  endlich  wie  in  Hellas  symbolisierte  der  Cult  der 
Göttin  die  ewige  Verbindung  wie  der  Hausgenossenschaft  so  des 
dieser  nachgebildeten  Staats  mit  den  Göttern,  nur  dass  durch- 
weg die  mit  der  Göttin  verknüpften  Ideen  in  Rom  tiefer  und 
mächtiger  waren  (s.  XIII)  und  diese  selbst  eine  weit  grössere 
Bedeutung  erlangte. 

War  einmal  Vesta  mütterlich,  Göttin  des  speisebereiten- 
den Herdes  geworden , war  sie  zu  den  über  den  Penus 
schützend  und  segnend  waltenden  Penaten  einerseits,  sowie 
zu  den  für  die  Fortpflanzung  der  Familie  besorgten  Laren 
andrerseits  in  die  engste  Beziehung  getreten,  so  erklären 
sich , nimmt  man  vollends  die  Einwirkung  der  griechischen 
Speculation  hinzu,  die  Umbildungen  im  Wesen  der  Göttin 
wie  ihre  Identificierung  mit  andern  Gottheiten. 

So  auffallend  es  daher  auf  den  ersten  Blick  scheinen  > 
mag,  dem  abstracten  Geist  der  römischen  Religion  lag  es 
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nahe,  die  wohlthätige  Macht  des  speisebereitenden  Feuers 
mit  der  wohlthätigen  Macht  der  vorzugsweise  in  der  Erde  wal- 
tenden Bona  Dea,  oder  Ops,  mit  der  Ceres  zusammenzudenken. 

Einmal  ist  es  im  Wesen  der  römischen  Religion  begründet, 
dass  die  einzelnen  Göttergestalten  immer  von  neuem  in  ein- 
ander übergehen.  Ohne  coDcrete  Individualität  wie  sie  sind, 
haben  sie  als  Persönlichkeiten  kein  volles,  sondern  nur  ein 
Schattenleben.  Sie  sind  nicht  sowohl  Persönlichkeiten  als  Be- 
griffe. Jeder  Begriff  aber  bat  mehr  als  ein  Merkmal,  das  er 
mit  einem  andern  Begriffe  theilt.  Fasst  man  nun  das  eine 
oder  auch  die  mehreren  gemeinsamen  Merkmale  bei  verschie- 
denen Gottheiten  ins  Auge,  so  heisst  das  ja  eben,  über  dem, 
was  ihnen  gemeinsam  ist,  das  unterscheidende  und  trennende 
vergessen.  Die  Römer  waren  gewohnt,  einer  Hauptgottheit  ver- 
schiedene Prädicate  beizulegen.  Das  thaten  auch  die  Griechen, 
oder  vielmehr  jedes  Volk,  das  an  eine  Gottheit  glaubt.  Aber 
wie  aus  einem  allgemeinen  Begriff,  in  den  ein  besonderes 
Merkmal  aufgenommen  wird,  sofort  ein  neuer  selbständiger 
Begriff  entsteht,  so  konnte  nunmehr  auch  der  so  prädicierte 
Gott  als  ein  neuer  selbständiger  Gott  angesehen  werden. 
Er  war  einerseits  nichts  als  eine  Prädicatbestimmung  des 
Hauptgottes,  andrerseits  ein  selbständiger  concreter  Gott 
wie  zahllose  andere,  welche  auf  dieselbe  Weise  entstanden 
waren.  Und  diesem  Verfahren,  das  den  Griechen  gleich- 
falls nicht  fremd  war,  verfielen  in  Rom  die  hier  weit  weniger 
concreten  Götter  im  weitesten  Umfang.  Officiell  ist  uns  eine 
solche  Indigitierung  der  Göttin  durch  die  Arvaltafeln  überliefert. 
Sie  reden  von  einer  Vesta  schlechtweg,  und  daneben  von  einer 
Vesta  mater,  oder  auch  von  einer  Vesta  mater  und  daneben  von 
einer  VESEOR.  DEOR.  DEAR.  Q. 1 Man  wäre  an  sich  sehr  in 
Versuchung,  die  Vesta  deorum  dearumque  durch  ein  zu  ergän- 
zendes mater  zu  erklären.  Allein  diese  Vesta  steht  ja  neben  der 
Vesta  mater,  ist  also  davon  unterschieden.  Ist  es  zu  kühn, 
an  die  Beziehung,  welche  das  heilige  Cultusfeuer  zu  allen 
Göttern  hat,  dabei  zu  denken? 

1 S.  oben  S.  28  f.  Anm.  1.  •* 
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Offenbar  hat  diese  Entwicklung  des  Begriffs  der  Göttin 
innerhalb  der  römischen  Keligion  es  erleichtert  und  erst  mög- 
lich gemacht,  dass  die  aus  der  griechischen  Speculation  her- 
vorgegangenen Ideen  von  einer  Erdgöttin  Hestia  in  Rom 
Eingang  fanden.  1 Und  ohne  Zweifel  war  dabei  schon  wegen 
Varros  Bedeutung  die  stoische  Philosophie  von  grossem  Ein- 
fluss. 8 

Dass  man  alsdann , weil  man  sich  der  Erkenntniss 
doch  nicht  verschliessen  konnte,  dass  Vesta  Feuergöttin 
sei,  diese  Thatsache  mit  der  Identification  von  Erde  und  Vesta 
so  combinieren  wollte,  dass  man  sagte,  Vesta  seie  die  Erde, 
quae  ignem  intra  se  habeat,  3 darauf  wurde  schon  oben  bei 
Anführung  der  Ansichten  von  Dionysios  aufmerksam  gemacht. 

Doch  würde  man  sehr  irren,  wollte  man  diese  Einwirkung 
der  Philosophie  in  zu  weiten  Grenzen  gelten  lassen.  Vesta  war 

* 

1 Varro  bei  Aug.  VII,  24:  Tellnrem  putant  esse  Opern,  quia  opera 
fiat  melior,  Matrem,  qiiod  plurima  pariat,  Proserpinam , quod  ex  ea 
proserpant  fruges,  Yestam,  quod  vestiatur  herbis.  Sic  alias  deas  non 
absurde  ad  hanc  revocant.  Doch  filgte  er  selbst  bei : Cum  quibus  opinio 
maiorum  de  his  deabus , quod  plures  eas  putarunt  esse , non  pugnat. 
Sed  potest  fieri,  ut  eadem  res  et  una  sit  et  in  ea  quaedam  res  sint 
plures.  Vgl.  VIII,  5.  Vgl.  Ovid.  VI,  267  (s.  o.  S.  340  A.  2).  Arnob.  III,  32 : 
Terram  quidam  e vobis,  quod  cunctis  sufficiat  animantibus  victum,  matrem 
esse  dixerunt  magnam,  eamdem  banc  alii,  quodsalutariumseminum  frugem 
gerat,  Cererem  esse  pronunciant,  nonnulli  autem  Vestam,  quod  in  mundo 
stet  sola,  ceteris  eius  partibus  in  mobilitate  perpetua  constitutis.  Augustin. 
VII,  16;  Serv.  zu  Verg.  Aen.  I,  292;  vgl.  II,  296:  Vestam  deam  ignis, 
quae  ut  supra  diximus  terra  est.  (Quae  in  medio  mundo  librata  vi  sua 
stet  et  ignem  intra  se  habeat);  IX,  259:  Canae  Vestae:  venerabilis 
antiquissimae.  Ipsa  enim  autiquissima  dea  est  terra.  Ecl.  VIII,  92. 
Macrob.  Sat.  I,  23,  8.  Mart.  Cap.  I § 72 : Huic  (Opi)  Vesta,  quae  etiam 
coaeva  eius  fuerat,  adhaerebat.  Vgl.  Mythogr.  I.  c.  112:  Haec  (Proser- 
pina)  et  Vesta  dicitur,  quia  herbis  vel  variis  vestita  sit  rebus.  Isidor, 
origg.  VIII,  11,  61.  Vgl.  o.  S.  336  A.  1. 

’ S.  d.  vor.  Anm.  u.  vgl.  wegen  der  Stoiker  oben  S.  166. 

* So  Ovid.  fast.  VI,  267  sq.  Vgl.  o.  S.  167. 

S.  noch  Serv.  Aen.  II,  296.  Mythogr.  III,  c.  2,  4.  Vestam  ei 
(Opi)  deam  ignis  adhaerere  fingit  Martianus  (s.  o.  Anm.  1),  quia  in 
visceribus  terrae  ignis  invenitur.  Videmus  enim  de  silicibus  ignem  excuti. 
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in  die  enge  Be*iehung  zu  den  Erdgöttinnen  schon  lange  vorher 
getreten,  und  zwar  von  einer  ganz  anderen  Seite  her,  als  diess 
in  der  hellenischen  Speculation  der  Fall  gewesen  war.  Als 
nährende  Göttin  berührte  sie  sich  in  Rom  mit  Bona  Dea, 
noch  abgesehen  von  den  übrigen  Beziehungen,  welche  der 
Abschnitt  über  ‘Vesta  im  Mythos’  angedeutet  hat. 

Und  so  stellte  sich  denn  auch  heraus,  dass,  wenn  wir 
einzelne  unmittelbar  unter  hellenischem  Einfluss  stehende 
Äusserungen  ausnehmen,  wo  Vesta  in  Rom  mit  der  Erde  ideuti- 
ficiert  wird,  sie  diess  nicht  sowohl  als  Mittelpunct  der  Welt, 
denn  als  nährende  Göttin  ist. 

Doch  ist  Vesta  nicht  einfach  mütterlich  geworden.  Im 
Gegentheil.  Die  jungfräuliche  Göttin  ist  es  gleichwohl,  die 
überwiegt.  Immer  wieder  schlägt  das  Feuer  durch  und  ver- 
sengt die  unreineren  Elemente.  In  dieser  Richtung  wirkte 
auch  die  Verbindung  Vestas  mit  dem  Palladiencult. 

Vesta  und  das  Palladium. 

Die  Verbindung  von  Vestacult  und  Palladium  ist  ohne 
Zweifel  durch  die  Aeneassage  herbeigeführt. 

Das  Palladium  spuckt  auch  sonst  in  Italien: 1 Lavinium,  * 
Siris, 3 Luceria 4 rühmten  sich  eines  solchen.  Man  sieht,  es 
hieng  das  zusammen  mit  den  Sagen  von  den  Wanderungen  der 
griechischen  und  troischen  Heroen  nach  Unteritalien.  Gewiss 
aber  liess  es  die  Sage  nach  Rom  wie  nach  Lavinium  ur- 
sprünglich durch  Aeneas  gelangen.  Da  dieser  nach  helleni- 
schen Angaben  ausser  den  Heiligthümern  seines  Hauses  das 
Palladium  5 gerettet  hatte,  so  mussten  diejenigen,  welche  ihn 

• 

1 Vgl.  Preller,  röm.  Mythol.  S.  265  A.  2. 

1 Strabon  VI,  1,  14  p.  264;  Lucan  IX,  994. 

* Strab.  a.  a.  0. 

4 Strab.  a.  a.  0. 

1 Diess  erzählte  Arktinos  ohne  Zweifel.  S.  Dionys.  I,  69.  Vgl! 
Z.  B.  Paus,  n,  23,  5:  to  HaliäSiov  SqZöv  fonv  f{  ' IraXlay  xouulSrr  vn 
Aivitov. 

Vergil  nennt  das  Palladium  nicht  unter  den  von  Aeneas  geretteten 
Heiligthümern.  S.  Hertzberg,  de  diis  Rom.  patriis  p.  90.  Er  erzählt 


Digitized  by  Google 


424 


VESTA  UND  DAS  PALLADIUM. 


jene  nach  Italien  bringen  Hessen , folgerichtig  annehmen, 
gewiss  habe  er  auch  das  Palladium  mitgebracht.  Nur  ist 
damit  noch  nicht  zuzugeben,  dass  diese  Folgerung  so  alt  sei 
wie  die  Aeneassage. 

Die  Frage,  wie  alt  die  Sage  sei,  dass  Aeneas  auch  das 
Palladium  mit  nach  Italien  gebracht  habe,  ist  nicht  zu  beant- 
worten. Die  Annahme,  dass  schon  Arktinos  das  erzählt  habe, 
ist  bereits  von  Niebuhr  widerlegt  worden.  1 Nicht  ganz 
sicher  scheint  mir  die  Angabe,  dass  Satyros  wie  Domitius 
Callistratus  davon  geschrieben  hätten.  8 

War  einmal  durch  die  Sage  Palladium  und  Vesta- 
heiligthümer  verknüpft,  so  hatten  Palladium  und  Vesta- 
cult  Berührungspuncte  genug,  um  eine  engere  Verbindung 
unter  sich  eingehen  zu  können.  Beide  Göttinnen  sind  jung- 
fräulich, und  wie  im  Vestatempel  zu  Rom,  brannte  im  Polias- 
tempel  zu  Athen  eine  ewige  Lampe.  * Wie  diese  Haupt- 

• 

(Aen.  II,  165)  den  Raub  desselben  durch  Diomedes  und  Ulysses.  Wäh- 
rend nun  aber  Arktinos  (s.  Dionys,  a.  a.  O.)  diese  Sage  von  dem  Raub 
des  Palladiums  mit  der  von  der  Rettung  desselben  durch  die  Unter- 
scheidung eines  ächten  und  eines  unächten  Palladiums  zu  verbinden 
gesucht  hatte,  schlug  eine  römische  Version  den  Weg  ein,  dass  sie  den 
Diomedes  in  Italien  dem  Aeneas  das  Palladium  zurückgeben  Hess.  So 
(Ca8sius)  Hemina  bei  Solin  8,  2 p.  80.  Der  FamiUe  der  Nautier  wurde 
sodann  der  Ruhm  zugestanden,  dass  diess  durch  ihre  Vermittlung  ge- 
schehen sei.  So  erzählte  Varro  de  fam.  Troian.  S.  Serv.  V.  Aen.'  V, 
704  vgl.  mit  II,  1G6;  III,  407  und  Fest.  ep.  p.  167  Nautiorum.  Vgl. 
Sil.  Pun.  XIII,  31  sqq.;  Proc.  bell.  Goth.  I,  15.  Dagegen  nach  Dionys. 
VI,  69  brachte  Nautes  im  Gefolge  des  Aeneas  das  Palladium  von 
Troja  mit. 

Offenbar  ist  das  alles  spätere  Klügelei.  Die  Sage  Hess  den  Aeneas 
das  Palladium  mitbringen. 

* S.  Niebuhr,  r.  G.  I*  S.  199  f.  Vgl.  Lobeck,  Aglaophamus  p.  102  sqq. 

* S.  Athen.  VI  p.  263  E.  Vgl.  fr.  hist.  Gr.  IV  p.  354  sqq. 

8 Vgl.  Prop.  V (IV),  4,  45:  Pallados  exstinctos  si  quis  mirabitur 
ignes.  Doch  heisst  es  zu  weit  gehen,  wenn  Spanheim  (zum  hy.  in  lav. 
Pallad.  53)  daraus  folgert,  dass  Pallas  und  Vesta  selber  identificiert 
worden  seien.  Properz  nennt  die  Vesta-Flamme  ignes  Pallados,  weil 
ihm  das  Feuer  der  Vesta,  ähnUcb  dem  in  der  Lampe  des  Erechtheions, 
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göttin  in  Athen  war,  so  war  es  Vesta  gewissermaassen  in 
Rom.  1 

Mehr  als  ein  Mal  erscheint,  wo  es  sich  darum  handelt, 
die  höchsten  Heiligthümer  Roms  zu  nennen,  das  ewige  Feuer 
der  Vesta  * zusammengenannt  mit  dem  Palladium. 

Offenbar  unter  hellenischem  Einfluss  geschah  es,  dass 
der  Gedanke,  im  Vestatempel  werde  die  Wohlfahrt  des  Reichs 
im  ewigen  Feuer  gehütet,  auch  den  Ausdruck  erhielt,  es 
befinde  sich  dort  das  Palladium,  an  dessen  Bewahrung  einst 
Trojas  Bestand  geknüpft  war. 

So  darf  es  uns  nicht  mehr  Wunder  nehmen,  dass  schon 
in  frühesten  Zeiten  im  Glauben  des  Volks  Vestacult  und 
Palladienhut  verknüpft  wurden. 

Ohne  Zweifel  gab  es  später  auch  wirklich  ein  Palladium 
im  Vestatempel.  Die  Erwähnungen  desselben  sind  allzu  häufig 
und  sicher,  als  dass  man  diess  bezweifeln  könnte.  8 

* 

gewissermaassen  selbst  wieder  als  Altarfeuer  zu  Ehren  der  im  Vesta- 
tempel aufgestellten  Minerva  aufgefasst  werden  zu  können  schien. 

1 S.  o.  S.  218.  S.  noch  z.  B.  Augustin,  civ.  D.  VII,  16:  Vestam 
quoque  ipsam  propterea  dearum  maximam  putaverunt,  quod  etc.  Vgl. 
auch  Hör.  c.  III,  5,  wo  es  von  dem  in  medischer  Gefangenschaft  fortleben- 
den römischen  Soldaten  heisst , er  thne  diess : Anciliorum  et  nominis 
et  togae  oblitns  aeteruaeque  Vestae.  Val.  max.  IV,  3,  4:  Namqne  per 
Romuli  casam  perque  veteris  Capitolii  humilia  tecta  et  aeternos  Vestae 
focos,  fictilibus  etiam  nunc  vasis  contentos,  iuro  etc. 

* Vgl.  z.  B.  Liv.  V,  62;  XXVI,  27. 

8 Cic.  pr.  Scauro  § 48:  (aedes  illa  Vestae  admonet  vos)  illius  L. 
Metelli,  pontificis  maximi,  qui,  cum  templum  illud  arderet,  in  medios  se 
iniecit  ignes  et  eripuit  flamma  Palladium  illud,  quod  quasi  pignus  nostrae 
salutis  atque  imperii  custodiis  Vestae  continetur.  Phil.  XI,  10,  24:  si- 
gnum  quod  de  coelo  delapsnm  Vestae  custodiis  continetur:  quo  salvo 
salvi  sumus  futuri.  Prop.  V (IV),  4,  46 : Pallados  exstinctos  si  quis  mira- 
bitur  ignes.  Liv.  5,  62:  Quid  de  aeternis  Vestae  ignibus  signoque,  quod 
imperii  pignus  custodia  eins  templi  tenetur,  loquar?  XXVI,  27,  14: 
Vestae  aedem  petitam  et  aeternos  ignes  et  conditum  in  penetrali  fatale 
pignus  imperii  Romani.  Ovid.  fast.  VI,  424;  435  seq.:  res  est  Romana, 
tuetur  Vesta,  qnod  assiduo  lumine  cuncta  videt.  Ibid.  III,  1,  29:  Hic 
focus  est  Vestae,  qui  Pallada  servat  et  ignem.  Dionys.  I,  69;  11,66; 
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Eine  andere  weit  schwieriger  zu  beantwortende  Frage 
ist  die:  seit  wann? 

Dabei  ist  wieder  zwischen  dem  Glauben  an  das  Vor- 

I 

handensein  eines  solchen  Palladiums  in  der  Aedes  Vestae 
und  dem  wirklichen  Vorhandensein  desselben  zu  unter- 
scheiden. 

Auch  Preller  meinte,  dass  der  Glaube,  im  Vestaheilig- 
thum befinde  sich  ein  Palladium,  schon*  zur  Zeit  des  ersten 
punischen  Kriegs  festgestanden  habe,  ja  er  schliesst  sofort, 
dass  damals  auch  wirklich  ein  solches  dort  gewesen  sei.  1 
Preller  schliesst  diess  aus  der  bekannten  Erzählung,  der 
Erzpriester  L.  Caecilius  Metellus  habe  253  d.  St.  = 241 
v.  Chr.  das  Palladium  aus  den  Flammen  des  brennenden 
Vestatempels  gerettet.  * 

Allein  nichts  ist  sicherer,  als  dass  die  Angabe,  Metellus  • 
habe  das  Palladium  gerettet,  erst  daraus  geschlossen  ist,  dass 
überliefert  war,  er  habe  Heiligthümer  oder  vielleicht  Unter- 
pfänder der  Wohlfahrt  des  Reichs  aus  dem  Vestatempel  ge- 
rettet. Dionysios  8 fand  das  Palladium  nur  in  einem  Theil 

* 

Val  Max.  I,  4,  4;  Seneca  eontrovers.  I,  8;  Plin.  h.  n.  VII,  43  (45) 

§ 141  etc.;  Lucan  I,  698;  IX,  994;  Juv.  III,  139;  VI,  265;  Plut. 
Num.  9;  Cam.  20;  Flor.  I,  2;  Herod.  I,  14;  V,  6;  Lampr.  Heliog.  6; 
Philost.  vit.  Apollon.  VII,  8 p.  324;  Claudi&n.  in  Eutrop.  I,  328  sq.; 
Augustin.  III,  18.  Schol.  zu  Stat.  II,  739  sq.  Serv.  öfters. 

1 Preller,  r.  M.  S.  136.  Vgl.  Henzen,  iscriz.  di  Piperno  im  Bull, 
d.  Inst.  arch.  1863  S.  206.  Mommsen , de  colleg.  et  sodalic.  Kiliae 
1843  p.  10  sq.  (ygl.  Marquardt,  r.  Arch.  IV  S.  146  A.  860)  macht  darauf 
aufmerksam , dass  das  Palladium  der  .Nautier  von  dem  in  der  Aedes 
Vestae  verschieden  gewesen  sein  müsse.  Aber  sollen  diese  ein  eigenes, 
von  dem  in  der  Aedes  Vestae  verschiedenes  gehabt  haben? 

* Cic.  pr.  Scauro  § 48;  Varro  bei  Aug.  VI,  2 (V.  1.  L.  ed.  Bip.  p. 
230);  Ovid.  fast  VI,  437;  Val.  Max.  I,  4,  4;  (Senec.  exc.  controv. 
IV,  2);  Plin.  VII,  43  (46),  141;  Aug.  civ.  Dei  III,  18;  Oros.  IV,  11. 
Vgl.  o.  S.  208  A.  1.  R.  M.  S.  209  spricht  zwar  Preller  selbst  offenbar  durch 
ein  Versehen  von  dem  ,Bild  der  Vesta1. 

1 Vgl.  Dionys.  II,  66  : (Metellus)  ra  xaraltuf&tvra  uni  Ttäv  rtap&erwr 
aimäaai  JtfouMtr  ix  rou  nvqöi.  Darauf  folgt  die  Erörterung,  woraus 
diese  bestanden  haben  werden. 
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seiner  Quellen  genannt,  offenbar  also  nicht  in  den  frühesten 
römischen.  Und  Varro  1 wie  die  Epitome  des  Livius  sprechen 
nur  von  Sacra.  * 

Selbst  zur  Zeit  des  mithridatischen  Kriegs  war  der  Glaube 
an  das  Palladium  im  Vestatempel  zu  Rom  noch  nicht  all- 
gemein. Sonst  hätte  es  ja  doch  Flavius  Fimbria  nicht  während 
desselben  in  Troja  finden  können.  3 

Während  der  Bürgerkriege  flüchteten  die  Vestalinnen 
einmal  in  Folge  von  einer  Feuersbrunst,  die  ihr  Heiligthum 
bedrohte,  im  Jahr  707  d.  St.  = 47  v.  Chr.  4 Dasselbe  ge- 
schah unter  Augustus  740  d.  St.  = 14  vor  Chr.,  als  die  Basi- 
lica  Aemilia  abbrannte.  6 Allein  beide  Mal  nennt  Dio  nur 
xä  icQa,  als  das,  was  die  Vestalinnen  in  Sicherheit  gebracht 
hätten.  6 

Wäre  schon  damals  ein  Palladium  wirklich  im  Vesta- 
tempel vorhanden  gewesen , hätte  Dionysios  und  noch  nach 
ihm  Plutarch  schwerlich  Anlass  zu  der  Erörterung  der  ver- 
schiedenen Ansichten  darüber  gehabt,  7 ob  im  Vestatempel 
überhaupt  noch  andere  Heiligthümer  ausser  dem  ewigen  Feuer 
sich  befanden  und  worin  diese  bestanden.  Und  so  wird  auch 
aus  Anlass  des  Brandes  des  Vestaheiligthums  unter  Nero  von 
Tacitus  des  Palladiums  nicht  gedacht. 

Dagegen  trägt  auf  den  Münzen  schon  der  früheren 
Kaiserzeit  die  Göttin  häufig  in  der  einen  Hand  das  Palladium. 
Der  Glaube,  dass  im  Vestatempel  das  Palladium  als  Unter- 
pfand der  Reichswohlfahrt  gehütet  werde,  wurde  damit  offi- 

* 

' S.  o.  S.  426  A.  2:  sacra  Vestalia- 

ä Perioch.  T.  Livi  ex  üb.  XVIIII : cum  templum  Vestae  arderet, 
Caecilius  Metellus  p.  m.  ex  incendio  sacra  rapuit. 

s Liv.  bei  Augustin,  de  civ.  Dei  III,  17;  vgl,  Jul.  Obs.  55;  App. 
Mithr.  53;  Serv.  Aen.  II,  166. 

4 Cass.  Dio  XLII,  31. 

s Cass.  Dio  LIV,  24. 

* Rein  Real  -Enc.  VI,  2 S.  2503  sagt  also  unrichtig : wo  die  Vestalinnen 
das  Pajlladium  auf  den  Palatinus  retteten  zum  Flamen  Dialis. 

7 Dionys.  I,  66;  II,  69.  Vgl.  Pint.  Numa  9;  Cam.  20. 
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ciell  anerkannt.  Doch  ist  auch  damit  das  wirkliche  Vorhan- 
densein eines  solchen  im  Tempel  ja  noch  nicht  erwiesen. 
Erst  unter  Commodus  sah  man  dasselbe  aus  Veranlassung 
eines  Brandes  von  den  Vestalinnen  flüchten. 1 Elagabalus 
versetzte  es  in  sein  Schlafgemach.  * Später  erzählte  das 
Gerücht,  Constantin  habe  dasselbe  unter  seiner  Bildsäule 
auf  dem  Markte  der  neuen  Hauptstadt  vergraben , 3 Procop 
aber  bekennt,  dass  die  Römer  nicht  wüssteu,  wo  es  sei.  * 

Aelius  Lampridius  * spricht  gleichfalls  von  einem  Palla- 
dium, das  Elagabalus  aus  dem  Heiligthum  der  Vestalinnen 
entführt  habe.  Er  nennt  diess  aber  nur  nebenbei.  Als  das 
penetrale  sacrum  wird  von  Elagabalus  nach  ihm  etwas  ge- 
sucht, was  in  einer  seria,  deren  mehrere  unächte  vorhanden 
waren,  sich  befand.  Er  entdeckte  die  rechte  nicht,  eben 
weil,  um  das  Finden  unmöglich  zu  machen,  mehrere  nach- 
gemachte da  waren. 

Eine  vor  kurzem  publicierte  Inschrift  aus  den  Jahren 
315 — 366  6 nennt  nun  aber  einen  Praepositus  Palladii  Pala- 
tini.  Ob  dieses  Palladium  identisch  war  mit  dem  des  Palla- 
diums des  Vestatempels,  uud,  seit  Elagabal  es  in  den  kaiser- 
lichen Palast  flüchtete,  darin  verblieb,  oder  später  in  denselben 
verpflanzt  wurde,  was  Henzen  im  Fall  der  Identität  für  wahr- 
scheinlich hält,  da  Alexander  Severus  es  würde  zurückgegeben 
haben,  oder  ob  im  Vestaheiligthum  auf  dem  Palatin  ein  eigenes 
Palladium  sich  befand,  lässt  Henzen  unentschieden.  Mir  scheint 
die  erstere  Annahme  sich  mehr  zu  empfehlen,  da  zwei  Palladien 
in  einer  und  derselben  Stadt  doch  selbst  über  das  geringste 
Maass  der  Vernunft,  die  in  solchen  Dingen  erwartet  werden 
kann,  hinausgehen. 

Gewiss  ist,  dass  noch  andere  Heiligthümer  ausser  dem 

* 

1 Herodian.  I,  14,  4. 

* Herod.  V,  6,  3. 

* Chron.  pasch,  p.  628  ed.  Bonn. 

4 Procop.*  b.  Goth.  I,  15  p.  78,  11  Dind. 

* Antonin.  He1iogabv6. 

* 8.  Henzen  a.  a.  0.  S.  208  ff. 
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heiligen  Feuer  der  Vesta  in  ihrer  Aedes  sich  befanden.  Diese 
wurden  beim  gallischen  Brand  geborgen, 1 und  von  Metellus  ge- 
rettet * Aber  schwerlich  hat  man  sich  darunter  etwas  anderes 

vorzustellen,  als  die  Geräthschaften , deren  die  Vestalinnen 
zu  ihren  gottesdienstlichen  Verrichtungen  bedurften , und 
etwa  jenen  Fascinus,  den  die  Vestalinnen  ‘inter  sacra  Romana’ 
verehrten,  8 vielleicht  auch  die  Schlange,  der  freilich  erst 
späte  Zeugen  ausdrücklich  gedenken.  4 

Mag  griechischer  Einfluss  sich  mit  dabei  geltend  gemacht 
haben,  beachtenswerth  ist  es  gewiss,  dass  das  Feuer  der 
Vesta  schliesslich  vor  diesem  Palladium  zu  flammen  scheinen 
konnte,  5 dass  von  Palladii  foci  gesprochen  wird.  6 

Das  Wesen  der  Göttin  selbst  erlitt  im  Grunde  dadurch 
keine  Veränderung,  noch  weniger  ohne  Zweifel , der  Cultus- 
Eher  mag  diese  Verbindung  Vesta  davor  haben  schützen 
helfen,  ihre  jungfräuliche  Natur  zu  verlieren. 

In  der  That  wird  immer  mehr  der  Charakter  der  Jung- 
fräulichkeit der  Göttin  betont.  1 Besonders  diese  Eigenschaft 
beschäftigt  die  Kirchenväter,  wie  denselben  kaum  etwas  mehr 
zu  thun  macht,  als  die  freiwillige  Jungfrauschaft  der  Vesta- 
linnen. 8 

1 Liv.  V,  40;  VII,  20;  Plut.  Camill.  20;  Paul.  Diac.  p.  69  Doliola; 
Placid.  Gloss.  p.  462  Mai.  Der  Platz,  wo  sie  geborgen  wurden,  bekam 
davon  seinen  Namen.  S.  Becker  zur  röm.  Topogr.  Leipzig  1846. 
S.  89  ff. 

* S.  o.  S.  426. 

a S.  o.  S.  336  f.  A.  6.  ' 

4 S.  o.  S.  337  A.  1. 

6 Prop.  V (FV),  4,  45:  Pallados  extinctos  si  quis  mirabitur  ignes. 
Vgl.  o.  S.  424  A.  3. 

* Prudent.  contra  Symmach.  II,  911. 

7 Nonius  p.  31  Investes  — sagt  geradezu . Sed  melius  intel- 

legi  potest  investes  appellatos,  quasi  tn  Vesta,  i.  e.  tn  pudicitia  et 
castitate. 

* Vgl.  die  Stellen  aus  Tertullian  o.  S.  387  A.  1;  aus  Arnob.  S.  300 ; 
Ambros.  S.  270  A.  5;  277  A.  2 vgl.  noch  de  Virgin.  I.  Paris  1642. 
fol.  t.  IV.  p.  469  sq.;  Prudent.  c.  Symmach.  II,  1064  sqq.  (s.  z.  B.  o. 
S.  294,  6). 
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ÜBERSICHT  ÜBER  DIE  GESCHICHTE  DES  CULTÜS  DER  GÖTTIN. 

Gewiss  gibt  es  keine  merkwürdigere  Erscheinung  im 
heidnischen  Alterthum , als  dieses  innerhalb  desselben  in 
seiner  Art  wahrhaft  einzige  Institut. 

Seit  grauen  Zeiten  in  Italien  einheimisch,  erhält  es 
sich  bis  in  die  letzten  Zeiten  des  sinkenden,  des  unter- 
gehenden Heidenthums  mit  ungebrochener,  ja  man  möchte 
sagen,  seit  dem  Beginn  der  Kaiserzeit  mit  wachsender  Kraft 
und  Bedeutsamkeit. 

Wer  weiss  nicht,  wie  lax  die  Anschauungen  der  Alten 
in  Betreff  geschlechtlicher  Reinheit  waren,  wem  ist  es  unbe- 
kannt, dass  insbesondere  von  der  Religion  die  Prostitution 
geradezu  in  ihre  schützende,  ja  man  muss  fast  sagen,  heili- 
gende Obhut  genommen  wurde?  Gaben  ja  doch  die  Hiero- 
dulen im  Dienste  der  Aphrodite  ihren  Leib  als  Dienerinnen 
der  Gottheit  und  ihr  zu  Ehren  preis!  1 

Und  wenn  eine  solche  Hierodulie  in  Rom  keinen  Ein- 
gang fand,  so  darf  man  nur  an  Gebräuche,  wie  sie  bei  den 
Liberalien,  den  Floralien  stattfanden,  erinnern,  um  daran 
zu  mahnen,  wie  dunkel  und  wie  schmutzig  der  Hintergrund 
ist,  auf  dem  sich  ein  Institut  abhebt,  gleich  dem  der  Vesta- 
linnen, von  denen  uicht  bloss  in  Thaten,  sondern  auch  in 
Kleidung,  Wort  und  Gedanken  untadelhafte  Reinheit  ge- 
fordert wurde. 

Allerdings,  wenn  wir  von  zahlreichen  Untersuchungen 
gegen  unkeusche  Vestalinnen  hören,  so  setzt  das  noch  zahl- 
reichere Fälle  des  Gelübdebruchs  voraus.  Aber  jene  Unter- 
suchungen und  die  immer  neue  Wiederholung  der  furcht- 
barsten aller  Strafen , des  Lebendigbegrabens , beweisen 
andrerseits,  mit  welcher  finsteren  Strenge  Rom  zu  allen 
Zeiten  über  der  Reinheit  seines  heiligsten  Cultus  wachte. 

* 

1 Vgl.  Schömann,  gr.  Alterth.  II1,  S.  133  f.;  Preller,  gr.  M.  I* 
8.  286;  Welcker,  gr.  Götterl.  II,  712  f. 
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Untersuchungen  und  Verurteilungen  wegen  Verletzung  des  Keusch- 
heitsgelübdes der  Vestalinnen. 

In  der  That,  von  der  mythischen  Zeit  an  bis  in  die 
späteste  Kaiserzeit  hinab  hören  wir  von  Untersuchungen 
und  Hinrichtungen  verurtheilter  unkeuscher  Dienerinnen  der 
reinen  Göttin.  1 Sehen  wir  ab  von  den  mythischen  Figuren,  * 
von  Pinaria  unter  Tarquiuius  Priscus,  Opimia  (Pompilia?) 
271  d.  St.  = 483  v.  Chr.,  8 Orbinia  i.  J.  282  d.  St.  = 472 
v.  Chr.,  4 so  ist  der  erste  Fall,  der  authentisch  sein  mag, 6 die 
Verurtheilung  der  Minucia  im  Jahr  417  d.  St.  = 337  v.  Chr. 6 
Auf  sie  folgen  Sextilia , 7 Tuccia , 8 sodann  Opimia  mit  Flo- 
ronia  im  Jahr  538  d.  St.  = 216  v.  Chr. 9 

Im  Jahr  641  = 113  wurde  ganz  Rom  in  grosse  Auf- 
regung versetzt  durch  den  Process  dreier  Vestalinnen,  Aemi- 
lia,  Licinia  und  Marcia.  Marcia  hatte  nur  mit  einem  rö- 
mischen Ritter  verbotenen  Umgang  gepflogen.  Ihr  Ver- 
gehen, meint  unser  Berichterstatter,  hätte  verborgen  bleiben 
können,  würde  nicht  die  Untersuchung  gegen  die  beiden 
andern,  als  sie  der  Natur  der  Sache  nach  weiter  ausgedehnt 
wurde,  auch  sie  ergriffen  haben.  Diese,  Aemilia  und  Li- 
cinia, hatten  zuerst  nur  jede  mit  der  andern  Bruder  ge- 
buhlt. Im  Lauf  der  Zeit  aber  gaben  sie  sich  vielen  preis 
und  immer  mehreren , welche  Mitwisser  waren  oder  schienen, 

• 

1 So  nennt  Symmachus  ep.  IX,  128  den  Incest  der  Vestalinnen 
ein  fadnus  cunctis  ad  hunc  usque  diem  saeculis  severissime  vindicatum. 
Vgl.  insbes.  die  Aufz&hlung  bei  Rein,  röm.  Criminalr.  Leipz.  1844. 
S.  877  ff. 

* Vgl.  o.  S.  273. 

* Dionys.  III,  67. 

4 Dionys.  IX,  40. 

6 Ohne  Zweifel  gehörten  Acte  von  solcher  sacralen  Bedeutung  zu 
den  Notizen,  die  am  frühesten  aufgezeichnet  wurden. 

* Liv.  VIII,  15. 

T Liv.  ep.  XIV. 

* Liv.  ep.  XX. 

* Liv.  XXII,  67.  Vgl.  Plut.  Fab.  Max.  18. 
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um  diese  von  der  Anzeige  abzuhalten,  bis  endlich  ein  Sclave 
Manius  von  dem  nach  römischer  Anschauung  so  ungeheuren, 
grauenhaften  Vergehen  Anzeige  machte.  1 Das  Collegium 
der  Pontifices  verurtheilte  die  Aemilia,  welche  nach  Orosius 
(a.  a.  0.)  zuerst  gesündigt  und,  um  Genossen  ihrer  Schuld 
zu  haben,  die  beiden  andern  verleitet  hatte,  sprach  aber 
Licinia  und  Marcia  frei.  Allein  auf  Antrag  des  Volkstri- 
bunen Sex.  Peducaeus  (rogatio  Peducaea)  * ernannte  das 
Volk  in  Tributcomitien  einen  eigenen  Untersuchungsrichter 
für  diese  Quaestio  in  der  Person  des  L.  Cassius  Longinus, 
der  alle  drei  condemnierte, 8 und  wie  sie , so  büssten  meh- 

* 

1 Cass.  Dio  fr.  Peir.  92  p.  39  sq.  ed.  Reimarus  t.  I p.  85  Bekk. 
Etwas  abweichend  erzählt  Oros.  V,  15:  L.  Veturius  eques  Romanus 
Aemiliam  virg.  Vestalem  furtivo  stupro  polluit,  duas  praeterea  virgines 
V.  eadem  Aemilia  ad  participationem  incesti  sollicitatas  contubernalibus 
sui  corruptoris  exposuit. 

Dieser  L.  Veturius  heisst  bei  Plutarch  qu.  Rom.  83  Bov rri-io«  ßa$- 
ß 050t.  Allein  schon  Fr.  Fabricius  zu  Oros.  a.  a.  0.  verbessert  ßeruÖTio« 
Bds(0(  mit  Berufung  auf  Porph.  zu  Hör.  sat.  I,  6,  30  (und  Acr.  a.  a.  0.), 
welche  den  des  Incests  mit  Aemilia  schuldigen  Barrus  nennen.  Natür- 
lich ist  dann  bei  Plutarch  vorher  gleichfalls  statt  ßaaßa^ou : Bäqoou  nröi 
Inmxou  ßtqanutr  zu  lesen.  Möglich,  dass  es  der  T.  Betutius  Barrus  aus 
Asculum  bei  Cic.  Brut.  46,  169  ist.  Vgl.  Haupt  im  Rhein.  Mus.  N.  F. 
III  (1845)  S.  149  f.,  der  zugleich  gegen  die  Identität  dieses  Barrus  mit 
dem  von  Horaz  gemeinten  protestiert. 

Einen  wunderbaren  Anstoss  zur  Anzeige  des  Incests  erzählen  ausser 
Plut.  a.  a.  0.  Jul.  Obs.  37  (97);  Oros.  V,  15.  Vgl.  Preller,  röm.  Mythol. 
S.  392  f.,  der  aber  in  der  chronologischen  und  pragmatischen  Anord- 
nung der  Ereignisse  irrt. 

Den  denuncierenden  Sclaven  nennt  0.  Jahn  zu  Cic.  Brut.  43,  160 
wohl  durch  einen  Druckfehler  Marius. 

* Cic.  de  nat.  deor.  III,  30,  74.  Vgl.  Lange,  röm.  Alterth.  § 127 
Bd.  II  S.  609  und  § 133  S.  588  f. 

8 Ascon.  in  Milou.  p.  46  Orelli.  Auffallend,  aber  offenbar  irrig  ist, 
dass  es  hier  heisst:  isque  et  utrasque  eas  et  praeterea  cotnplrtres  alias 
— damnavit.  Vgl.  Cass.  Dio  fr.  91.  Jul.  Obseq.  a.  a.  0.;  Liv.  ep.  63. 
Vergebens  also  sprach  für  Licinia  L.  Licinius  Crassus  (Cic.  Brut  43, 
160).  Aemilia  wurde  nach  L.  Fenestella  bei  Macrob.  I,  10,  5 XV  Kal. 
Jan.  verurtheilt,  der  Process  der  Licinia  fand  nach  dems.  a.  a.  O.  § 6) 
den  übernächsten  Tag  statt. 
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rere  der  Männer,  die  sich  mit  ihnen  vergangen  hatten,  mit 
dem  Tode.  1 M.  Antonius  Orator  verdankte  die  Freispre- 
chung der  Treue  eines  Sklaven,  dem  keine  Folterqualen  ein 
Zeugniss  wider  seinen  Herrn  entlocken  konnten.  * In  den 
letzten  Zeiten  der  Republic  wurde  Licinia  des  Incests  mit 
M.  Licinius  Crassus  angeklagt,  aber  freigesprochen.  8 ebenso 
Fabia,  die  Schwägerin  Ciceros,  welche  unkeuscben  Umgangs 
mit  Catilina  beschuldigt  war.  4 

Von  den  Kaisern  endlich  zeichnete  sich  zuerst  Domitian, 
nachdem  sein  Vater  wie  sein  Bruder  hierin  lax  gewesen  waren, 5 
durch  wiederholte  Verurtheilung  von  Vestalinnen  aus, 8 um, 
nach  des  jüngeren  Plinius  Ausdruck,  seinem  Jahrhundert  durch 
solches  Verfahren  Glanz  zu  erwerben.  7 Schon  im  Jahr  82 
n.  Chr.  8 leitete  er  gegen  drei  Vestalinnen  eine  Untersuchung 
ein  und  führte  sie  mit  solcher  Härte,  dass  einer  der  alten 

• 

Cassius  war  auch  sonst  als  strenger  Richter  berühmt.  Vgl.  Cic. 
pr.  S.  Rose.  80,  84;  Ascon.  in  Milon.  p.  46  Orell. ; Val.  Max.  III,  7,  9: 
cuius  tribunal  propter  nimiara  severitatem  scopulus  reorum  dicebatur. 

Auf  diesen  Process  spielen  wiederholt  Denare  von  Münzmeistem 
ans  der  Gens  Cassia  an.  S.  o.  S.  325  und  vgl.  noch  Mommsen,  rüm. 
Münzw.  S.  538  N.  134,  wornach  schon  die  Urne  hinter  dem  Kopf  mit 
Flügelbelm  auf  einem  Denar  aus  den  Jahren  d.  St.  um  650  auf  diesen 
Process  sich  bezieht. 

1 Oros.  V,  15;  Jul.  Obs.  37  (97). 

* Val.  max.  VI,  8,  1 ; III,  7,  9. 

' Plut.  Crass.  1;  de  inimic.  util.  6. 

* Asc.  in  or.  in  tog.  cand.  p.  93  Orell.;  Oros.  VI,  3. 

Vgl.  Cic.  in  Cat.  III,  4,  9;  Brut.  67,  236,  wo  Cicero  beidemal  auf 
eine  Freisprechung  von  Vestalinnen,  die  nach  der  Rede  gegen  Cat.  im 
Jahr  681  d.  St.  = 73  v.  Chr.,  nach  dem  Brutus  a.  a.  0.  in  Folge  der 
Vertbeidigung  von  M.  Pupius  Piso  erfolgte,  anspielt 

Rein  a.  a.  0.  S.  878  Anm.  zu  S.  877  glaubt,  Cicero  habe  den  Fall 
mit  Fabia  im  Auge.  Allein  dagegen  spricht  schon  der  Pluralis  virginum 
an  beiden  Stellen. 

6 Sueton  Domit.  8. 

* Cass.  Dio  LXVII,  3. 

’ Plin.  epp.  IV,  11. 

* S.  den  armenischen  Euseb.  ed.  Aucber.  t.  II.  p.  277  i.  J.  2C93 
seit  Abraham  = 82  n.  Chr.  Vgl.  Cass.  Dio  a.  a.  0. 
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Pontifices  während  der  Untersuchung  vom  Schlage  gerührt 
wurde. 1 Damals  überliess  er  den  verurtheilten  Priesterin- 
nen , zwei  Schwestern  Ocellata  und  einer  Varronilla , die 
Wahl  des  Todes;  ihre  Verführer  wurden  verbannt.  * Dagegen 
die  Virgo  Vestalis  maxima  Cornelia,  die  früher  schon  ein  Mal 
in  Untersuchung  gewesen,  aber  freigesprochen  worden  war, s 
wurde  im  Jahr  89  oder  90  lebendig  begraben,  ihr  Verführer, 
ein  römischer  Ritter,  Celer, 4 zu  Tod  gegeisselt.  * Ein  Sena- 
tor von  praetorischem  Rang,  Valerius  Licinianus,  wurde  da- 
durch in  die  Untersuchung  verwickelt,  dass  er  eine  Freige- 
lassene der  Cornelia  auf  einem  ihm  gehörigen  Landgute 
verborgen  hatte.  Trotzdem  durch  Verhör  und  Folter  nichts 
aus  ihm  herausgebracht  worden  war,  hätte  ihn  ohne  Zweifel 
das  Schicksal  des  Celer  betroffen.  Dass  er  gestand,  rettete 
ihn  davor.  Sein  Bekenntniss  entlockte  dem  offenbar  etwas 
geängstigten  Kaiser  8 den  Ausruf:  absolvit  nos  Licinianus, 7 
und  so  wurde  er  zum  Exil  begnadigt,  ja  Domitian  liess 
ihn  sogar  einen  Theil  seines  Vermögens  vor  der  Einziehung 
retten.  8 

Auch  Caracalla  liess  drei  Vestalinnen  einmauern,  Clodia 
Laeta,  der  er  hatte  Gewalt  anthun  wollen,  Aurelia  Severa 
und  Pomponia  Rufina.  Canutia  Crescentina  gab  sich  selbst 
den  Tod. 9 

* 

* Sueton.  a.  a.  0. 

* Sueton.  a.  a.  0.  Vgl.  Cass.  Dio  a.  a.  0. ; Philostr.  v.  Apoll.  7,  3. 

* S.  Euseb.  a.  a.  0.  p.  277.  279  und  das  Chron.  Pasch,  p.  249  D =.  I 
p.  466  Dind. 

4 Plin.  a.  a.  0. 

4 Snet.  und  Plin.  a.  a.  0.,  nur  dass  Suet.  von  atuprätores  redet. 
Noch  irriger  sagt  das  Chron.  Pasch,  a.  a.  0. : (c*«>  Ktnufvyij  fiträ  nh 

tvr/ftur  m rtijt  <pllu>r  i rare  TcV  vo/ior. 

4 Cornelia  und  Celer  starben  unter  Betheuerung  ihrer  Unschuld. 

' Nach  Plin.  a.  a.  0.  gestand  er  nicht  einmal  direct,  sondern  nur 
indirect,  indem  er  sich  nicht  stellte. 

4 Plin.  und  Sueton.  a.  a.  0.  Vgl.  Alb.  Imhof,  T.  Flav.  Domitianus. 
Halle  1867  S.  94  f. 

* Cass.  Dio  LXXVII,  16.  Vgl.  Herod.  IV,  6. 


Digitized  by  Google 


DER  VESTACULT  ZUR  ZEIT  D.  KÖNIGE  D.  D.  EEPUBLIC.  435 

Der  letzte  uns  bekannte  Fall  der  Hinrichtung  einer 
Vestalin  und  ihres  Verführers  traf  die  Primigenia  und  ihren 
Schuldgenossen  Maximus  zu  Alba.  1 

Also  immer  neue  Fälle  von  Bruch  des  Gelübdes,  aber 
auch  immer  von  neuem  das  furchtbare  Strafgericht. 

Und  gewiss,  dass  jene  Fälle  oft  sich  wiederholten,  ohne 
Zweifel  weit  öfter , als  die  Gerechtigkeit  sie  ereilte , * dass 
auch  Mangel  an  solchen  eintrat,  die  zum  Opfer  ewiger 
Jungfräulichkeit  bereit  waren,  all  das  kann  in  einer  Stadt 
nicht  befremden,  die  ein  Herd  besonders  geschlechtlicher 
Üppigkeit  und  Ausschweifungen  geworden  war. 

Auf  Geringschätzung  des  Cultus  selbst  und  seiner 
Dienerinnen  darf  auch  daraus  kein  Schluss  gezogen  werden, 
nicht  einmal  auf  Nachlass  der  Religiosität  überhaupt  Denn 
die  Religiosität  des  Alterthums  ist  ja  nichts  weniger  als  un- 
zertrennlich mit  sittlicher  Reinheit  und  mit  der  Bereitwillig- 
keit zur  Aufopferung  persönlicher  Selbstsucht  aus  Frömmig- 
keit verbunden. 

Der  Vestacult  zur  Zeit  des  Königthums  und  der  Republic. 

Im  übrigen  ist  von  einer  Geschichte  des  Cultus  in  der 
Zeit  des  Königthums  und  der  Republic  wenig  zu  sagen. 
Die  Ideen  konnten  sich  ändern,  welche  mit  einem  Cultus 
verknüpft  wurden , neue  Culte  eingeführt  werden , der  ein- 
zelne Cultus  blieb  im  wesentlichen  unverändert. 

Die  Gründung  des  Cultus  der  capitolinischen  Götter- 
trias auf  dem  Mons  Capitolinus,  ^welchen  die  Tradition  den 
Tarquiniern  zuschreibt,  war  bestimmt,  ein  neues  Centrum 
des  römischen  Cultus  an  die  Stelle  des  bisherigen  in  der 
Regia  zu  setzen. 

Das  alte  Heiligthum  trat  damit  in  die  zweite  Linie 
zurück. 

* 

1 Symmach.  ep.  IX,  128;  129. 

* Vgl.  Sueton.  Domit  8,  der,  wie  wir  sahen,  ausdrücklich  sagt: 
(Domitianus)  incesta  Vestalium  virginum,  a patre  quoqut  suo  et  fratre 
neglecta,  varie  ac  severe  coercuit.  Minuc.  Fel.  Octav.  c.  26. 
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Aber  zurückgesetzte  Götter  umgibt  wie  entthronte  Könige 
vielmehr  eine  doppelte  Glorie.  Nirgends  ist  ehrwürdiges  Alter 
von  solcher  Macht  wie  im  Cultus.  Was  ein  einzelner  Ritus 
an  äusserem  Glanze  verliert,  kann  er  eben  dadurch  an 
innerer  Intcnsivität  gewinnen.  Während  die  capitoliuische 
Göttertrias  sich  hellenischen  Einflüssen  und  griechischer  Um- 
bildung weit  zugänglicher  erwies,  sammelte  sich  in  der 
Aedes  Vestae  um  so  mehr  wie  in  Roms  innerstem  Herzen 
das  Wesen  altrömischer  Religion. 

Dass  auch  dieser  uralte  Cultus  hellenischen  Einflüssen 
nicht  völlig  unzugänglich  blieb,  beweist  eine  für  die  Ge- 
schichte römischer  Religion  unter  diesem  Gesichtspunct  höchst 
bedeutsame  Thatsache.  Wir  wissen,  dass  die  Jungfrauen 
auch  zu  Apollo  beteten.  1 

Aber  gleichwohl,  was  will  dieses  eine  Factum  bedeuten 
gegenüber  dem  ächt  römischen  Charakter  des  ganzen  Cultus, 
der  durch  alle  Zeiten  hindurch  bewahrt  blieb , ja  von  der 
Kaiserzeit  an  immer  energischer  sich  geltend  macht I 

Der  Vestacult  unter  den  ersten  Kaisern. 

Wie  Augustus  überhaupt  als  Wiederhersteller  der  Re- 
ligion und  des  Cultus  auftrat,  so  gilt  diess  insbesondere  von 
dem  der  Vesta. 

Schon  Cäsar  war  Pontifex  maximus  gewesen.  Als  Le- 
pidus  starb,  übernahm  Octavian  am  6.  März  des  Jahres 
742  d.  St.  das  Amt  des  Oberpriesters , * eine  Würde,  die 
von  da  an  bekanntlich  stets  von  den  Augusti  bekleidet 
wurde. 8 Die  Reichsgewalt  nahm  die  geistliche  Amtsgewalt 
in  sich  auf,  Kirche  wie  Staat  gipfelten  fortan  in  einem  Haupte. 

• 

1 Macrob.  Sat.  I,  17,  16:  Eadem  opinio  sospitaJis  et  medici  dei  in 
nostris  quoque  sacris  fouetur.  Namque  virgines  Vestales  ita  indigitant: 
Apollo  Medice,  Apollo  Paean. 

* Cass.  Dio  LIV,  27.  Den  Tag  gibt  das  Cal.  Maff.  (C.  I L.  I p.  304, 
Tgl.  Mommsen  das.  p.  387)  und  Ovid.  fast.  III,  420;  Tag  und  Jahr  die 
fasti  Praenestini  (C.  I L.  I p.  314). 

• Vgl.  insbes.  Eckhel,  D.  N.  VIII,  p.  380  sqq. 
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Nach  Cassius  Dio  machte  Augugtus,  da  er  die  Regia 
nicht  bewohnen  wollte,  als  Pontifex  maximus  aber  in  einer 
Amtswohnung  wohnen  musste,  damals  einen  weiteren  Theil 
seines  Palasts  auf  dem  Palatin  zum  Staatseigenthum.  1 * * 

Diese  Angabe  ist  aber  weder  genau  zutreffend  noch  er- 
schöpfend. Octavian  hatte  gleich  anfangs  einen  Theil  des 
Areals,  das  er  auf  dem  Palatin  zusammengekauft  hatte , zu 
einem  Apollotempel  geweiht.  * Jetzt,  wo  er  den  Pontificat 
übernahm,  machte  er  allerdings  einen  zweiten  Theil  zum 
Staatseigenthum.  Dabei  war  ein  Grund  der,  dass  er  als  Pon- 
tifex maximus  in  einem  öffentlichen  Gebäude  wohnen  musste. 

> Sicher  machte  er  das  ganze  Gebäude  jedesfalls  auch  damals 
noch  nicht  zum  Staatseigenthum.  Diess  geschah  erst,  als  er  nach 
dem  grossen  Brand  mittelst  Beisteuern  des  Volks  den  Palast 
prächtiger  wieder  aufgebaut  hatte.  8 Aber  Ovid  gibt  an, 
einen  Theil  des  Palastes  besitze  Phöbus;  einen  zweiten 
Vesta,  quod  superest  illis,  tertius  ipse  tenet.  4 Offenbar 
sollte  der  Pontifex  maximus  nicht  bloss  in  einem  Staats- 
gebäude, er  sollte  zugleich  in  der  Nähe  des  Vestaheilig- 
thums wohnen.  Desshalb  baute  August  in  seinem  Palast  eine 
AedesVestae5 * *  und  richtete  wahrscheinlich  daneben  ein  Atrium 


1 Cass.  Dio  LTV,  27:  TI  rij«  icnrroü,  oti  rör  nn'/^ntwv  ir  roi rit 

tiävTiot  otxftv  Ixw*,  iSijfioatiMtr.  August  hatte  gleich  anfangs  einen  Theil 

des  zum  Behuf  seines  Palastes  auf  dem  Palatin  zusammengekauften 

Areals  als  Staatseigenthum  erklärt,  mit  der  Absicht,  einen  Apollotempel 
darauf  zu  errichten  (Veil.  II,  81.  Cass.  Dio  XLIV,  15).  Beide  Schrift- 
steller sprechen  zwar  hier  vom  Ganzen,  nicht  von  einem  Theil,  aber  mit 
Unrecht,  wie  man  daraus  sieht,  dass  August  jetzt  wieder  einen  Theil 
zum  Staatseigenthum  machte  und  erst  nach  der  durch  den  Brand  nöthig 
gewordenen  Wiederauibauung  das  Ganze  als  Eigenthum  des  Volks  bezeich- 
nete  (Cass.  Dio  LIV,  12).  Vgl.  Becker,  H.  d.  r.  AJterth.  I S.  425 
A.  858. 

* S.  d.  vor.  Anm. 

* Cass.  Dio  LV,  12.  S.  Anm.  1. 

* Ovid.  fast.  IV,  949  sqq. 

e Ovid.  fast.  a.  a.  0.  j metamorph.  XV,  864  sq. ; fast.  Praenest.  IV 
Cal.  Mai.  (C.  I.  L.  L p.  317.  cf.  p.  892). 


Digitized  by  Google 


438  DEB  VESTACÜLT  UNTER  DEN  ERSTEN  KAISERN. 

ein,  das  zum  Templum  consecriert  wurde,  um  zu  Senats- 
Bitzungen  dienen  zu  können,  wie  denn  nunmehr  der  Kaiser 
als  Pontifex  maximus  auch  das  Collegium  der  Pontifices  zu 
sich  in  seinen  Palast  berief.  1 

Welche  Aedes  Vestae  es  war,  in  die  August  aus  der  Beute 
Geschenke  stiftete,  * wird  nicht  mit  Gewissheit  gesagt  werden 
können,  wenn  auch  das  Fehlen  einer  näheren  Bestimmung 
mehr  für  die  alte  Aedes  spricht 

Als  Augustus  sodann  durch  die  Lex  Julia  Papia  Pop- 
paea  den  verheiratheten  und  mit  mehreren  Kindern  geseg- 
neten Personen  verschiedene  Vorrechte  einräumte,  bestimmte 
er  zugleich,  dass  die  Vestalinnen  derselben  sämmtlich  theil- 
haftig  sein  sollten,  natürlich  soweit  diess  bei  ihnen  als  Vesta- 
linnen möglich  war.  * 

Auch  Tiberius  erwarb  sich  Verdienste  um  den  Vesta- 
cult.  4 

Von  Nero  erzählt  Tacitus 5 eine  Geschichte,  die  jedesfalls 
beweist,  welche  Macht  dieser  Cultus  über  die  Gemüther  hatte. 
Als  Nero  im  Jahr  64  mit  dem  Gedanken  sich  trug,  den  Orient 
und  Aegypten  zu  bereisen,  besuchte  er  seiner  Reise  wegen  das 

• 

* Dem  Domitian  wird  es  zum  Vorwurf  gemacht,  dass  er  zum  Ge- 
richt über  die  Vestaiis  maxima  Cornelia  (s,  o.  S.  434)  die  übrigen  Ponti- 
fices  auf  seine  albanische  Villa,  statt  ,in  die  Regia1  berief.  Plin.  ep. 
IV,  10,  6. 

* 8.  Caesaris  Aug.  index  rer.  a se  gestarum  siye  monnm.  Ancyran. 
Ex  reliqu.  Gr.  interpret.  rest  J.  Franz  comment.  perp.  instr.  A.  W. 
Zumpt  Berol.  1846.  p.  38  tab.  IV  1.  28  sqq.  Vgl.  G.  Perrot,  E.  Guil- 
laume  et  J.  Delbet,  explor.  archeol.  de  la  Galatie  et  de  la  Bithynie. 
Paris  1862  sqq.  pl.  26.:  dona  de  manibiis  in  Capitolio  et  in  aede  Dm 
Juli  et  in  aede  Apollinis  et  in  aede  Vestae  et  in  templo  Martis 
Ultoris  consacravi,  quae  mihi  constiterunt  HS  circiter  milliens.  Vgl. 
die  Inschr.  aus  Apollonia  C.  I.  G.  t.  III  p.  67. 

* S.  o.  8.  302  A.  2. 

* S.  o.  8.  280. 

* Tac.  ann.  XV,  36.  Vgl.  Cavedoni  in  Ann.  dell.  Inst.  arch.  1861 
p.  246,  der  ohne  weiteren  Grund  daraus  folgert,  Nero  werde  der  Vesta 
einen  besonderen  Cult  gewidmet_haben. 


Digitized  by  Google 


VESTACULT  UND  SONNENCÜLT. 


4S9 


Capitol  und  betrat  sodann  den  Vestatempel.  Dort  befiel  ihn 
plötzlich  ein  Zittern  in  allen  Gliedern,  sei  es,  meint  Tacitus, 
dass  ihn  die  Gottheit  schreckte,  sei  es,  dass  ihn  das  böse 
Gewissen  nie  ruhig  liess,  und  er  verzichtete  auf  den  Plan. 

Vestacult  und  Sonnencultus. 

Und  immer  bedeutsamer  tritt  der  Vestacqltus  heraus. 
Die  merkwürdige  Thatsache,  dass,  als  Kaiser  Aurelian  die 
Pontifices  Solis  einsetzte,  die  bisherigen  Pontifices  als  Ponti- 
fices maiores  Vestae  von  jenen  unterschieden  wurden,  ist 
schon  erwähnt  worden.  1 Deutlicher  konnte  es  nicht  aus- 
gesprochen werden,  dass  der  Vestacult  es  sei , in  welchem 
die  altrömische  Religion  ihren  Mittelpunct  habe. 

Bekannt  ist,  dass  der  orientalische,  semitische  und  arische 
Cultus  der  Sonne,  des  Baal * und  des  Mithra  3 mit  Jupiter 
vermischt,  immer  mehr,  zumal  seit  den  Antoninen  begonnen 
hatte,  eine  Weltreligion  zu  werden,  in  der  dem  christlichen 
Monotheismus  gegenüber,  aber  zugleich  unter  der  Einwirkung 
desselben  das  Heidenthum  alle  seine  Kräfte  zusammenzu- 
raffen strebte.  * 

Auch  der  Vestacult  selbst  wurde  dazu  in  Beziehung  ge- 
setzt. 6 Man  weiss,  dass  es  dieser  Sonnenreligion  gelungen  ist, 
im  Knaben  Elagabalus  sich  die  Krone  der  Weltherrschaft 

1 S.  o.  S.  317  f.  * 

* In  dem  Sonnengott  von  Emesa  ist  ja  sicher  Baal  zu  erkennen, 
wie  er  denn  auch  auf  rOmiBchen  Münzen  DeuB  Sol  Elagabal  heisst. 
Vgl.  Preller,  r.  Mythol.  S.  747  ff.  Jupiter  wurde  in  diesem  Sinne 
hauptsächlich  verehrt  als  Zeus  'HhamollTys , Jupiter  Optimus  Maximus 
Heliopolitanus  und  Jupiter  Dolichenus.  S.  die  Litteratur  bei  Mar- 
quardt, H.  d.  r.  A.  IV  S.  92 ; Preller,  r.  Mythol.  S.  749  ff.  751  ff. 

* Vgl.  Preller,  r.  M.  S.  756  ff. 

* Niemand  wird  von  dem  immer  übermächtiger  um  sich  greifenden 
Sonnencult  eine  lebhaftere  Vorstellung  bekommen,  als  wer  sich  ein- 
gehender mit  den  Münztypen  der  späteren-  Kaiserzeit  beschäftigt. 
Sie  sprechen  da  noch  beredter  und  lauter  als  Litteratur  und  Inschriften. 
Vgl.  übrigens  insbes.  in  Betreff  des  Sonnencults  Macrobs  Saturnalien. 

‘ Vgl.  o.  S.  284,  bes.  A.  3.  Vielleicht  fällt  schon  die  Anrufung 
Apollons  S.  436  A.  1 unter  diesen  Gesichtspunct. 
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auf  das  Haupt  zu  setzen.  Der  Caesar  Augustus  Pontifex 
Maximus  war  zugleich  Sonnenpriester  von  Emesa. 

Als  er  in  dem  Tempel,  welchen  er  auf  dem  Palatin 
seinem  Elagabal  errichtete,  alle  heiligsten  Heiligthümer  Roms 
versammeln  wollte.  1 wie  er  denn  das  Symbol  der  grossen 
Mutter  von  Pessinus  und  die  Ancilien  in  denselben  versetzte, 
da  brach  ec  vor  allem  auch  in  den  Penus  Vestae  ein,  um 
ihn  seiner  Heiligthümer  zu  berauben.  8 Derselbe  Bericht- 
erstatter, der  oben  erwähnt  hatte , Elagabal  habe  in  seinen 
Sonnentempel  auf  dem  Palatin  das  heilige  Feuer  der  Vesta 
entführen  wollen,  berichtet,  wie  er  diesen  Einbruch  erzählt, 
davon  nichts,  sondern  sagt  nur,  Elagabal  habe  die  geheimen 
Heiligthümer  im  Penus  wegnehmen  wollen.  Die  Virgo  Maxima 
habe  ihm  aber  das  falsche  Gefass  gereicht,  das  er  zerschmet- 
terte, als  er  nichts  darin  fand.  Dann  habe  er  ein  Bild, 
das  er  für  das  Palladium  hielt,  geraubt.  8 

Schon  hierin  liegt  die  Anerkennung,  dass  diese  Heilig- 
thümer besonders  mit  zu  den  heiligsten  der  altrömischen  Reli- 
gion gehören.  Noch  bestimmter  aber  tritt  diess  daraus  hervor, 
dass  Elagabal  zu  seiner  zweiten  Frau  eine  Vestalin,  Aquilia 
Severa,  erwählte  und  sich  gegen  den  Vorwurf  des  Incests  da- 
mit verwahrte,  dass  er  erklärte,  er  hoffe  vielmehr,  dass  aus 
dieser  Ehe  eines  Priesters  mit  einer  Priesterin  göttliche  Kinder 
entspricssen  werden.  4 Da  Elagabal  seinen  Gott  zuerst  mit 
Pallas  vermählen  wollte,  hernach  die  heilige  Hochzeit  desselben 
mit  der  Dea  Coelestis  von  Karthago  feierlich  und  unter  unerhör- 
tem Gepränge  begieng,  4 so  wird  man  schwerlich  irren,  wenn 

• 

1 Ael.  Lamprid.  Antonin.  Heliog.  3;  6. 

* A.  a.  0.  6. 

* A.  a.  0.  Ja  es  geht  unmittelbar  voraus,  er  habe  das  ewige  Feuer 
löschen  wollen.  Diess  ist  aber  eine  Angabe,  die  offenbar  von  dem  ein- 
fältigen Compilator  nur  aus  der  unmittelbar  folgenden  Notiz  geschlossen 
ist:  Nec  Romanas  tantum  Heliogabalus  (extinguere)  voluit  religiones. 

* Cass.  Dio  LXXIX,  9;  Herod.  V,  6,  2.  Vgl.  Ael.  Lamprid.  a.  a.  0. 
Es  geschah  das  nicht  vor  Ende  des  Jahrs  220  n.  Chr.  Vgl.  Eckhel, 
D.  N.  VII  p.  259  sq. 

* Herodian.  a.  a.  0.  § 3 ; 4. 
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man  annimmt,  auch  hier  habe  ein  solcher  Gedanke  mitgewirkt. 
In  den  Personen  des  Priesters  des  Sonnengottes  und  einer 
Priesterin  der  Hauptgottheit  Roms,  was  Vesta  damals  mehr  als 
je  war,  hat  er  gewissermaassen  die  Vermählung  seines  orien- 
talischen Cultus  mit  der  römischen  Staatsreligion  vollziehen 
wollen.  Es  war  das  ein  blosser  Einfall.  Die  Ebe  dauerte 

4 

nur  kurze  Zeit.  Seine  wahnsinnig  erhitzte  Sinnlichkeit  trieb 
ihn  bald  zu  neuem  Wechsel,  wiewohl  er  schliesslich  zu  Aquilia 
zurückkefcrte.  1 Aber  man  würde  diesen  Menschen  gleich- 
wohl falsch  beurtheilen , wollte  man  sein  Treiben  bloss  aus 
thierischen  Gelüsten  erklären.  Seine  Art  von  religiöser  Ekstase 
war  eng  verschwistert  mit  seinen  an  Tollheit  grenzenden 
geschlechtlichen  Lüsten.  Im  vorliegenden  Fall  ist  das  über- 
diess  ausdrücklich  überliefert.  Und  wenn  in  dem  aQyuQeig 
des  Cassius  Dio  der  Pontifex  maximus  wiedergegeben  scheint, 
so  spricht  doch  alle  Wahrscheinlichkeit  dafür,  Elagabal 
habe  vielmehr  an  seine  Würde  als  Sonnenpriester  und  nicht, 
an  den  römischen  Oberpontificat  gedacht , der  ihm  ungleich 
ferner  lag.  * 

Untergang  des  Vestacults. 

Allein  während  so  der  Vestacult  neben  dem  Sonnencult 
sichtbar  an  die  Spitze  der  römischen  Staats-  und  Weltreligion 
trat,  wurde  diese  selbst  in  ihren  Grundfesten  untergraben 
und  erschüttert.  Immer  weiter  griff  das  Christenthum  um 
sich,  immer  ernstlicher  wurde  der  Kampf  zwischen  Evangelium 
und  Heidenthum  um  die  Herrschaft  der  Welt. 

Aber  auch  jetzt  bewährt  sich  der  grosse  Unterschied 
der  Bedeutung,  die  Hestia  für  Griechenland,  Vesta  für  Rom 

* 

1 Cass.  Dio  a.  a.  0.  Vgl.  Eckhel  a.  a.  0. 

* Cass.  Dio  nennt  die  Vestalin  if/t/ftut.  Aber  auch  diess  stimmt 
nicht,  da  die  erste  unter  den  Vestalinnen  dem  Rang  nach  in  der  Regel 
die  älteste  war.  S.  o.  S.  277  f.  Diese  aber  hatte  gewöhnlich  ein  Alter, 
in  dem  sie  nicht  mehr  der  Gegenstand  der  Lüste  eines  Elagabal  sein 
konnte. 
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hatte.  Während  in  Hellas  der  Cult  der  Hestia,  obgleich  in 
späteren  Zeiten  der  Privatcult  derselben  unter  dem  Einflüsse 
Roms  grössere  Ausdehnung  und  Bedeutung  erlangt  zu  haben 
scheint,  dem  siegreichen  Christenthum  mit  der  Masse  der  Culte 
rühmlos  erliegt,  ohne  irgend  wie  wenigstens  im  Sterben  noch 
die  Augen  der  Welt  auf  sich  zu  ziehen,  erscheint  im  West- 
reich  der  Kampf  um  Fortbestehen  oder  Untergang  des  Insti- 
tuts der  Vcstalinneu  1 mehr  als  einmal  als  einer  der  festesten 
Punkte,  in  denen  das  untergehende  Heidenthum  gegfti  die  auf- 
gehende Macht  des  Christenthums  sich  zu  behaupten  versucht  * 
Constantin  liess  die  Privilegien  der  Vestalinnen  unan- 
getastet, ebenso  Constantius, 8 und  noch  der  ältere  Valentinian. 4 

• 

1 Vgl.  darüber  insbes.  Gothofred.  z.  cod.  Theodos.  XIII,  3,  8;  Am- 
broscb,  Stadien  S.  18  f. 

• S.  über  diesen  Kampf  insbesondere  Gibbon,  Gesch.  des  Ver- 
falls und  Untergangs  des  röm.  Reichs  Kap.  XXI;  Marquardt,  H.  d.  r. 
A.  IV  S.  137  ff.;  Gieseler,  Kirchengesch.  I,  2‘.  Bonn.  1846.  S.  23  ff.; 

E.  v.  Lasaulx,  der  Untergang  des  Hellenismus  und  die  Einziehung 
seiner  Tempelgüter  durch  die  christlichen  Kaiser.  München  1864. 

F.  Chr.  Baur,  Gesch.  d.  christl.  Kirche,  II*  8.  8 f.  A.  1.  Vgl.  auch 
Oskar  Gerhard,  der  Streit  um  den  Altar  der  Victoria.  Eine  Epi- 
sode aus  der  Gesch.  des  Kampfes  des  Heidenthums  mit  dem  Christen- 
thum in  Rom.  Progr.  Siegen  1860.  4.  Beugnot,  hist,  de  la  destr. 
du  Paganisme  en  occid.  steht  mir  nicht  zu  Gebot. 

* Symmach.  X,  61  p.  441  ed.  3a  Parei.  Francof.  1642.  p.  441: 
Nil  ille  (Constantius)  decerpsit  sacrarum  virginum  privilegiis,  decrevit 
hobilibus  sacerdotia  Romanis,  caeremoniis  non  negavit  impensas.  Vgl. 
Amhrosch  a.  a.  0.  S.  18,  wo  er  aber  irrtbümlich  statt  des  Constantius 
den  Constantin  nennt.  Denn  von  ersterem  rührte  ja  auch  das  scharfe 
Edict  her,  cod.  Theod.  XVI,  10,  4 an  Taurus  Praef.  praet.  Italiae,  von 
weichem  Ambrosch  A.  80  spricht.  Das  Jahr  dieses  Edicts,  das  bei  der 
Strafe  des  Schwerts  alles  Opfern  untersagte,  ist  unsicher  (s.  Haenel  z. 
d.  St.).  Aber  schon  im  Jahr  341  (cod.  Theod.  XVI,  10,  2)  wurden  die 
heidnischen  Opfer  verboten,  das  Jahr  darauf  durch  einen  Erlass  an  den 
Praefectus  urbi  Catullinus  (cod.  Theod.  XVI,  10,  8)  die  Erhaltung  (nur) 
der  ausserhalb  der  Stadtmauern  gelegenen  aedes  templorum  bewilligt. 
Aus  dem  Adressaten  dieses  Edicts  ist  klar,  dass  Marqu.  S.  138  Unrecht 
hat,  allgemein  von  zunächst  für  den  Orient  erlassenen  Edicten’  zu  reden. 
Dass  dagegen  Gibbon  a.  a.  0.  mit  Recht  der  Ansicht  ist,  jene  Edicte  seien 


Digitized  by  Google 


BNTEBGAKG  DES  VESTACCLTS. 


443 


Dagegen  Gratian  (375 — 383),  der  wohl  erst  im  Jahr  (382) 
auch  die  Würde  des  Pontifex  maximus  niederlegte,  * nahm 
ihnen  dieselben  wie  ihr  Vermögen  und  hielt  diesen  Erlass 
aufrecht  * 

Damit  war  das  entscheidende  Wort  gesprochen.  Der 
römische  Staat  versuchte  eB  ernsthaft,  sich  von  der  römischen 
Religion,  mit  der  er  seit  länger  als  einem  Jahrtausend  ver- 
flochten und  verwachsen  war,  zu  lösen. 

Doch  war  um  diese  Zeit  in  Rom  noch  eine  starke  Partei 
dem  alten  Cultus  unbedingt  ergeben.  8 An  ihrer  Spitze  stan- 
den zwei  Männer,  Vettius  Agorius  Praetextatus4  und 
Q.  A ur elius  S y m m a c h u s.  * Ersterem  errichteten  die  V esta- 
liunen  trotz  des  nicht  völlig  erklärten  Wiederstrebens  seines 
Freundes  Symmachus  8 eine  Statue , deren  Dedicatiousin- 
schrift  wir  noch  besitzen.  7 

Symmachus  aber  war  es,  welchen  die  heidnischen  Sena- 
toren an  die  Spitze  der  Gesandtschaft  stellten , welche  von 

* 

nicht  zur  Ausführung  gelangt  (vgl.  Ambrosch  a.  a.  0.),  6ieht  man  eben 
auch  aus  der  angeführten  Stelle  des  Symmachus. 

4 Cod.  Theod.  XII,  1,  60 ; 75. 

1 Zosim.  IV,  36.  Vgl.  Eckhel,  D.  N.  VIII  p.  386  sqq.;  Thorlacius 
in  prolusion.  et  opusc.  academ.  voL  II  p.  187  sqq.;  Gieseler,  K.-G. 
I,  2*  S.  24  A.  2. 

* Cod.  Theod.  XVI,  10,  20;  Symm.  epist.  X,  61;  Ambros,  ep.  17, 
12.  Vgl.  Tillemont,  hist  des  emper.  t.  V.  Brux.  1732.  fol.  p.  74  (l’emp. 
Grat.  c.  XIV). 

* Vgl.  Gibbon  a.  a.  0. 

‘ Vgl.  über  ihn  Haakh  in  Paulys  Realenc.  VI,  2 S.  2536  N.  42 
und  0.  Jahn  in  Ber.  d.  sächs.  Ges.  d.  Wiss.  1851  S.  338 — 342. 

6 S.  d.  Litteratur  über  ihn  in  der  Real-Enc.  VI,  2 S.  1533  f.  N.  2. 

* Symm.  ep.  II.  36:  Praetextato  nostro  mnumentum  statuae  dicare 
destinant  virgines  sacri  Vestalis  antistites.  Consulti  pontifices  adnuerunt. 
Ego  qni  adverterem,  neque  honestati  virginum  talia  »n  viros  öbsequia 
convenire,  neque  more  fieri,  quod  Numa  auctor,  Metellus  conservator 
religionum  omnesque  pontifices  inaximi  nunquam  ante  merueruut,  haec 
qitidem  silui , — exemplum  modo  vitandum  esse  rescripsi,  ne  res  iusto 
orta  principio  brevi  ad  indignos  per  ambitum  deveniret, 

1 Grut.  p.  310,  1. 
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ihnen  aus  an  den  Kaiser  geschickt  wurde,  um  ihn  zur  Wieder- 
herstellung des  Altars  der  Victoria  in  der  Curie,  den  bereits 
Constantius  entfernt,  Julianus  wiederhergestellt,  Gratianus  von 
neuem  entfernt  hatte,  1 und  zur  Rückgabe  der  den  Priestern 
und  insbesondere  den  Vestalinnen  entzogenen  Rechte  und 
Einkünfte  zu  bewegen.  Allein  die  christliche  Partei  Hess 
durch  den  Bischof  Daroasus  dem  Ambrosius  einen  Protest  zu- 
stellen,  * uud  der  gewaltige  Kirchenfürst  setzte  es  durch,  dass 
den  heidnischen  Senatoren  der  Zutritt  verweigert  wurde  * 
als  den  Vertretern  einer  blossen  Minorität.  * Die  Minorität 
bildeten  nun  zwar  die  heidnischen  Senatoren  damals  schwer- 
lich. s Aber  ihre  Niederlage  war  gleichwohl  vollständig. 

Unter  dem  jüngeren  Valentinian  (383 — 392)  machte 
Symmachus  384  n.  Chr.  als  Stadtpraefect  einen  neuen  Ver- 
such, die  Rücknahme  des  Erlasses  bei  den  Kaisern  (Valen- 
tinian II,  Theodosius  und  Arcadius)  zu  bewirken. 

Er  überreichte  Valentinian  an  der  Spitze  einer  Deputation 
des  Senats  damals  jene  berühmte  Denkschrift, 8 die  alles  zusam- 
menfasste, was  das  Heidenthum  zu  Rom  für  sich  geltend 
machen  konnte.  Vergeblich.  Ambrosius  erwiederte  ihm  darauf 
in  zwei  Gegenschriften.  In  der  ersten  mahnt  er  den  Kaiser 
im  allgemeinen  an  die  Pflichten  eines  christlichen  Kaisers 
und  bittet  um  eine  Abschrift  der  Relation  des  Symmachus; 
in  der  zweiten  erwiedert  er  speciell  auf  diese  selbst.  7 

* 

1 Ambros,  ep.  17,  5;  18,  32  übereinstimmend  mit  Symmach.  ep. 
X,  61,  6;  7.  Vgl.  Lasaulx  a.  a.  0.  8.  96  f. 

* Ambros,  ep.  17  § 10. 

* Symmach.  ep.  X,  61  § 18. 

4 Ambros,  ep.  17  § 10. 

* Vgl.  Lasanlx  a.  a.  0.  S.  90  f.  A.  263. 

* Symmach.  ep.  X,  61 ; in  der  Mauriner  Ausg.  des  Ambrosius  t.  II 
p.  828  sqq.  Vgl.  über  dieselbe  Lasaulx  a.  a.  0.  S.  91  f. ; Gerhard  S. 
10  ff. 

7 8.  ep.  17  und  18  (opp.  ed.  Maurin,  t.  II  p.  813  sqq)  vgl.  ep.  57, 
2 p.  1010.  Eine  Inhaltsübersicht  über  beide  Briefe  gibt  Gerhard  a.  a.  0. 
S.  13  ff  Natürlich  behielt  bei  dem  christlichen  Kaiser  der  Bischof 
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Dabei  tritt  zwar  der  Streit  um  den  Altar  der  Victoria,  deren 
Statue  von  Augustus  in  der  Curia  Julia  aufgestellt  worden  war 
und  die  auch  nachher  in  dem  von  Domitian  erbauten  Senats- 
gebäude ihren  Platz  erhielt,  1 in  den  Vordergrund. 

Diese  Victoria  war  im  Lauf  der  Zeit  das  Symbol  des 
altrömischen  Senats  geworden.  Im  Senat  aber  hatte  die  alt- 
conservative  Aristokratie  ihr  letztes  Bollwerk.  War  dem 
Senat  das  Fundament  des  altrömischen  Staats , der  mit  der 
Religion  stehen  und  fallen  musste,  entzogen,  so  war  sein 
Zusammensturz  nur  noch  eine  Frage  der  Zeit  Das  ist  der 
Grund,  warum  das  Losungswort  im  letzten  Entscheidungs- 
kampf von  Heidenthum  und  Christenthum  zu  Rom  die  Vic- 
toria im  Senatsgebäude  geworden  ist.  Für  den  Fortbestand 
der  Religion  selber  war  die  Fortdauer  der  Vorrechte,  der 
Fortbezug  der  Einkünfte  der  Priester  und  der  Vestalinnen 
insbesondere  weit  wichtiger  und  es  tritt  das  auch  in  den 
Streitschriften  deutlich  genug  hervor. 

Ambrosius  blieb  Sieger.  8 Die  Deputation  des  Senats 
erhielt  wiederum  eine  abschlägige  Antwort.  Symmachus,  den 
noch  dazu  der  Tod  seines  Freundes  Praetextntus  beraubt 
hatte,  dachte  daran,  sich  vom  öffentlichen  Leben  zurückzu- 
ziehen. * 

Allein  noch  war  der  Wiederstand  der  heidnischen  reac- 
tionären  Aristokratie  nicht  gebrochen. 

Als  Theodosius  389  sich  in  Mailand  aufhielt,  schickte 

• 

Recht  S.  ep.  57,  2.  Dagegen  de  obitu  Valent.  § 19;  20  geht,  wie 
aus  der  Vergleichung  mit  § 52  erhellt,  auf  die  Gesandtschaft,  welche 
den  Valentinian  in  Gallien  aufsuchte.  Paulin.  vita  Ambros.  § 26  erzählt 
von  der  Relation  des  Symmachus  und  den  Schreiben  des  Ambrosius,  irrt 
sich  aber  darin,  dass  er  sie  auf  die  zweite  Gesandtschaft  an  Valentinian, 
welche  zu  diesem  nach  Gallien  gieng,  bezieht  S.  u.  S.  446  A.  8. 

1 Vgl.  Preller,  r.  M.  S.  610. 

1 Vgl.  das  Epigramm  des  Ennodius,  Bischofs  von  Paria  (f  621) 
carm.  1.  II  epigr.  143  in  Galland.  bibl.  patr.  t.  XI  p.  214  bei  Piper, 
Mythol.  und  Symbol,  der  ehr.  Kunst.  I.  Weimar  1847.  S.  170:  Dicendi 
palmam  Victoria  tollit  amico.  Transit  ad  Ambrosium,  plus  favet  ira  deae. 

1 Symmach.  X,  23. 
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der  Senat  eine  neue  Gesandtschaft.  Und  diess  Mal  scheint 
Aussicht  auf  Erfolg  vorhanden  gewesen  zu  sein.  Doch  nur 
eine  Zeit  lang.  1 Ja  Symmachus,  der  während  der  Usurpation 
des  Maximus  sich  nicht  ganz  vorwurfsfrei  gehalten  haben 
sollte,  fiel  wenn  auch  nur  kurze  Zeit  in  Ungnade.  Der 
Kaiser  selbst  hielt  das  Jahr  darauf  eine  Rede  im  Senat, 
in  der  er  die  Senatoren  aufforderte,  den  heidnischen  Irrthum 
aufzugeben.  Trotz  des  stillen,  ja  auch  lauten  Wiederspruches, 
den  sie  fand  — der  Kaiser  hatte  freie  Discussion  gestattet  — , 
blieb  sie  nicht  ohne  Erfolg. 8 

Gleichwohl  sandte  der  Senat  im  Jahr  392  eine  neue 
Deputation  ab,  an  Valentinian,  der  sich  damals  in  Gallien 
aufhielt.  Aber  obschon  das  kaiserliche  Consistorium  sich  zu 
Gunsten  des  Senats  erklärte,  blieb  der  jugendliche  Kaiser 
standhaft.  8 

Dagegen  Eugenius  verfügte  393  n.  Chr.  die  Restitution, 
nachdem  er  zwei  Anläufe  abgeschlagen  hatte,  die  der  Senat 
gemacht,  um  ihn  zur  Rücknahme  jenes  Edicts  zu  bewegen. 

Das  war  aber  eine  vorübergehende  Frist.  Immer  schärfer 
lauten  fortan  die  Rescripte  der  Kaiser  gegen  das  Heidenthum. 
Schon  391  war  auch  für  das  Abendland  jedweder  Opfercultus 
verboten  worden. 4 Nach  der  kurzen  Episode  der  Herrschaft 
des  Eugenius  drang  der  gewaltige  Wille  des  Theodosius,  der 
im  Jahr  392  von  Constantinopel  aus  ein  noch  schärferes 

• 

1 Vgl.  Ambros,  ep.  57,  4. 

* Zosim.  IV,  59.  Entstellend  Prndent.  adv.  Symmach.  I,  578  sqq. 
Beide  verlegen  die  Rede  des  Theodosins  ins  Jahr  394.  Mit  Unrecht. 
S.  z.  B.  Gibbon  a.  a.  O. 

* AmbroB.  ep.  57  ad  Eugen.;  de  obitu  Valentin.  § 19.  20,  indem 
aus  § 62  hervorgeht,  dass  § 19  sq.  die  Gesandtschaft,  die  kurz  vor 
seinem  Tode  an  Valentinian  abgicng,  also  die  im  Text  erwähnte,  ge- 
meint sei.  Paulin.  vita  Ambros.  § 26  verwirrt  die  Sache,  indem  er  die 
Relation  des  Symmachos  und  die  beiden  Gegenschriften  des  Ambrosius 
mit  der  gallischen  Gesandtschaft  in  Verbindung  bringt. 

4 Cod.  Theod.  XVI,  10,  10;  Zos.  IV,  33,  8.  Vgl.  Lasaulx  a.  a.  0. 
S.  107. 
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Edict  erliess,  1 auch  im  Abendlande  vollends  mächtig  durch.  * 
Selbst  in  Rom  bot  nunmehr  das  vergoldete  Capitol  einen  trauri- 
gen Anblick , bald  waren  die  Tempel  mit  Russ  und  Spinnen- 
geweben überzogen,  und  das  Volk  strömte  zu  den  Gräbern 
der  Märtyrer. 

Es  ist  hier  nicht  der  Ort,  die  letzten  Streiche  gegen  das 
Heidenthum,  und  das  letzte  Aufflammen  desselben,  die  letzten 
Zuckungen  des  sterbenden  zu  verfolgen.  Von  den  weiteren 
Maassregeln  gegen  den  Paganismus  3 schweigend  erwähnen 
wir  nur  noch  als  die  letzte,  abschliessende  die  Aufhebung  der 
Philosophenschule  zu  Athen  durch  Justinian  im  Jahr  529  n.  Chr.4, 

Das  ewige  reine  Feuer,  das  die  heiligen  Jungfrauen 
ihrer  keuschen  Göttin  in  der  Aedes  Vestae  viele  Jahrhunderte 
hindurch  unterhalten  hatten , war  damals  schon  lange  er- 
loschen. Zosimos  berichtet,  als  Serena,  die  Gattin  Stilichos, 
in  übermüthiger  Freude  über  den  Zerfall  des  Heidenthums 
einen  Halsschmuck  der  Göttermutter  sich  selber  umhängte, 
habe  eine  alte  Vestalin,  die  letzte  von  allen,  sie  ins  Ange- 
sicht verflucht,  dass  über  sie,  ihren  Mann  und  ihre  Einder 
die  Strafe  für  ihre  Gottlosigkeit  kommen  möge,  ein  Fluch, 
der  14  Jahre  später  408  n.  Chr.  in  grauenvoller  Weise  in 
Erfüllung  gieng. 

So  war  denn  das  Heidenthum  und  mit  ihm  das  ewige 
Feuer  Vestas  erloschen. 

An  die  Stelle  des  nur  äusserlich  und  trotz  der  super- 
stitiösen  Angst,  mit  der  die  Feuer  gehütet  wurden,  nicht 
ohne  Störung  forterhaltenen  symbolischen  Cultus,  an  die  Stelle 
der  äusserlichen  typischen  Verbindung  der  Menschheit  mit  dem 

Himmel  hatte  das  Evangelium  siegreich  seine  Lehre  von  der 

* 

1 Cod.  Theod.  XVI,  10,  12.  Lasaulx  a.  a.  0.  S.  108. 

* S.  Hieronymus  im  Jahr  398  adv.  Jovin.  II,  38:  squalet  Capi- 
tolium  etc:  vgl.  die  ep.  107  v.  J.  403:  auratum  squalet  Capitolium; 
fuligine  et  araneorum  telis  omnia  Romae  templa  cooperta  sunt  etc. 
Lasaulx,  a.  a.  0.  S.  111. 

* Vgl.  die  Übersicht  hierüber  bei  Baur,  d.  christL  Kirche  v.  Anf. 
des  IV.  bis  Ende  des  VI.  Jahrhs.  Tübingen  1859  S.  8 f.  A.  1. 

* Zosim.  V,  38. 
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wahrhaft  ewigen  Erlösung  und  Versöhnung  der  Welt  im 
Glauben  gesetzt. 

Statt  durch  lodernde  Feuer  aus  todtem  Holze  sollten 
fortan  durch  Glaube,  Liebe  und  Hoffnung  die  Gemüther  ihre 
ewige  Versöhnung  mit  der  Gottheit  finden. 

Wie  auch  innerhalb  des  Christenthums  selbst  wieder 
heidnische  Elemente  und  Eeminiscenzen  sich  geltend  machten, 
das  soll  hier  nur  augedeutet,  nicht  ausgefQbrt  werden. 
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Nachdem  wir  so  am  Ende  des  Vestacults  und  damit  an 
dem  der  heidnischen  Religion  angelangt  sind,  möge  es  gestattet 
sein,  noch  einige  Betrachtungen  mehr  allgemeinen  Inhalts,  die 
durch  die  vorausgehenden  Einzelforschungen  hervorgerufen 
wurden,  daran  anzuknüpfen. 

DIE  FAMILIE  IN  ROM  IM  UNTERSCHIEDE  VON  DER 
GRIECHISCHEN  FAMILIE. 

Die  gewöhnliche  Ansicht  ist  die,  es  sei  in  Rom,  das 
auch  sonst  mehrfach  das  alterthümlichere  bewahrt  habe,  der 
Staat  noch  länger  vom  Princip  des  Geschlechts  beherrscht 
worden,  die  ursprüngliche  indogermanische  Familienverfassung 
habe  sich  daselbst  länger  erhalten. 

Zu  einer  Erörterung  dieser  Frage  auf  dem  Standpunct 
der  Vergleichung  der  Rechtsgeschichte  der  indogermanischen 
Völker  ist  hier  nicht  der  Ort.  Eine  solche  würde  viel  zu 
weit  führen.  Das  einzige,  was  hier  gegeben  werden  soll  und 
kann,  sind  Andeutungen  zur  Vergleichung  griechischen  und 
römischen  Wesens  nach  der  Seite  der  Geschichte  von  Familie, 
Religion  und  Staat  und  ihres  gegenseitigen  Verhältnisses,  aber 
auch  diese  nur  soweit,  als  die  Untersuchung  der  Göttin 
Hestia-Vesta  und  ihrer  Geschichte  auf  sie  führte,  und  als  sie 
nöthig  oder  tauglich  schienen,  unsere  Auffassung  des  Hauptge- 
genstandes der  Untersuchung  zu  erläutern  oder  zu  begründen. 
Relative  Vollständigkeit  wird  nur  da  erstrebt,  wo  von  der 

29 
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Untersuchung  des  Vestacults  her  Licht  auf  diese  Fragen  zu 
fallen  scheint. 

Man  pflegt  vor  allem  zu  übersehen,  dass,  wenn  wir  uns 
allerdings  die  Gewalt  des  Hausherrn  im  indo-germanischen 
Urvolk  als  unumschränkt  zu  decken  haben , die  bewusste, 
rechtliche  Fixierung  derselben  eine  ganz  andere  Sache  ist. 
Hier  gilt,  dass  der  Staat  früher  ist  als  die  (rechtlich  fixierte) 
Familie.  1 Und  hier  nun  eben  stellt  sich  eine  viel  grössere 
Schärfe  und  Tiefe  des  rechtlichen  Denkens  und  Willens  auf 
Seiten  der  Römer  heraus,  als  diess  bei  den  Griechen  der  Fall  war. 

Die  Familie  im  engeren  Sinn  besteht  aus  zwei  Verhält- 
nissen: dem  elterlichen  und  dem  ehelichen.  Die  Ehe  ist 
ursprünglich  Knechtschaft  des  Weibs,  das  gekauft  wird.  Nur 
durch  eines  unterscheidet  sich  der  Kauf  des  Weibs  von  An- 
fang an  von  dem  Kauf  einer  Sclavin,  (abgesehen  davon,  dass 
die  Frau  eben  zu  dem  bestimmten  Zweck  und  nur  zu 
diesem  gekauft  wird,  Gattin  zu  sein)  durch  die  hinzutretende 
religiöse  Weihe  vermöge  heiliger  Ceremonien.  * 

Noch  in  der  homerischen  Zeit  gibt  bei  den  Griechen 
der  Bräutigam  ein  Kaufgeld;  aber  der  Vater  behält  es  nicht, 
sondern  gibt  die  edva  seiner  Tochter  ganz  oder  theilweise 
in  die  Ehe  mit.  In  der  historischen  Zeit  ist  der  Kauf  weg- 
gefallen, nur  die  religiöse  Feier  besteht  noch  fort. 

Die  Römer  haben  in  der  Coemtio  noch  den  Kauf,  aber 
nur  in  symbolischer  Form  erhalten , die  Ehe  in  Form  der 
Confarreatio  dagegen  ist  nur  religiöser  Natur.  Beide  Formen, 
Coemtio  wie  Confarreatio , haben  sich  erst  auf  italischem 
Boden  gebildet,  aber  wohl  noch  vor  Gründung  Roms,  * während 
die  Usus-Ehe  später,  doch  jedesfalls  vor  die  Decemviralgesetz- 
gebung  fällt.  4 In  Beziehung  auf  die  Art  der  Schliessung 

* 

* Vgl.  Aristot  pol.  I,  1,  11.  Übrigens  macht  z.  B.  auch  Lange 
(rßm.  Alterth.  I S.  79  f.)  ausdrücklich  darauf  aufmerksam. 

* Vgl.  Rossbacb,  röm.  Ehe  S.  236  f. 

* Vgl.  Rossbach,  a.  a.  0.  S.  250. 

4 Die  Zwölftafelgesetzgebung  setzt  ihr  Bestehen  voraus.  Gai  I, 
111;  Gell.  III,  2;  Macrob.  sat.  I,  3. 
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der  Elie  stehen  sich  also  Griechen  und  Römer  ziemlich  gleich, 
söfern  die  symbolische  Fortdauer  des  Kaufs  bei  diesen  nicht  aus 
einem  Zurückbleiben  der  ethischen  Ideen,  sondern  nur  aus 
der  zäh  conservierenden  italischen  und  römischen  Art  zu 
erklären  ist. 

Höchst  wahrscheinlich  ferner  gieng  die  Frau  ursprüng- 
lich mit  allem , was  sie  hatte , einfach  in  die  Herrschaft , in 
das  Eigenthum  des  Mannes  über. 

In  Griechenland  findet  sich  davon  kaum  mehr  eine  Spur. 
In  Rom  ist  die  Frau  dagegen  ‘in  manu’  ihres  Manns,  bis 
sich  die  freie  Ehe,  die  Ehe  ‘sine  manu’  bildet,  und  auch  jetzt 
tritt  die  Frau  damit  nicht  aus  der  Abhängigkeit  überhaupt 
heraus,  sondern  sie  bleibt  nur,  statt  in  die  Munus  ihres 
Manns  zu  gerathen,  in  der  Potestas  ihres  Vaters. 

Somit  ist  also  die  Frau  in  Griechenland  schon  sehr  frühe 
zu  einer  Stufe  der  rechtlichen  Freiheit  gelangt,  die  sie  in 
Rom  erst  sehr  spät  hat  erreichen  können.  Allein  der 
Grund  hievon  muss  in  allem  anderen  eher  gesucht  werden, 
als  in  der  höheren  Auffassung  des  Verhältnisses  von  Mann 
und  Weib  von  Seiten  der  Griechen. 

Der  Grund  ist  ein  ganz  anderer,  der  gerade  entgegen- 
gesetzte. Die  freiere  Stellung  des  Weibs  zum  Mann  in 
Griechenland  erklärt  sich  nur  daraus,  dass  dort  die  Bande 
der  Familie  nicht  so  straff  und  fest  angezogen  sind,  wie 
diess  in  Rom  der  Fall  ist,  dass  sie  nicht  so  hoch  und  heilig 
geachtet  werden.  Allerdings  das  Ende  der  Entwicklung  ist 
die  frei  sittliche  Form  der  Familie.  Aber,  ehe  es  dazu  kom- 
men konnte  und  kam,  ist  der  Durchgang  durch  die  strengste 
rechtliche  Gebundenheit  nöthig  gewesen.  Die  griechische 
Familie  entspricht  so  wenig  dem  Ideal  der  freien  sittlichen 
Familie,  dass  sie  vielmehr  noch  hinter  der  strengen  recht- 
lichen Form  zurückliegt.  Denn  das  Ideal  der  Familie  ist 
nicht  die  Ungebundenheit  weder  des  Weibs  noch  des  Manns, 
sondern  die  innigste  Verbindung  und  Gemeinschaft,  wie  sie 
in  gegenseitiger  Unterordnung  und  Aufopferung  aus  freier 
Liebe  heraus  fortwährend  sich  offenbart. 

29  • 
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Der  Weg  zu  der  sittlichen  Freiheit  führt  stets  durch 
die  engste  rechtliche  Gebundenheit  hindurch. 

In  diesem  Sinne  erscheint  die  römische  Ehe  als  das 
höhere  gegenüber  der  griechischen  freieren  Ehe,  ihre  all- 
mähliche Lockerung  und  Umbildung  nicht  selbst  schon  als 
Fortschritt,  sondern  erst  als  ein  Zersetzungsprocess,  bis  neue 
Formen  in  einem  neuen  Geist  daraus  hervorwuchsen. 

Eine  Definition  der  Ehe,  wie  sie  die  römischen  Juristen 
aufstellen:  Nuptiae  sive  matrimonium  est  viri  et  mulieris 
coniunctio  individuam  vitae  consuetudinem  continens, 1 oder 
als  consortium  omnis  vitae  * konnte  nur  in  einem  Volk  auf- 
gestellt werden,  das  das  Weib  viel  mehr  achtete  und  dessen 
moralischer  Standpunct  weit  höher  war  als  der  der  Griechen. 

Was  sodann  zweitens  das  Verhältniss  von  Eltern  und 
Kindern  betrifft,  so  zeigt  sich  die  väterliche  Gewalt  bei  den 
Griechen  rechtlich  sehr  beschränkt;  bei  den  Römern  kennt 
sie  keine  andre  Grenze  als  die  staatsrechtliche.  Der  politisch 
dem  Vater  gleichberechtigte  Sohn  ist  innerhalb  des  Hauses 
dem  Pater  familias  unbedingt  unterworfen,  3 Die  Familie 
als  solche  erweist  sich  in  Rom  rechtlich  bis  aufs  äusserste 
. entwickelt  und  durchgebildet,  und  es  konnte  nicht  ausbleiben, 
dass  auch  das  sittliche  Verhältniss  dadurch  vertieft  wurde, 
wie  eben  nur  die  tiefere  sittliche  Anlage  solche  rechtliche  Be- 
stimmungen hervorrufen  konnte.  * 

1 Inst.  I,  9,  1. 

* Modest.  Dig.  XXIII,  2,  1.  cf.  cod.  Just.  IX,  32,  4:  uxorem,  quae 
socia  rei  humanae  atque  divinac  domum  suscipitur. 

8 Vgl.  bes.  Ihering,  Geist  des  röm.  Rechts  II,  1 S.  189  ff.;  214 ff. 

4 Vgl.  z.  B.  Cic.  Cat.  maj.  11,  37:  Quattuor  robustos  filios,  quinque 
filias,  tantam  domum,  tantas  clientelas  Appius  regebat  et  caecus  et 

senex; . Tenebat  non  modo  auctoritatem,  sed  etiam  Imperium  in 

suos;  metuebant  servi,  verebantur  liberi,  carum  omnes  habebant;  vige- 
bant  in  illa  domo  mos  patrius  et  disciplina.  Horat.,  carm.  III,  6,  39. 
Merkwürdig,  dass  offenbar  seit  den  frühesten  Zeiten  in  Italien  auch  auf 
das  Privathaus  verhältnissmässig  mehr  gehalten  und  verwendet  wurde 
als  in  Hellas. 
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Schon  weniger  als  es  von  der  Familie  gilt,  gilt  es  vom 
Geschlecht,  dass  die  Römer  dasselbe  energischer  durchgebil- 
det haben,  als  die  Griechen.  Doch  zeigt  sich  gleich  in  der  rö- 
mischen Namengebung  eine  grössere  Energie  der  Gentilver- 
bindung,  als  die  war,  welche  das  hellenische  yivog  besass. 
Der  Grieche  der  historischen  Zeit  führt  nur  seinen  Individual- 
namen, das  Nomen  des  Römers  ist  das  seiner  Gens,  sein 
Individualname  ist  das  Praenomen,  der  Familienname  tritt 
nach  als  Cognomen.  1 

Mommsen  * sagt  aber  andrerseits  gewiss  richtig:  »Wenn 
in  der  schwächeren  politischen  Entwicklung  Griechenlands 
der  Geschlechtsverband  als  corporative  Macht  dem  Staat 
gegenüber  sich  noch  weit  in  die  historische  Zeit  hinein 
behauptet  hat,  erscheint  der  italische  Staat  sofort  insofern 
fertig,  als  ihm  gegenüber  die  Geschlechter  vollständig  neu- 
tralisiert sind  und  er  nicht  die  Gemeinschaft  der  Geschlechter, 
sondern  die  Gemeinschaft  der  Bürger  darstellt.« 

Allein  der  Grund  hievon  ist  nicht  der,  dass  die  Ge- 
schlechtsverfassung in  Rom  weniger  streng  und  consequent 
durchgeführt  war.  Im  Gegentheil.  8 Nur  ist  die  politische 
Idee  dort  um  so  viel  mächtiger  und  gewaltiger  gewesen  als 
in  Hellas,  dass  sie  selbst  der  um  vieles  stärkeren  Geschlechter- 
verfassung gewachsen  und  überlegen  war. 

Der  römische  Staat  hat  die  Geschlechterverfassung  aufs 
consequenteste  durchgeführt.  Zehn  Gentes  bilden  die  Curie, 

' * . 

I Vgl.  Mommsen,  r.  G.  I*  S.  25  und  de  ns. , d.  röm.  Eigennamen 
im  rhein.  Mus.  N.  F.  XV  (1860)  S.  169  ff. 

II  R.  Geseh.  I5  S.  25. 

8 Dagegen  geben  sowohl  z.  B.  Lange,  röm.  Alterth.  I S.  79  ff.  und 
Ibering,  Geist  des  röm.  Rechts  in  der  Betonung  der  ‘familienrechtlichen 
Grundlage  des  röm.  Staats’  viel  zu  weit.  Ibering  sagt  einmal : »Das 
ganze  System  (des  röm.  Rechts  fn  der  ersten  Hälfte  der  Königszeit)  ist 
nichts  weiter  als  eine  Erweiterung  und  Versteinerung  der  Familie.» 
Dagegen  liefert  seine  eigene  glänzende  Ausführung  die  Belege. 
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zehn  Curien  die  Tribus.  Aber  auch  hier,  sehen  wir,  ist  es 
die  Zahl,  die  defi  Einfluss  des  Staats  verräth.  Ganz  gewiss 
ist  in  der  Gens  bereits  das  politische  Princip  mächtig,  welches 
sich  der  erweiterten  Familie  als  einer  blossen  Form  bedient 1 
Wenn  aber  innerhalb  ihres  Kreises  die  Gens  die  Gentilen 
noch  enger  verband,  so  ist  der  Gedanke  einer  verwandt- 
schaftlichen Verbindung  in  den  Kreisen,  welche  die  Gentes 
mit  einander,  sodann  die  Curien  in  den  Tribus  zusammen- 
fnsste,  in  Rom  schon  frühe,  soweit  überhaupt  ein  solcher 
vorhanden  war,  vom  Staat  viel  mehr  durchbrochen  und 
zerrieben. 

Ihering  unterscheidet  in  seiner  geistvollen  Analyse  des 
römischen  Rechts  und  seiner  Geschichte  zwei  Ausflüsse  des 
Familienprincips : den  Geschlechterstaat  und  den  patriarchali- 
schen Staat.  Der  Geschlechterstaat  begründe  das  Verhält- 
niss  in  der  Seitenlinie,  die  politische  Verbrüderung,  der 
Patriarchalstaat  das  Verhältniss  in  auf-  und  absteigender 
Linie,  die  politische  ‘patria  potestas’.  s Lezterer  Ausfluss 
trete  in  Rom  nicht  mehr  hervor.  Die  Puncte,  die  er  sonst 
einnehmen  würde,  nämlich  die  der  Über-  und  Unterordnung, 
fallen  hier  der  Wehrverfassung  zu. 8 Allein  auch  in  dem  Ver- 
hältniss der  Coordination  stehen  ja  nicht  bloss  die  Patres 
fainilias  zu  dem  Staat,  sondern  alle  volljährigen  Bürger,  auch 
der  Haussohn.  Und  eben  diess,  dass  nicht  die  Patres  familias, 
sondern  alle  Bürger  den  Staat  bilden,  beweist,  dass  das  politi- 
sche Princip  auch  hier  über  das  familienrechtliche  übergreift. 

Aus  der  Analyse  der  römischen  Gründungssage  hat  sich 
ergeben,  dass  Rom  aus  vielfachen  Bestandtheilen  zusammen- 
gesetzt ist.  Weit  mehr  als  in  manchen  andern  »organischer 
erwachsenen«  Staaten  ist  Rom  als  Stadt  und  Staat  das  Werk 
freier  Selbstbestimmung. 

• 

1 Vgl.  Niebuhr,  r.  Gesch.  I,  S26  ff.  Schwegler,  r.  G.  I S.  612  f. 
Das  verwandtschaftliche  Princip  betont  Lange,  r.  Alterth.  I,  843;  Momm- 
sen,  r.  G.  I S.  67. 

* Geist  des  röm.  Rechts  I S.  166. 

« A.  a.  0.  S.  167. 
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Aber  wenn  in  Rom,  seit  es  einen  römischen  Stadt-Staat 
gibt,  das  politische  Princip  von  vornherein  über  das  patriar- 
chalische überwiegt,  so  ist  damit  nicht  ausgeschlossen,  dass 
* nicht  gleichwohl,  ja  vielmehr  eben  desshalb  die  Familie  au 
ihrer  vollen  rechtlichen  Entfaltung  gelangen  konnte.  Gerade 
weil  das  politische  Princip  reiner  auftritt,  die  Geschlechter- 
verfassung energischer  durchbricht  und  allmählich  zerreibt, 
wurde  es  der  Familie  möglich,  statt  fortwährend  in  Geschlecht, 
Phratrie,  Stamm  zu  zerfliessen,  sich  in  sich  selbst  zusammen- 
zufassen  und  zu  vertiefen. 

In  dem  wahrhaften  Staat  musste  auch  das  Princip  der 
Familie  zur  vollen  Entfaltung  kommen.  1 Es  durfte  nicht  bei 
Seite  geschoben,  oderauf  Kostender  inneren  Vertiefung  erwei- 
tert werden.  Die  Familien  sind  das  nährende  Erdreich,  in  dem 
der  Staat  seine,  tiefen  Wurzeln  treiben  muss.  Die  Aufgabe 
des  Staats  ist  eben  die,  sein  Princip,  das  des  gleichen  Rechtes 
aller  vor  dem  Gesetz,  so  zu  vertiefen  und  zu  kräftigen,  dass 
es  fähig  ist,  alle  Höhen  und  Tiefen,  alle  Weiten  und  Engen 
des  Lebens  zu  erfassen  und  zu  umspannen. 

Gewiss  die  grossartige  Schöpfung  des  Lykurgos  (denn 
in  gewissem  Sinn  darf  man  von  einer  solchen  sprechen), 
das  feinsinnige  Werk  des  Solon  sind  es  nicht  allein,  die 
einen  riesigen  Fortschritt  in  der  Geschichte  des  menschlichen 
Geistes  bezeichnen.  Die  Idee  der  Politie,  wie  8ie  in  Hellas 
geboren  wurde,  ist  so  unsterblich  als  ihre  Schöpfer..  Welchen 
Schatz  politischer  Weisheit  birgt  die  Politik  des  Aristoteles! 
Aber  verhalten  sich  die  hellenischen  Verfassungen  zur  Ge- 
schichte des  römischen  Staats  nicht  fast  wie  ein  schönes 
Werk  des  Künstlers,  ideal  und  vollendet,  zu  der  ernsten 
Arbeit  eines  Mannes , der  in  jahrelanger  Mühe  und  Entsa- 
gung aus  dem  spröden  und  wiederstrebenden  Stoff  seiner 
Neigungen  und  Leidenschaften  einen  unbeugsamen  Charakter 
geschaffen  hat? 

* 

' Vgl.  was  Cicero  de  off.  I,  17,  63  ff.  sagt:  — — prima  societaa 
in  ipso  coniogio  est,  proxima  in  liberis,  deinde  una  damus,  cnmmnnia 
omnia.  Id  autem  est  principium  urbis  et  quasi  seminarium  reipublicae. 
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Es  genügte  nicht,  in  genialem  Wurfe  eine  Verfassung 
zu  entwerfen  und  durchzuführen,  welche  die  Ansprüche  aller 
befriedigte,  wie  in  Athen,  oder  die  das  Recht  des  einzelnen 
zum  Theil  schnöde  der  abstracten  Idee  des  Staats  aufopferte,  ' 
wie  in  Sparta.  Alle  Ansprüche,  alle  Rechte  der  einzelnen 
wie  der  Genossenschaften,  mussten  in  harter  Reibung  an 
einander  gerathen , bis  daraus  ein  Staat  entstand,  auf  den 
keine  der  hellenischen  Definitionen  passt,  und  der  schliess- 
lich im  Stande  war,  die  Welt  in  sich  aufzunehmen,  eines 
Staats,  dessen  Nachwirkungen  heute  noch  überall  sich  fühlbar 
machen , wenn  gleich  an  der  letzten  und  höchsten  Aufgabe 
auch  er  — aber  nur  in  Gemeinschaft  mit  der  gesummten 
antiken  Welt  — scheiterte  und  zusammenbrach. 

In  Italien  wie  in  Griechenland  und  wohl  überhaupt  tritt 
der  Staat  ursprünglich  in  der  Form  der  Familie,  des  Hauses 
auf.  Wie  das  Haus,  so  hat  der  Staat  seine  Hestia,  seine 
Vesta.  Die  politische  Idee  ist  noch  eingepuppt  in  die  Larve 
der  Familienverfassung.  Sie  wächst  wie  aus  denselben 
Keimen. 

Und  doch  ist  die  weitverbreitete  Ansicht,  der  antike 
Staat  seie  wesentlich  auf  das  Princip  der  Verwandtschaft, 
der  Stammesgenossenschaft,  gebaut,  grundfalsch.  Das  gerade 
Gegentheil  ist  die  Wahrheit.  Die  Geschlechterverfassung  ist 
in  ihn  aufgenommen,  in  Athen  so,  dass  der  Begriff  derselben 
sich  bis  zur  Unkenntlichkeit  erweiterte  und  verflachte,  in 
Rom  dagegen  so,  dass  die  Idee  des  Rechts  immer  bewusster 
die  Verwandtschaftskreise  ganz  in  rechtlichem  Sinn  aus-  und 
umbildete,  und  so  theils  erhielt,  theils  sich  dienstbar  machte, 
oder,  was  wiederstrebte,  beseitigte:  der  antike  Staat  selbst, 
nohrsia  wie  res  publica,  beruht  auf  dem  Princip  des  freien 
Vertrags,  den  der  Bürger  mit  dem  Bürger  abschliesst. 

Der  antike  Staat  war  unfähig,  alle  verwandten  Geschlechter 
auch  nur  eines  Stamms  in  sich  zusammenzufassen.  Fast  alle 
ixölets  sind  zusammengesetzt  aus  einzelnen  Bruchtheilen  meh- 
rerer Stämme.  Der  Gedanke,  die  ganze  Nation  als  solche  in 
einen  Staat  zusammenzufassen,  ist  dprch  und  durch  modern. 
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Die  Idee  der  Nationalität  ist  auf  den  Ruinen  des  römi- 
schen Weltreichs  erwachsen.  Der  Weg  zum  Nationalstaat 
führte  durch  den  Weltstaat  hindurch.  Das  Kaiserthum  ist 
früher  als  das  nationale  Königthum.  Vor  dem  Imperium 
Romanum  gab  es  nur  nationes  einerseits,  civitates  andrerseits. 

• Der  römische  Staat  ist  nicht  die  italische  Nation  in 
politischer  Form.  Die  römische  Stadtverfassung  umschloss 
von  dem  Moment  an , in  dem  das  Rom  entstand , das  die 
Keime  der  künftigen  Grösse  in  sich  barg,  Bruchtheile  von 
zweierlei  Stämmen  in  seinen  noch  so  engen  Mauern.  Aber 
gewöhnt,  jedes  Recht  als  solches  zu  achten,  nicht  mathe- 
matisch eines  gegen  das  andere  abzuzählen,  oder  eines  dem 
andern  zu  opfern,  sondern. vermöge  der  unermüdlichen  Arbeit 
des  schärfsten  und  consequentesten  Denkens  und  des  eiser- 
nen Willens  ein  Recht  mit  dem  andern  zu  vermitteln  und,  was 
noch  Spuren  von  Lebensfähigkeit  zeigte,  zu  erhalten,  bewies 
sich  Rom,  wo  von  Anfang  an  das  ganze  Volk  sein  Dichten  und 
Trachten  auf  die  Ausbildung  von  Recht  und  Staat  gerichtet 
hatte,  zu  der  unermesslichen  Aufgabe  befähigt,  dem  antiken 
Stadt-Staat  eine  Ausdehnung  zu  geben  , in  der  er  — aber 
nicht  in  der  Form  des  nationalen  Staats  — zuerst  Italien 
und  allmählich  die  Welt  umspannte. 

FAMILIE,  STAAT  UND  RELIGION. 

Das  politische  Princip  allein  wäre  unfähig  gewesen,  an 
die  Stelle  des  ungebundenen  Zusammenlebens  der  Familien 
den  Staat  zu  setzen.  Dazu  war  eine  gewaltige  vereinigende 
Macht  nöthig,  jene  ethische  Macht,  welche,  und  zumal  in  der 
Jugend  der  Völker,  die  stärkste  Wirkung  auf  die  Gemüther 
hat,  die  Religion.  Die  Gemeinsamkeit  des  Cultus  ist  durch- 
weg das  stärkste  ethische  Bindemittel  in  allen  werdenden 
Staaten,  und  so  ist  es  auch  weniger  das  Bewusstsein  der 
Stammesverwandtschaft,  das  den  Staat  schafft  und  zusammen- 
hält, als  die  Cultusgemeinschaft,  welche  dann  freilich  wieder  in 
der  Hauptsache  der  der  Hausgenossenschaft  nachgebildet  ist. 

Und  bezeichnend  genug  gibt  es  nun  auch  zwar  eine 
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laxia  des  Hauses  und  des  Staats,  aber  keine  eoria  des 
Geschlechts,  der  Phratrie,  der  Phyle.  Es  gibt  einen  Privat- 
cult,  den  die  Familie  der  Vesta  darbringt,  und  es  gibt  einen 
Staatscult  für  die  Vesta  populi  Romani  Quiritium,  aber  von 
einem  Culte  derselben  durch  die  Gentes  zeigt  sich  keiue 
Spur.  Nur  die  Herde  der  dreissig  Curien,  die  dem  einheit- 
lichen Staatscult  der  Vesta  vorausgegangen  sein  sollen,  wür- 
den dem  wiedersprechen,  aber,  obwohl  Dionysios  1 von  Hestia- 
torien  der  Curien  spricht  und  die  Altäre  oder  vielmehr  Tische  • 
derselben  mit  den  xoival  toxica  vergleicht,  von  einem  Culte 
der  Vesta  durch  die  Curien  hören  wir  nichts. 

Wie  in  der  engsten  und  innersten  Gemeinschaft,  so  fin- 
den wir  Hestia-Vesta  in  der  weitesten  und  letzten.  Wenn  die 
Familie  als  solche  nicht  entstehen  konnte  ohne  die  Religion, 
so  bedarf  das  neue  Princip,  das  politische,  der  gleichen  Weihe. 
Die  Familie  wie  der  Staat  wird  geweiht,  sofern  die  Glieder 
beider  die  Cultgenossenschaft  verbindet.  Die  Ehe  von  Staat 
und  Kirche  repräsentiert  Hestia-Vesta,  und  sie  tbut  diess  so, 
dass  der  Staat  zugleich  als  erweiterte  Hausgenossenschaft 
angesehen  wird. 

Aber  Hestia-Vesta  fasst  den  Staat  doch  weniger  als 
Familie,  d.  h.  als  eine  durch  das  Princip  der  Verwandt- 
schaft verbundene  Gemeinschaft  in  sich  zusammen,  Sondern 
eben  weil  der  Staat  ein  neues  war,  weil  in  ihm  die  Bürger- 
schaft als  solche  nicht  einfach  durch  das  Band  der  Verwandt- 
schaft zusammengehalten  wurde,  die  freilich  selbst  schon  der 
Festigung  durch  religiöse  Bande  bedurfte,  eben  desshalb  war 
ihm  die  engste  Verbindung  mit  der  Religion  um  so  noth- 
wendiger;  der  Staat  existierte  nur  in  und  mit  der  Staats- 
Kirche. 

Hestia-Vesta  ist  der  Brennpunct,  in  dem  die  3 Principien, 

* 

1 Dionys.  II,  23.  Vgl  II,  65  t>q.  Die  Schutzgöttin  der  Curien  war 
Juno  Curitis.  S.  Dionys.  II,  50;  Paul.  Diac.  p.  64  Mensae-  Vgl.  dens. 
p.  49  Cnritim. 

a Über  diese  mensae  an  die  Stelle  von  Altären  s.  Paul.  Diac.  p.  156 
Mensae.  Macrob.  III,  11,  6;  Serr.  V.  Aen.  I,  786. 
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Cult,  Familie,  Staat  zusammentrafen.  Hestia  war  diess  für 
Hellas,  wie  Vesta  für  Rom. 

Aber  wenn  nicht  bezweifelt  werden  darf,  dass  Rom  den 
Cultus,  die  Familie,  den  Staat  viel  tiefer  erfasst  und  conse- 
quenter  durchgebildet  hat,  so  hat  sich  nun  auch  in  dieser 
Hinsicht  ein  Unterschied  zwischen  Hestia  und  Vesta  gefunden. 

Wie  die  Idee  der  Familie  in  Rom  zu  grösserer  Vertie- 
fung gelangt  ist,  so  ist  dasselbe  mit  der  Religion  der  Fall 
gewesen.  Nichts  ist  irriger,  als  die  Hellenen  desshalb,  weil 
ihre  Religion  poetischer , künstlerisch  durchgebildeter  war, 
für  religiöser  als  die  Römer  zu  halten.  Man  ist  zumal  heute 
gern  geneigt,  die  Religiosität  der  Römer  zu  unterschätzen. 
Man  ist  in  Versuchung,  überall  politische  Berechnung  und 
in  Folge  davon  religiöse  Heuchelei  anzunehmen.  Aber  man 
muss  einmal  nicht  den  Maassstab  christlicher  Frömmigkeit 
an  römische  Religiosität  anlegen.  Sodann  darf  man  denn 
doch  so  bestimmte  Selbstzeugnisse,  wie  sie  uns  noch  aus  den 
Zeiten  des  Untergangs  der  Republic,  ja  aus  der  der  Kaiser- 
herrschaft entgegentreten,1  nicht  so  leicht  nehmen.  Man  darf 
auch  die  Bedeutung  der  Auspicien  8 nicht  unterschätzen. 

Polybios  in  jener  mit  Recht  so  berühmten  Erörterung 
über  die  Staatsverfassung  der  Römer,  obwohl  von  vornherein 
eher  geneigt,  die  Religion  als  Werkzeug  politischer  Berech- 

• 

1 Sallust.  Cat.  12:  maiores  nostri,  religiosissumi  mortale«.  Cic.  de 
nat.  deor.  II,  3,8:  Si  conferre  volumus  nustra  cum  externis,  ceteris  rebua 
aut  pares  aut  etiam  inferiores  reperiemur,  religione,  id  est  cultu  deo- 
rum,  multo  superiores.  De  har.  resp.  9,  19:  pietate  ac  religione  omnes 
gentes  nationesque  superavimus.  Liv.  4r>,  39:  maiores  vestri  omnium 
magnarum  rerum  et  principia  exorsi  ab  diis  sunt  et  fincm  statuerunt.  Flor. 
I,  13,  12.  Plin.  paneg.  1.  Gell.  II,  28,  2:  veteres  Romani  cum  in  Omni- 
bus aliis  vitae  officiis,  tum  in  constituendis  religionibus  atque  in  dis 
immortalibus  animadvertendis  castissimi  cautissimique.  TertulL  apolog. 
56:  Romanorum  religiositas  diligentissima. 

* Cic.  de  dir.  I,  2,  3;  16,  28;  40,  69;  Liv.  I,  36,  6;  VI,  41;  vgl 
XXXVIII,  48;  Val.  Max.  II,  1,  1:  apud  antiquos  non  solnm  publice, 
sed  etiam  privatim  nibil  gerebatur,  nisi  auspicio  prius  sumto.  Serv. 
Aen.  I,  346. 
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nung  aufzufassen,  sagt  von  den  Römern  seiner  Zeit,  die  Deisl- 
daemonie  habe  bei  ihnen  einen  solchen  Grad  erreicht,  dass 
ein  Mehr  nicht  möglich  sei.  1 

Man  darf,  wie  wir  das  in  Deutschland  nur  zu  geneigt 
sind,  speculative  Tiefe  und  ästhetische  Schönheit  nicht  mit 
religiöser  Wärme  und  Innerlichkeit,  mit  ethisch  religiöser 
Strenge  verwechseln. 

Es  ist  wahr,  dass  wir  vielfach  Klagen  über  Verfall  von 
Religion  und  Tempeln  vernehmen.  * Aber  einmal  weiss  man, 
dass  es  kein  Land  und  keine  Zeit  gegeben  hat,  wo  diese 
nicht  erhoben  wurden.  Und  sodann  gilt  für  Rom  noch  ins- 
besondere, dass  in  jenen  furchtbaren  Zeiten,  als  die  morali- 
sche Kraft  der  Römer  an  der  Riesenaufgabe,  die  eroberte 
Welt  nun  auch  beherrschen  zu  sollen,  zu  scheitern  drohte, 
und  alle  idealen  Güter  in  Gefahr  waren,  aus  dem  tiefen 
sittlichen  Verfall  der  Römer  heraus  das  religiöse  Bedürfniss 
gleichwohl  so  überaus  machtvoll,  wenn  auch  vielfach  in  der 
entartetsten  Gestalt  sich  erhob. 

Endlich  hat  die  alt  überlieferte  Religiosität  der  Römer 
selber  freilich  auch  wirklich  nothgelitten , 5 und  nicht  bloss 
in  den  von  hellenischer  Frivolität  angesteckten  aristokra- 
tischen Kreisen.  Es  ist  bestimmt  überliefert  und  unbestreit- 
bar, dass  viele  Tempel  verfallen,  viele  Culte  in  Vergessen- 
heit gerathen  waren.  Aber  wenn  alte  Culte  in  Vergessenheit 
geriethen  — und  manche  geriethen  es  nur  ihrer  Bedeutung 
nach , man  verstand  sie  nicht  mehr , ohne  dass  der  Cultus 
selbst  aufgehört  hätte  — , wenn  die  Auspicien  an  Achtung 
und  Ansehen  einbüssten,  so  treten  dafür  zahllose  neue  Super- 
stitionen an  ihre  Stelle,  die  zwar  vielfach  schlimme  Verirrun- 

* 

•-  * Polyb.  VI,  66.  Vgl.  Posidon.  bei  Athen.  VI,  107  p.  274  a 

nffTfiot  Ufr  yof  ijr  aüzoi;  — liofßtta  Savuanzr;  nigk  ro  Satuonoy. 

* Z.  B.  Sali.  Cat.  8;  Hör.  c.  III,  6 init. ; aat.  II,  2,  104;  Liv.  IV, 
Övid.  fast.  II,  69;  Suet.  Aug.  30.  Auch  ein  Theil  der  oben  angeführten 
Stellen  spricht  von  der  Religiosität  der  maiores  im  ausdrücklichen  Gegen- 
satz zur  Gegenwart  des  Schriftstellers. 

• Vgl.  Marquardt,  H.  d.  r.  Alterth.  IV  S.  74  ff. 
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gen  des  religiösen  Gefühls  sind,  aber  nichts  destoweniger 
ein  tiefes  und  lebhaftes  religiöses  Bedürfniss  zur  Voraus-  ' 
Setzung  haben. 

Ja  mitten  unter  diesen  fremdländischen  Superstitionen, 
mitten  unter  hellenistischen  Theorien  und  Phantasien  und 
den  Träumereien  und  den  fanatischen  Culten  Aegyptens  und 
des  Orients  ist  die  altrömische  Religion  selber  wieder  er- 
starkt und  zu  neuen  Kräften  gekommen.  Haben  wir  ja 
doch  gesehen,  dass,  während  die  griechische  Hestia  vermöge 
ihrer  eigenthümlichen  Natur  und  Bedeutung  hinter  den  wei- 
ter entwickelten , concret  und  individuell  menschlich  durch- 
gebildeten Gottheiten  immer  weiter  zurückblieb , eine  so 
ächt-römische  Göttin  wie  Vesta  die  Hauptgottheit  der  Rö- 
mer in  einem  solchen  Grade  geworden  ist,  dass  man  Vesta 
und  religio  für  identisch  erklären  konnte,  1 dass  die  Arval- 
tafeln  von  einer  Vesta  Deorum  Dearumque  sprechen.  * Na- 
türlich. Vesta  stellt  symbolisch  die  religiöse  Weihe  des 
Bürger  und  Geschlechter  in  sich  zu  einer  höheren  Einheit 
zusammenfassenden  Staates  dar.  Sie  repräsentiert  die  Re- 
ligion wesentlich  nach  der  Seite  des  Cultus , und , während 
in  Griechenland,  wo  der  Glaube  in  seiner  mythischen,  poe- 
tischen, künstlerischen,  speculativen  Entwickelung  und  Aus- 
bildung weit  die  Hauptsache  war,  eine  Göttin,  welche  die  reli- 
giöse Weihe  und  Heiligkeit  von  Staat  und  Familie,  die  Ewig- 
keit und  Reinheit  des  Cultus  in  sich  darstellle,  schon  als 
solche  nicht  mit  an  der  Spitze  der  olympischen  Gottheiten 
thronen  konnte,  ist  in  Rom  die  Religion  stets  wesentlich 
Cultus  gewesen.  Der  Unterschied  zwischen  dem  künstlerisch 
schöpferischen,  auf  die  Darstellung  der  Ideen  gerichteten 
Hellas  und  dem  praktisch  thätigen,  auf  die  Durchbildung  des 
Lebens  gerichteten  Rom  springt  schliesslich  auch  bei  Be- 
trachtung dieses  einen  Puncts  mit  überzeugender  Klarheit  in 
die  Augen. 

* 

1 S.  o.  S.  30. 

* S-  0.  S.  28  Anm.  1 ; 316 ; 421. 
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Eben  aus  der  Bedeutung,  welche,  wie  wir  sehen  werden, 
der  Staatscult  und  speciell  der  der  Vesta  noch  bis  in  die 
späteste  Zeit  behalten  hat,  geht  auch  hervor,  wie  viel  enger 
die  Verbindung  von  Religion  und  Staat  in  Rom  war,  als  es 
in  Griechenland  der  Fall  gewesen  war. 

Im  römischen  Staat  geht  der  einzelne  völlig  auf.  Er 
hat  für  sich  keine  berechtigte  Sonderexistenz.  Noch  Ciceros 
otium  cum  dignitate  war  mehr  gezwungen  als  freiwillig.  Der 
ächte  volle  Römer  lebt,  denkt,  empfindet  und  handelt  nur 
in,  mit  und  durch  den  Staat.  Ebenso  ist  seine  Religion  die 
Staatsreligion.  Im  Interesse  des  Staats  liegt  die  Forterhal- 
tung auch  der  privaten  Sacra,  der  Staat  überwacht  allen 
Gottesdienst  und  duldet  nur  den,  der  für  das  Gemeinwohl 
unschädlich  ist.  1 Er  sorgt  nicht  bloss  für  die  gewissenhaf- 
teste Ausübung  des  öffentlichen  Cultus,  auch  der  Privatmann 
hat  sich,  wenn  er  nicht  weiss,  zu  wem  und  wie  er  in  einem 
bestimmten  Falle  beten  soll,  um  Auskunft  darüber  an  einen 
Sacerdos  publicus,  an  einen  Staatspriester  zu  wenden.  * 

Allein  so  eng  und  innig  diese  Verbindung  war,  so  wenig 
ist  es  der  Religion  und  dem  Priesterthum  in  Rom  gelungen, 
Herr  über  den  Staat  zu  werden,  ihm  statt  des  politischen 
einen  theokratischen  Charakter  zu  verleihen.  Im  Gegentheil 
machte  sich  der  Staat  die  Religion  dienstbar.  Die  politisch- 
rechtliche Begabung  und  Richtung  der  Römer  überwog  die 
religiöse.  Die  Religion  selbst  nahm  bei  ihnen  rechtliche 
Formen  an.  Aber  gleichwohl  ist  der  Einfluss,  den  hin- 
wiederum die  Religion  auf  den  Staat  hatte,  nicht  zu  unter- 
schätzen. Staat  und  Kirche  sind  in  Rom  aufs  engste  mit 
einander  verbunden  und  verwachsen. 

• 

1 Marquardt,  H.  d.  rötn.  Alterth.  IV  S.  37  spricht  von  »der  unbe- 
dingten Toleranz  gegen  fremde  Culte«  in  Rom.  Allein  auch  mit  der 
Beschränkung  auf  die  Toleranz  gegen  den  Privatcult  ist  das  viel  zu 
weit  gegangen.  Vgl.  Lange,  röm.  Alterth.  II  S.  373;  Walter,  röm. 
Rechtsgesch.  II  S.  458. 

* Cic.  de  legg.  II,  8,  20;  Dionys.  II.  73;  Liv.  I,  20;  Plut  Numa  9. 
Vgl.  Ambros.,  über  die  Religionsbücher  der  Römer.  Bonn  1843.  S.  8. 
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Das  Christenthum , das  die  altrömische  Religion  unter- 
grub, unterwühlte  auch  den  altrömischen  Staat.  Der  Ge- 
danke, dass  das  Reich  Christi  nicht  ein  Reich  dieser  Welt 
sei,  dass  die  Religion  nicht  in  Formen  des  Cultus,  son- 
dern im  innersten  des  Menschen  ihren  Sitz  habe,  dieser  Ge- 
danke ist  es  gewesen,  der,  anfangs  ein  unscheinbares  Reis, 
allmählich  zu  einem  mächtigen  Baum  heranwuchs,  welcher 
mit  seinen  Wurzeln  die  Fundamente  des  römischen  Welt- 
reichs zerstörte,  und  schliesslich  mit  seinen  mächtigen  Ästen 
die  Kuppel  des  colossalen  Baus  durchbrach. 

Die  Religion,  welche  Staatsinstitut  wird , verfällt  damit 
unaufhaltsam  der  Natur  aller  andern  Institute  desselben. 
Aus  einem  unbedingten  wird  sie  ein  bedingtes,  aus  einem  un- 
endlichen ein  endliches.  Statt  dass  es  ihr  gelungen  wäre, 
dem  Staat  sich  zu  unterwerfen,  ist  sie  ihm  dienstbar  ge- 
worden. 

Gleichwohl  war  der  Sieg  des  Staats  auch  hier  mehr 
nur  ein  äusserer  und  äusserlicher,  weil  es  der  Sieg  über 
eine  Religion  war,  die  in  der  Hauptsache  doch  in  äusseren 
Formen  aufgieng.  Als  die  Formen  der  Religion  von  einem 
neuen,  absoluten  Inhalt  erfüllt  waren , war  es  dem  antiken 
Staat  nicht  mehr  möglich,  sie  zu  bewältigen. 

Die  rechtliche  Idee  des  Staats  wie  die  sittliche  der 
Familie  und  der  Nationalität  ist  ursprünglich  und  noch  lange 
eingehüllt  in  die  religiöse  Schale.  Es  hat  Jahrtausende  be- 
durft, bis  die  Menschheit  im  Sinne  des  Stifters  des  Reiches 
Gottes  auf  Erden  begonnen  hat,  mit  dem  Worte  mehr  Ernst 
zu  machen,  dass  sein  Reich  nicht  von  dieser  Welt  und  dass 
das  Gebiet  der  Religion  nicht  äussere  Formen  und  Herr- 
schaft, sondern  das  innerste  Heiligthum  der  Gemüther  sei. 

Die  heiligen  Feuer  aus  Holz  mussten  erlöschen,  wenn  die 
Religion  wirklich  eine  heilige  Flamme  io  der  Tiefe  des  mensch-  . 
liehen  Herzens  entzünden  sollte,  die  von  hier  aus  alle  Lebens- 
gebiete erwärmt  und  verklärt. 

Ebensowenig  war  es  dem  antiken  Staat  möglich  , der 
Nationalität  gleichmässig  wie  der  Familie  gerecht  zu  werden. 
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Der  Focus  publicus  sempiternus  ist,  indem  er  gleichsam 
den  Knoten  des  religiösen  Bandes  bildet,  das  den  der  Haus- 
genossenschaft nachgebildeten  Staat  in  der  Cultgenossen- 
schaft  wirklich  umschliesst,  zugleich  ein  symbolischer  Aus- 
druck eben  dieses  Gedankens,  dass  der  Staat  der  Haus- 
genossenschaft nach  gebildet  sei.  In  Wahrheit  ist  das  Princip 
der  Stammesverwandtschaft  oder  gar  der  Nationalität  im 
antiken  Staat  nicht  realisiert. 

Auch  hier  gilt,  dass  die  Feuer  des  Hauses  und  Staats 
als  die  symbolische  Vertretung  der  Idee  der  Familie  und 
des  Staats,  sofern  er  die  Formen  einer  erweiterten  Haus- 
genossenschaft an  sich  trug,  vorher  erlöschen  mussten,  ehe 
die  Familie  zu  ihrer  rechten  sittlichen  Vertiefung,  der  Staat 
zur  vollkommenen  Realisierung  seines  Begriffs  gelangen 
konnte.  Dadurch,  dass  der  Staat  im  Laufe  der  Zeiten  es 
aufgegeben  hat,  äusserlich  der  Hausgenossenschaft  gleichen 
zu  wollen,  ist  die  Idee  der  Verwandtschaftals  bindendes 
Princip  innerhalb  des  Staats  keineswegs  geschädigt  worden. 
Erst  hiedurch  ist  es  dem  Staate  vielmehr  möglich  geworden, 
mit  dem  Princip  der  Nationalität  sich  zu  vertragen  und 
demselben  in  höherem  Sinne  zu  genügen. 

So  gross  und  schön  die  Idee  ist,  welche  in  Prytaneen 
und  Aedes  Vestae  eine  symbolische  Vertretung  der  Einheit 
von  Staat,  Familie,  Religionsgemeinsamkeit  schuf:  diese 
Einheit  war  nur  symbolisch.  Die  Arbeit  der  Jahrtausende 
wird  zu  der  höheren  wahren  und  wirklichen  Einheit  und 
Versöhnung  führen,  einer  Einheit,  in  der  jede  dieser  ethi- 
schen Mächte  in  lautrer  Eigenthümlichkeit  und  Freiheit  zur 
vollen  Geltung  gelangt. 
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EXCURSE. 

DIE  BEDEUTUNG  DER  FEUERLÖSCHUNG. 

Bötticher  hat  zunächst  mit  Beziehung  auf  Athene  Poiias  und 
ihre  Lampe,  aber  auch  unter  ausdrücklicher  Anwendung  seiner  Idee 
auf  Vesta,  insbesondere  auf  die  Säuberung  des  Vestatempels,  eine 
eigentümliche  Ansicht  darüber  ausgesprochen. 

Das  4te  Buch  von  Böttichers  Tektonik  der  Hellenen,  * d.  h. 
der  «vom  hellenischen  Tempel  in  seiner  Raumanlage  für  Zwecke 
des  Cultus»  handelnde  Theil,  enthält  bekanntlich  Untersuchungen 
über  hellenischen  oder  in  seinem  Sinn  wohl  richtiger  gesagt  — 
hellenisch-römischen  Cult  überhaupt. 

Unter  den  mancherlei  neuen  und  überraschenden  Ideen,  welche 
dieses  Werk  enthält,  scheint  zunächst  eine,  falls  sie  sich  bestätigen 
würde,  von  der  weittragendsten  Bedeutung  zu  sein.  Es  ist  diess  der  Ge- 
danke, dass  die  lebendige  Flamme  des  Feuers  zu  dem  Leben. der 
Götter,  das  Erlöschen  der  Flamme  mit  oder  ohne  Willen  der  Men- 
schen zu  dem  Tod  der  Götter  in  Bezug  stehe.  * 

* 

1 Tektonik  der  Hellen.  IV.  S.  177.  Selbstverständlich  konnten 
hier  nur  die  hauptsächlichsten  Argumente  berührt  und  mussten  min- 
der wichtige  oder  solche,  auf  die  der  Verfasser  der  Tektonik  wohl 
selber  schon  längst  verzichtet  hat,  einfach  übergangen  werden. 

8 Vgl.  o.  8.  33  ff. 

* Böttichers  Tektonik,  IV.  Buch  S.  177;  vgl.  dens.  in  Gerhards 
arch.Zeitg.  1868  8p.  207:  »Denn  dass  jeder  Gott  mit  Entzündung  des  hei- 
ligen Lebenslichtes  oder  Feuers  erweckt  und  wiedergeboren  wird,  ist 
ein  längst  von  mir  nachgewiesener  Cultusgebrauch  (Tekt.  d.  Hell.  IV  B. 
S.  144  ff).* 

Dort  heisst  es:  «Weil  mit  diesem  Symbole  des  Feuers  der  Ge- 
danke der  Reinheit,  der  Gegenwart  und  des  Lebens  der  Gottheit  ver- 
knüpft wird,  lodert  es  so  lange  als  der  Zustand  derselben  noch  ein 
geweihter,  sie  selbst  aber  noch  gegenwärtig  gedacht  war;  wenn  aber 
die  Zeit  des  Reinigungsfestes  eintrat,  wo  sie  von  ihrem  Sitze  schied, 

SO 
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Den  (ersten)  Beweis  hiefttr  — meint  B.  S.  177  — würde 
der  Rückschluss  liefern,  nach  welchem  ein  solches  Verhältniss 
herbeigeführt  wurde , sobald  das  Feuer  zur  ungewöhnlichen  Zeit 
erlosch;  dann  schied  die  Gottheit  in  Trauer  von  ihrem  Sitze  und 
es  zog  diess  in  allen  Fällen  eine  Sühne  von  Seiten  der  Gemeinde, 
eine  Lustration  des  Tempels  nach  sich. 

Einen  Beweis  für  den  Zusammenhang  zwischen  Leben  und 
Anwesenheit  des  Gottes  einerseits,  dem  Brennen  der  Flamme  an- 
drerseits liefert  also  B.n  der  Umstand,  dass,  wenn  das  Feuer 
von  selbst  erloschen  war,  dann  die  Gottheit  gleichfalls  ihr  Hedos 
verliess. 

Bötticher  hält  für  die  Gründe  des  Erlöschens  die  trauernde 
Entfernung  oder  den  Tod  der  Gottheit,  deren  Anwesenheit  oder 
Leben  er  in  der  brennenden  Flamme  symbolisiert  glaubt. 

Wenn  von  irgend  einer  Göttin,  müsste  diess  nach  der  hier 
entwickelten  Auffassung  ihres  Wesens  von  Hestia-Vesta  gelten. 

Das  Leben  der  im  heiligen  Feuer  des  Hauses  und  Staats  walten- 
den Gottheit  konnte  mit  der  Flamme  für  erloschen  gelten. 

Allein,  wenn  Bötticher  gewiss  ein  Recht  hat,  das  freiwillige  Er- 
löschen oder  absichtliche  Auslöschen  der  Flamme  der  Vesta  in 
Analogie  zu  denken  mit  dem  aller  andern  heiligen  Feuer,  so  hin- 
dert uns  einmal  der  Umstand,  dass  wir  die  Bedeutung  dieser  ewi- 
gen Feuer  anders  fassen  zu  müssen  glauben,  ‘ der  Auffassung  Böt- 
tichers ohne  gründliche  Erwägung  beizutreten.  Sodann  würde  die 
Annahme,  dass  der  Glaube  an  den  Tod  einer  nationalen  Gottheit  in 
der  römischen  Religion  irgend  welche  und  gar  offidelle  Geltung 
gehabt  habe,  allem,  was  wir  sonst  von  derselben  wissen , auf  das 
allerentschiedenste  wiedersprechen.  * 

Endlich  ist  zwar  der  Rückschluss  einleuchtend,  dass  das  rituelle 
Löschen  der  Flamme  aus  ähnlichen  Gründen  geschehen  sein  werde, 
als  die  waren,  die  man  bei  dem  freiwilligen  Erlöschen  der  Lampe 
voraussetzte.  Doch  stellt  sich  gerade  bei  Böttichers  Auffassung 
der  Bedeutung  dieser  Feuer  und  ihres  Löschens  ein  bezeichnender 

* 

wo  dieser  ein  Trauerhaus  und  eine  unreine  Behausung  ward, 
wurde  auch  dies  Symbol  des  Feuers  unrein  und  ungültig,  es  musste 
vernichtet  werden«. 

• S.  o.  S.  194  ff. 

* S.  o.  S.  285. 
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Unterschied  heraus.  Das  rituelle  Auslöschen  geschieht  durch  Men- 
schen: erlosch  dagegen  die  Lampe  von  selbst,  so  fällt  die  Activit&t 
auf  Seite  der  Gottheit.  Und  es  ist  doch  ein  anderes  anzunehmen, 
dass  die  Gottheit  das  Feuer  löscht,  wann  sie  sich  von  ihrem 
Hedos  enfernt,  ein  anderes  der  Gedanke,  dass,  wenn  die  Menschen 
das  Feuer  löschen,  die  Gottheit  gleichfalls  weicht.  Es  wäre 
das  eine  magische  Wirkung  auf  den  Gott,  ein  zauberhafter  Zu- 
sammenhang zwischen  Flamme  und  Gottheit,  wie  das  nicht  als 
hellenischer,  nicht  als  römischer  Glaube  angenommen  werden  kann, 
bevor  sehr  beweiskräftige  Thatsachen  vorgebracht  werden. 

Der  erste  Einwaud  aus  der  angenommenen  Bedeutung  der 
heiligen  Feuer  überhaupt  wäre  freilich  an  sich  keiner,  wenn 
sich  positive  Gründe  für  Böttichers  Auffassung  des  Erlöschens  bei- 
bringen  liessen;  im  Gegentheil  müsste  die  Auffassung  der  heiligen 
Feuer  alsdann  eine  andere  werden. 

Ich  folge  also  Böttichör  zu  seinen  hauptsächlichsten  Beweisen 
für  diesen  Zusammenhang,  für  das  Gebundensein  des  Lebens,  der 
Existenz,  der  Anwesenheit  des  Gottes  in  seinem  Hedos  an  das 
Brennen  der  h.  Flamme,  doch  so,  dass  ich  Polemik,  soweit  es 
irgend  möglich  ist,  vermeide  und  an  die  Stelle  derselben  positive 
Entwicklung  treten  lasse.  Ich  spreche  zunächst  von  dem  Zusammen- 
hang zwischen  dem  Leben  des  Gottes  mit  dem  Brennen  des  Feuers, 
indem  ich  es  versuche,  diesen  getrennt  zu  halten  von  dem  Zusammen- 
hang zwischen  dem  Brennen  der  h.  Flammen  und  der  Anwesen- 
heit des  Gottes. 

Bötticher  tritt  den  Beweis  aus  der  Analogie  an.  Was  er  aber 
in  dieser  Richtung  anführt,  erklärt  sich  leicht  genug  aus  dem  Brauche, 
die  Götter  durch  Feueropfer  zu  verehren.  Wenn  der  Gott  kommt, 
so  zündet  man  ihm  die  heiligen  Feuer  an.  Von  einer  magischen 
Wirkung  dieser  Feueropfer  auf  das  Leben  der  Götter  ist  nirgends 
die  Rede. 

Am  meisten  für  sich  könnte  noch  die  Berufung  auf  Por- 
phyrios  zu  haben  scheinen.  1 

* 

* Porph.  de  abst.  IV,  9 p.  324  ed.  Rboer.,  p.  168  ed.  Nauck:  <J1 

xai  nvq  oi'ßovrai  iiaialza  zwv  oroijyeCiov^  raura  airuoTaTa  Tgc  aojTtj^lat 

zuioy.  xai  raüra  Seixyvyze;  er  rote  txgoic,  nov  fn  xai  rvr  fv  r jj  axuicfi  tov 

aylov  Zaqaiußof  >}  9 a n e t a iux  nvfoi  xai  vSaros  ylvtTav,  lelßovrot  tov 
vunoßov  to  CSa ij  xai  zo  nvf  tpatrorros,  oneyrlxa  eoriot  Jni  tov  uvjoü  t ij  na- 

30* 


Digitized  by  Google 


468 


DIE  BEDEUTUNG  DER  FEUERLÖSCHUNG. 


Allein  auch  nach  Porpbyrios  wird  Serapis  nicht  durch 
Feuer,  sondern  Xeißovrog  iov  vfmpöov  xo  vöcjq  xat  xo  nvQ 
qiULvovios  % fj  naxQltp  xtov  Alyvnxitav  tpajvfj  erweckt.  Serapis 
wird  unter  Fackelschein,  unter  Entzünden  heiliger  Feuer  heraufgeru- 
fen und  begrüsst,  doch  wohl  einfach  desshalb,  weil  die  Verehrung 
und  der  Dienst  des  Gottes  jetzt  wieder  beginnt,  und  dieser  ge- 
schieht mit  Feuer. 

Das  Feuer  wird  angezündet  zu  Ehren  des  Gottes,  wo  steht 
da  etwas  davon,  dass  ein  Causalzusammenhaug  zwischen  dem  Le- 
ben des  Gottes  und  der  Flamme  Brennen  stattfinde,  so  dass  sie 
einander  wechselseitig  bedingen  würden? 

Einen  Beleg  für  seine  Ansicht  sieht  B.  besonders  auch  in 
Bräuchen  im  Apollon-Tempel  zu  Delphi,  wie  er  sie 
auf  der  bekannten  Dresdener  dreiseitigen  Candelaberbasis  1 darge- 
stellt glaubt. 

Auf  der  einen  Seite  desselben  ist  bekanntlich  der  Streit  um 
den  mantischen  Dreifuss  zwischen  Herakles  und  Apollon  darge- 
stellt. Auf  der  zweiten  Seite  sieht  dann  Bötticher*  den  Phanos 
des  Dionysos  aufgerichtet,  auf  der  dritten  die  Weihung  eines 
zweiten  Dreifusses  mit  den  Gebeinen  des  Dionysos. 3 

Bötticher  meint  nun,  — denn  darauf  läuft  sein  Gedankengang 
doch  wesentlich  hinaus  — die  Darstellung  auf  der  ersten  Seite  habe 

• 

tfla  T tär  Alywnltor  tpojvjj  fyeC^ti  tot  &ior.  xat  ftäluna  zovzor  Ia4tf9tjaay  x«r 

bi l nXdoy  Ttör  ItQwv  furri^ovra. 

1 8.  z.  B.  im  Augusteum  Taf.  4—7 ; in  Gerhards  arch.  Zeitg.,  1858 
Taf.  CXI.  CXVI.  CXVII. 

* Tektonik  IV  8.  170;  178;  222;  310;  in  Gerhards  arch.  Zeitg.  1858 
Nro.  116 — 118.;  endlich  in  der  Abhandlung:  das  Grab  des  Dionysos  an 
der  Marmorbasi8  in  Dresden.  Berlin  1858. 

3 Gegen  Stark,  der  (in  Gerhards  arch.  Z.  1859  N.  111)  auf  dem 
zweiten  Relief  statt  der  Fackel  einen  Köcher,  auf  dem  dritten  statt  des 
Besens  in  Händen  des  Neokoros  einen  Thyrsos,  und  demgemäss  auf 
der  zweiten  Seite  die  Siegesweihe  des  Köchers  durch  Zeus  und  Arte- 
mis, auf  der  dritten  die  Neuweihung  des  Dreifusses  durch  Leto  und 
Dionysos  zu  erblicken  glaubte,  hat  Bötticher  (a.  a.  0.  Nro.  116.  117. 
118.)  unter  sorgfältiger  Abbildung  des  strittigen  Gegenstands  die  Rich- 
tigkeit seiner  Behauptung,  dass  der  angebliche  Köcher  eine  Fackel  sei, 
erwiesen.  Vgl.  auch  Hettner  im  arch.  Anz.  XVI  S.  203  ff. , der  nach 
Gerhards  V organg  eine  Wiederholung  des  8ten  Reliefs  in  Paris  herbeizieht. 
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wesentlich  den  Zweck,  das  Local  zu  bestimmen.  Allein  das  wieder- 
spricht dem  feinen  Parallelismus  griechischer  Kunst.  Petersen  hat 
desshalb , um  den  Einwand  zu  beseitigen,  dass  es  schlecht  stimmen 
würde,  wenn  auf  der  einen  Seite  Götter  handelnd  erschienen,  auf  den 
beiden  andern  Cultusacte  dargestellt  würden,  einen  neuen  Weg 
eingeschlagen.  Nach  ihm  müsste  man  annehmen,  dass  auf  den 
Reliefs  die  Cultushandlungen  von  den  mythologischen  Vorbildern 
der  betreffenden  Priester  vorgenommen  würden.  * 

Ferner  nimmt  Bötticher  also  einen  doppelten  Dreifuss  im 
Adyton  an.  Der  eine  ist  nach  ihm  der  mantische  Dreifuss,  der 
andere  der,  in  welchem  Dionysos  begraben  liegt.  Allein  Dionysos 
war  nicht  in  einem  Dreifuss,  sondern  in  einer  Art  Stufe  oder 
einem  Sarg  begraben’,  nahe  bei  einer  goldenen  Bildsäule  des 
Apollon*  und  in  der  Nähe  des  mantischen  Dreifusses.4  Sodann 
ist  die  rituelle  Feier  der  Beisetzung  des  Dionysos  nirgends 
bezeugt,  nur  seine  Auferweckung  durch  die  Thyiaden,  während 
die  Hosier  ein  geheimes  Opfer  bringen.6  Bötticher  verlegt  die 
Feier  der  Auferweckung  in  die  Zeit  nach  dem  kürzesten  Tage.6 
Die  Beerdigungsfeier  fällt  ihm  dann  in  das  Frühjahr  und  er 

* 

* S.  Petersen,  das  Grab  und  die  Todtenfeier  des  Dionysos  im 
Philologus  XV  (1860)  S.  78. 

* Philochoros  bei  Joh.  Malal.  Chronogr.  II.  p.  46  ed.  Dind. 
Synkell.  Chronogr.  I p.  307  ed.  Dind.  Daraus  Euseb.  Chron.  p.  292 
ed.  Mai.  Ähnliches  berichtete  nach  Malal.  a.  a.  0.  Kcphalion.  S.  d. 
Stellen  bei  Müller,  fr.  hist  Gr.  I.  p.  387  fr.  22;  23.  Petersen  a.  a. 
0.  91  ff.  versucht  den  Dreifuss  zu  retten  durch  Exegese  der  Worte 
des  Synkellos : fla^Qor  Si  n ro/u(£irai  Toif  ayvoovüiy  o /hovvaov  r ätpoc.  Er 
übersetzt  nämlich : die  Stufe , auf  der  die  Inschrift  Btand , Dionysos 
liege  darin  begraben , würde  von  unkundigen  , also  mit  Unrecht  für 
einen  Sarg  angesehen.  Es  ist  aber  klar,  dass  nach  Synk.  vielmehr  der 
Sarg  von  unkundigen  für  eine  Stufe  gehalten  wurde.  Auch  Welcker, 
gr.  Götterl.  II.  S.  632  und  Preller,  gr.  Mythol.  I*  S.  688  sind  Böttichers 
Annahme  nicht  beigetreten,  dagegen  Bursian,  gr.  Geogr.  I S.  177. 

* Philochoros  a.  a.  0.  Die  Statue  erwähnt  auch  Pausanias  X,  24, 4. 

4 Kallimachos  bei  Tzetzes  zu  Lykophron  Kass.  207 ; Plut  Is.  et  Os. 

C.  35:  \naqa  To  -yor’rjTnpior 

6 Plutarch  a.  a.  0.  Vgl.  Preller  und  Welcker  a.  a.  0. 

6 Vgl.  Ovid  fast.  I,  394.  Senecallerc.  für.  696.  Welcker  a.  a.  0.  unter- 
scheidet diese  trieterische  Feier  von  der  «jährlichen»  Aufweckung  des 
LikniteB.  Allein  woher  weiss  er,  dass  diese  jährlich  war? 
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bringt  so  die  rituelle  Beisetzung  des  gestorbenen  Dionysos  in  un- 
mittelbare Verbindung  mit  der  Feier  der  Epiphanie  des  Apollon. 
Allein  gegen  diese  Verbindung  streitet  schon  das  eine,  dass  der- 
jenige Bericht,  aus  dem  wir  erfahren,  dass  Dionysos  nach  dem 
Wintersolstitium  erweckt  wurde,  diese  Feier  zugleich  als  eine 
trieterische  bezeichnet;  die  Feier  der  Epiphanie  des  A.  dagegen  ist 
jährlich.  Ein  ritueller  Connex  zwischen  einem  jährlichen  und  einem 
trietcrischen  Fest  kann  aber  unmöglich  bestanden  haben. 1 Petersen 
versucht  diese  Schwierigkeit  zu  heben,  indem  er  annimmt,  Todes- 
feier und  Wiederauferstehungsfest  des  Dionysos  seien  sich  unmittelbar 
gefolgt.  Allein  jene  ist  für  Delphi  einmal  nicht  bezeugt,’  und  noch 
weniger  ist  es  Bötticher  oder  Petersen  gelungen,  irgend  welche 
Belege  für  eine  Grabesweihe  des  Dionysos  beizubringen. 

Der  Dreifuss  auf  der  dritten  Seite  wird  nunmehr  trotz  der 
Verschiedenheiten  in  .der  Zeichnung  und  trotzdem,  dass  er  irrig 
auf  eine  Säule  gestellt  ist',  gleichfalls  für  den  mantischen  gelten 
müssen.  Ferner  ist  eine  Fackelweihe  freilich  anzunehmen , aber 
aller  Bezug  auf  Tod  und  Wiederaufleben  wegzudenken.  Die  Fackel- 
oder Leuchterweihe  symbolisiert  wohl  die  neue  Einsetzung  des 
apollinischen  Cultus,  * wie  die  Festsetzung  des  Dreifusses  auf  der 
andern  Seite  die  neue  Gründung  des  apollinischen  Orakels. 

Aber  auch  wenn  die  Fackelweihe  auf  unserer  Basis  keinen 
Bezug  auf  Dionysos  hat',  bleibt  es  freilich  richtig,  dass  Dionysos 
unter  Fackelschein  heraufgerufen,  sein  Wiedererscheinen  mit  bren- 
nenden Altären  begrüsst  wurde.  Der  Rückschluss  aber,  dass,  wenn 
feierliche  Fackelentzündung  stattfand,  diess  wegen  des  Wieder- 
auflebens einer  Gottheit  geschah,  ist  deshalb  noch  lange  nicht  ge- 
stattet, noch  weniger  der,  dass  das  Wiedererscheinen  des  Gottes 
selbst  dadurch  symbolisiert  wurde. 

Den  Hauptbeweis  für  seine  Annahme  einer  rituellen  Feuer- 
löschung im  Zusammenhang  mit  dem  Tod  der  Gottheit  hat  aber 
Bötticher  vermöge  einer  neuen  Auffassung  der  Kallynterien 

1 Vgl.  Petersen  a.  a.  0.  S.  87. 

’ Dass  Petersen  Angesichts  der  Worte  des  Plutarch  a.  a.  0.  sagt, 
es  sei  bei  dieser  Leichenfeier  von  einem  Opfer  der  Hosioi  die  Rede, 
kann  nur  auf  einem  Versehen  beruhen. 

* Vgl.  was  oben  S.  190  ff.  über  die  Bedeutung  des  Feuers,  speciell 
der  Laqapen,  Fackeln  und  Lichter  im  Cultus  bemerkt  wurde. 
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und  Plynterien  in  Athen  zu  führen  unternommen.  Die  Analogie 
dieser  Festtage  mit  der  rituellen  Säuberung  des  Yestat empels  bietet 
einen  weitem  Anlass,  diese  in  einem  eigenen  Excurse  zu  behandeln. 
Hier  mag  es  einstweilen  genügen,  das  zu  betonen,  dass  die  rituelle 
Löschung  des  Feuers  in  der  Lampe  der  Polias  in  Athen  über- 
haupt, und  ebenso  die  Annahme  Hypothese  ist,  dass  die  Löschung  an 
den  Kallynterien  und  Plynterien,  das  Wiederanzttnden  an  den  an- 
geblich auch  zeitlich  sich  anschliessenden Panathenaeen  statt  fand.* 
Ein  Beweis  für  Böttichers  Auffassung  kann  also  daraus  nicht  ge- 
führt werden.  Aber  B.  glaubt  annehmen  zu  müssen,  dass  an  die- 
sem Feste  gefastet  wurde.  «Man  ass  getrocknete  Früchte,  wahr- 
scheinlich Feigen,  die  man  auch  in  der  Pompe,  Hegeteria  genannt, 
zur  Schau  führte»  (S.  182).  Auffallend  muss  es  nun  da  aber  frei- 
lich erscheinen,  dass  diese  Fastenspeise  in  einer  Pompe  eine  Rolle 
spielt,  da  doch,  wenn  die  Tage  anoq>Qades  oder  fuaQal,  also  nach 
B.  Tage  waren,  «an  welchen  der  Dienst  der  olympischen  Söhne 
und  Töchter  des  Zeus  schweigt,  weil  sie  nach  der  Bestimmung  des 
Schicksals  der  Todtensühne  unterliegen,  der  Macht  der  chthonischen 
Götter  und  unterirdischen  Dämonen  weichen»  (S.  179),  «keine 
festliche  Pompa  ausgerichtet  wurde»  (S.  180).  Letztere  Thesis  stützt 
sich  auf  eine  Glosse  bei  Hesychios,  deren  Lesart  nicht  ganz  sicher 
überliefert,  aber  doch  kaum  zweifelhaft  ist.  * 

Nun  wird  aber  eben  von  den  Plynterien  sowohl  die  Eigen- 
schaft bezeugt,  dass  sie  eine  dnoq/q.  rjfi.  waren,  als  dass  die  Pompe 
der  Hegeteria  an  ihnen  stattfand.  B.  hilft  sich  da  trefflich.  Er  legt 

* 

1 Paus.  1 , 26,  7 : Xv%yoy  rjj  9nji  ££ugovr  KalMuatfoi  tnolrptv.  tunXrj- 
uavztf  3t  ilatov  rov  Xv/voy  r>]r  oim)»'  t ov  pt'XXoYzoe  fron*  dvaptvovaiv 
fyav.  fXaior  3t  ixtivo  toy  iJtTn^v  inaQxti  /vor OY  rw  Xü^vw  xarrd  ra  aura  tv 
ij/utfa  *oi  yvxti  tfalroYTi.  xaC  oi  Uyov  xaqnaotov  9(vallt;  fotoTtY,  8 3rj  TIIVH 
llrcor  uüyoy  ovx  fanY  niwouioy  xrX.  Wo  steht  hier  etwas  von  einem  ri- 
tuellen Wiederanzündcn,  wo  vollends  von  einem  rituellen  Auslöschen  ? 
Wo  endlich  gar  von  einem  Zusammenhang  des  Löschens  mit  Kallynterien 
und  Plynterien,  des  Wiederanzündens  mit  den  Panathenaeen? 

’ Die  Glosse  des  Hcsych.  gibt  in  der  Fassung  änonifm.  al  ano<ffd3tc 
einen  schiefen  Sinn.  Denn  diese  waren  doch  nicht  vorzugsweise 
oder  gar  ausschliesslich  durch  Pompen  verherrlicht.  Zwar  die  alpha- 
betische Einreihuug  der  Glosse  spricht  für  diese  Lesart,  woraus 
aber  nur  ihr  Alter  hervorgehen  wird.  Der  Cod.  gibt  mi/mtuxoi,  was 
ja  unmittelbar  auf  mp/mt/iot  führt  und  das  hat  einen  Sinn. 
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die  Heget,  an’s  Ende  der  Plynterien  oder  vielmehr  nach  denselben.  Aber 
dann  können  die  Feigen  als  an  einer  nofmr]  getragen  eben  von 
dieser  Voraussetzung  aus  unmöglich  noch  charakterisiert  werden 
als  reine  Fastenspeise  an  den  unfestlichen  traurigen  Tagen,  an 
welchen  keine  am  Feuer  bereitete  Speise  genossen  werden  durfte. 

Aber  «auch  das  TodtenfeBt  des  Apollon  Hyakinthos 
zu  Amyklac  feierte  man  bei  Fasten  und  wie  am  platacischen 
Todtenfest  die  Myrthe,  so  wurde  hierbei  als  gleiches  Symbol  der 
Epheukranz  getragen».1  Ich  kann  nun  in  diesem  sterbenden  Hya- 
kinthos nach  hellenischer  Anschauung  erstens  nur  einen  Heros 
sehen,  nicht  einen  Gott,  während  fremdländischer  Ursprung  auch 
dieses  Festes  oder  wenigstens  solche  Umbildung  desselben  mir 
sehr  wahrscheinlich  ist , keinesfalls  aber  von  einem  Todtenfest  des 
Apollon  Hyakinthos  mich  überzeugen.  Allerdings  ist  Hyakin- 
thos gewiss  zugleich  Apollon  selbst.  Aber  dass  der  Hyakinthos, 
welchen  Apollon , dass  die  Blumen,  welche  der  Sonnenbrand  tödtet, 
er  selbst  sei,  das  kann  ich  nicht  glauben.  Und  abgesehen  davon, 
wie  steht  es  mit  dem  Fasten  ? Auch  Schömann  * sagt : «Der  erste  Tag 
war  der  Trauer  gewidmet.  Darum  — wurden  beim  Opfermable  nicht 
wie  sonst  Waizenbrode,  sondern  nur  Opferfladen  gereicht  und 
überhaupt  grosse  Enthaltsamkeit  beobachtet.»  Es  heisst  bei  Athe- 
naeos8 — und  das  ist  abgesehen  von  der  Angabe  über  die  Fladen 
statt  der  Brode  das  einzige , was  auf  Fasten  irgend  hinzuweisen 
scheinen  könnte  — : dila  /jst  evza^lae  nolUje  demvrpctv reg  dniq- 
XOfrau  Ich  kann  nun  schon  die  Übersetzung , Enthaltsamkeit1  nicht 
gut  heissen.  Trauertage,  dnocpqäöes  r^iqai  überhaupt  — denn 
dass  diese  ausschliesslich  dem  Todtenculte  geweihte  Tage  waren, 
ist  nicht  zu  erweisen  — , sollten,  wie  in  der  Natur  der  Sache  liegt, 
ohne  lärmende  Gelage  begangen  werden.  Daher  macht  Lysias4 
dem  Kinesias  einen  Vorwurf  daraus,  dass  er  an  ano<fQ.  r/u.  mit 
Freunden  Gelage  gehalten  habe.  B.  aber  weiss  nun,  welcher  Speisen 
man  sich  enthalten  und  welche  man  gegessen  habe.  Man  ass  näm- 
lich nichts  als  getrocknete  Früchte  (ebendas.).  Es  scheint  ihm  das 
klar.  Natürlich  — die  Feuer  waren  ja  gelöscht.  Da  wir  diese 

• B.  S.  182. 

8 gr.  Alterth.  II  S.  404. 

8 IV,  17  p.  139,  d (T.  II,  p.  45  ed.  Schwcigh). 

4 Oratores  Attici,  ed.  C.  Mullerus.  Paris  t.  II.  1858  p.  278  Lys, 
fr.  140. 
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Voraussetzung  aber  nicht  theilen,  so  können  wir  aus  derselben 
auch  nicht  auf  die  Festgebräuche  schliessen. 

B.  hat  auch  den  Brauch  angeführt,  dass  während  des  neun- 
tägigen Sühnfestes  in  Lemnos  daselbst  die  Feuer  gelöscht 
wurden.  Zuvörderst  ist  das  eine  ganz  vereinzelte  Sache,  die  uns 
durch  das  einzige  Zeugniss  des  Pbilostratos  * (her.  1 9, 1 4)  überliefert  ist, 
womit  Welcker  die  Notiz  in  Verbindung  gebracht  hat,  dass  die  Kabiren 
wegen  der  bekannten  Frevelthat  der  Weiber  von  der  Insel  hinweg- 
geführt Wurden.  Das  jährliche  r Fest  scheint  nichts  anderes  be- 
deutet zu  haben,  als  dass  die  Lemnier  sich  einer  Reinigung  und 
Sühnung  bedürftig  fühlten,  ehe  sie  würdig  wären,  sich  den  olympi- 
schen Göttern  wieder  zu  nahen.  Das  Feuer,  das  für  die  Gebete 
und  Gaben  der  Menschheit  an  die  Gottheit  Symbol  ist,  war  also 
auch  unrein  geworden.  Die  Menschen  selbst  fühlten  sich  nicht 
mehr  würdig,  nicht  rein  genug,  bevor  sie  gereinigt  und  gesühnt 
wären,  an  die  reinen  olympischen  Götter  sich  zu  wenden.  So  wur- 
den die  Feuer  gelöscht,  und  bis  die  Sühnopfer  gebracht  waren, 
nicht  wieder  entzündet.  Die  Menschen  reinigten  sich  und  ein  reines 
Feuer  ward  geholt.  Alsdann  begannen  die  Lemnier  einen  xcuvog  ßlog. 
Wenn  übrigens  der  Kabirencult  durch  jene  Notiz  ausdrücklich  mit 
dieser  Sühnfeier  in  Verbindung  gesetzt  wird,  so  ist  mir  wenigstens 
der  semitische  Ursprung  der  Kabiren  unzweifelhaft.  * Welcker  ist  eine 
hohe  innere  Übereinstimmung  in  der  hellenischen  Religion  gewiss  zuzu- 
geben. Aber  wird  dadurch  das  Eindringen  fremder  Religionsideen  und 

• 

1 S.  Welcker,  Trilogie  S.  248  ff.;  592  f.;  gr.  Götterl.  III  S.  181. 

* Ob  jährlich?  fragt  Schömann  auffallender  Weise  (S.  461),  werde 
nicht  angegeben , da  das  ja  ausdrücklich  gesagt  wird,  und  er  (S.  197) 
selbst  von  einem  jährlichen  Reinigungsfeste  spricht. 

8 Welcker  a.  a.  0.  S.  175  spricht  sich  mit  ungewöhnlicher  Schärfe 
und  Bitterkeit  gegen  die  aus,  welche  an  dem  semitischen  Ursprung  der 
Kabiren  festhalten.  Er  meint,  dass  »Gelehrte  wie  Jos.  Scaliger,  Grotius, 
Bochart,  Seiden,  Jablonsky  u.  A.  die  Kabiren  nach  dem  Phönizischen 
oder  Arabischen  für  Kabirim  die  Grossen,  wie  die  Samothrakischen 
Kabiren- Dioskuren  genannt  wurden,  hielten,  ist  nicht  zu  verwundern, 
da  die  Ableitung  aus  dem  (Ebräischen  und  Phönizischen  ehemals  so 
geläufig  war  und  da  diese  berühmten  Gelehrten  den  Zusammenhang 
der  griech.  Mythologie  und  ihre  im  allgemeinen  wunderbaren  inneren 
Übereinstimmungen  und  Regelmässigkeiten  wohl  nicht  viel  mehr  kannten 
als  ein  Röth  — und  Andre  der  Neusten.« 
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Cultuselemente  ausgeschlossen,  vorausgesetzt,  dass  diese  assimiliert 
wurden?  Das  gibt  W.  ja  selbst  zu.  Und  mir  wenigstens  ist, 
wenn  irgendwo  bei  den  Kabiren  die  Thatsaclie  sicher. 1 

Bestimmt  wird  Feuerlöschung  wegen  Todtencults  aus 
Argosbezeugt.  Die,  welche  einen  Verwandten  oder  Genossen  verloren 
hatten,  mussten  ihr  Feuer  löschen  und  bei  Nachbarn  (juxq  ezBQUv) 
neues  anzünden  nach  der  Trauer,  sodann  sofort  (ev&vs)  dem  Apollon 
und  30  Tage  später  dem  Hermes  opfern.  ’ 

Auch  nach  der  Schlacht  von  Plataeae,  hören  wir  ferner,  wurden 
die  Feuer  gelöscht.  • Allein  dort  wird  nicht  der  Tod  als  Grund 
angegeben,  sondern  die  Befleckung  der  Flammen  durch  die  Bar- 
baren. Dem  Zeus  Eleutherios  dürfen  die  Hellenen  nicht  opfern, 
ehe  sie  das  Feuer  lüg  vno  xuüv  ßaQßaQtuv  pe/uaoftevov  gelöscht, 
(natürlich  nur  die  Feuer  im  Lager,  höchstens- in  der  nächsten  Um- 
gebung, nicht  aber  die  «aller  Herde  in  Hellas»)  und  reines  Feuer  an 
der  xoivrj  tazia  in  Delphi  entzündet  hatten.  Dass  aber  Plutarch 
hier  nicht  eigene  Ansicht  gibt,  was  er  ja  auch  offenbar  nicht  geben 
will,  sieht  man  aus  der  Beziehung,  in  welche  die  Befleckung  durch 
die  Barbaren  znm  Opfer  für  den  Befreier  Zeus  gesetzt  ist.  Nur 
das  steht  fest , dass  in  Argos  wenigstens  in  Folge  eines  Todesfalls 
das  Feuer  gelöscht  wurde,  wie  das  auch  in  Deutschland  geschah, 
wie  das  überhaupt  uralter  Brauch  ist.  Denn  der  Tod  macht  unrein. 
Und  dass  wenigstens  in  den  Augen  Plutarchs  die  Unreinheit  stets 
der  Grund  der  Feuerlöschung  ist,  und  der  Tod  nur,  weil  er  unrein 
macht,  sieht  man  daraus,  dass  dieser  die  Feuer  in  Plataeae  nicht 

• 

• 1 Welcker,  gr.  Götterl.  HI  S.  178  f.  meint,  die  Mysterien  der  Ka- 

biren in  Lemnos  hätten  Bezug  gehabt  auf  die  Ermordung  und  das  Wieder- 
aufleben des  einen  Bruders  der  3 Kabiren.  Allein  eine  mystische  Feier 
dieses  löyot  und  dieser  selbst  ist  uns  eben  nicht  aus  Lemnos,  sondern  nur 
von  Thessalonike  her  überliefert  (s.  Welcker  selbst,  gr.  Götterl.  S.  178 
A.  12). 

’ Plut.  qu.  gr.  24.  So  nämlich  ist  dieses  Capitel  offenbar  zu  inter- 
pretieren, wobei  es  mir  allerdings  scheint,  dass  Schömann  Recht 
hat  (gr.  Altertb.  II  S.  197),  an  das  Feuer  des  Herdes  im  Hause,  wo 
der  Todesfall  stattfand,  zu  denken,  wenngleich  das  die  Worte  Plutarchs 
nicht  unmittelbar  besagen,  nur  dass  auch  er  einen  allgemeinen  Satz 
aufzustellen  scheint,  während  Plutarch  nur  einen  localen  Brauch  bezeugt 

• Plut.  Aristid.  20  sq.  rec.  Sintenis  1841.  t H,  p.  113  sq. 
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durch  die  Gefallenen,  sondern  von  den  Barbaren  verunreinigt  glaubt. 
Denn  es  bedarf  keines  weiteren  Nachweises,  dass  in  Plataeae  auch  dem 
Pluton  erst  mit  dem  reinen  Feuer  geopfert  wurde,  wie  in  Argos 
dem  Hermes.  Also,  wo  wir  von  Göttertod  — wer  das  annehmen 
will  — hören,  ist  Feuerlöschung  oder  Fasten  nicht  zu  erweisen, 
wo  von  Feuerlöschung,  ist  nicht  von  «Hinweggang  oder  Tod  der 
Gottheit»  (S.  22)  die  Rede,  sondern  von  Befleckung  des  Feuers 
vno  ßccQßaQh)v  oder  durch  menschlichen  Todesfall.  Wenn  endlich 
der  wieder  erscheinende  Serapis  oder  Dionysos  unter  Fackelschein  und 
Entzünden  heiliger  Feuer  begrüsst  wird,  so  erklärt  sich  das  natür- 
lich genug  ans  der  Bedeutung  des  Feuers  im  Cultus , insofern  es 
vorzugsweise  zur  Verehrung  der  Gottheit  dient. 

Bisher  war  nur  von  ritueller  Feuerlöschung  die  Rede.  Wenn 
aus  irgend  welchem  Grunde  die  Feuer  unrein  geworden  waren, 
wurden  sie  gelöscht,  nicht  aber,  wenn  die  Gottheit  von  ihrem  Hedos 
hinweg,  wenn  sie  in  den  Hades  gieng. 

Unreine  Feuer  durften  der  reinen  Gottheit  nicht  flammen;  sie 
waren  ihr  verhasst;  eher  noch  waren  sie,  das  ist  Bötticher  zuzu- 
geben, brauchbar  zum  Dienst  der  Unterirdischen.  Das  Hinauf- 
flammen der  Feuer,  in  dem,  weil  es  die  Annahme  des  Cultus 
durch  die  Gottheit  symbolisch  darzustellen  schien,  ein  glückverheis- 
sendes  Zeichen  erblickt  wurde,  1 setzte  die  gnädige  Stimmung  der 
Götter  voraus.  Waren  sie  ungnädig,  Hessen  sie  die  Flamme  nur 
spärlich  brennen,  oder  ganz  erlöschen.  Es  ist  klar,  dass  selbst  das 
Erlöschen  der  Lampe  der  Polias,  obgleich  das  Feuer  derselben  zu- 
gleich die  Lichtnatur  der  Göttin  wiederstrahlt,  wesentlich  so  aufzu- 
fassen ist,  und  dass  also  auch  in  dem  Erlöschen  der  heiligen  Flamme 
der  Vesta,  obgleich  diese  in  den  Feuern  selber  waltet,  jener  Ge- 
danke der  herrschende  ist. 

Sodann  ist  allerdings  zuzugeben,  dass,  wie  die  Götter  ihre 
Ungnade  durch  das  Erlöschen  der  Flamme,  das  sie  hervorriefen, 
zu  erkennen  gaben,  dieses  Erlöschen,  wenn  es  die  F olge  der  Nach- 
lässigkeit im  sacralen  Dienste  war,  ihre  Ungnade  erst  hervorrufen 
konnte. 

Ohne  Zweifel  ist  dieser  Gedanke  zwar  auch  hellenischem  Glau- 
ben nicht  fremd.  Aber  dieses  formell-rechtlich  gedachte  Verbält- 
niss  zwischen  rite  vollzogenem  Cultus  und  der  Gnade  der  Götter 

' S.  o.  S.  30  f.;  193  f. 
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ist  doch  viel  mehr  römisch  als  griechisch. 1 Nur  in  Rom  konnte 
das  Hüten  und  Erlöschen  der  heiligen  Flamme  zu  solcher  Bedeu- 
tung im  Cultus  gelangen. 

Allein  wenn  sich  so  herausgestellt  hat,  dass  die  vorausgeschick- 
ten Beweise  einen  Zusammenhang  von  Göttertod  und  Feuerlöschung 
nicht  begründen,  so  bleibt  immer  noch  in  Betreff  der  Plynterien 
ein  Netz  von  Thatsachen  über,  das  den  Gegner  jener  Combination 
zu  umgarnen  droht. 

DIE  KALLYNTERIEN  UND  PLYNTERIEN  IN  ATHEN. 

Die  Plynterien  waren  allerdings  eine  fxutQa  oder  änoqiQas 
rjiiQct  (Plut.  Ale.  34).  Miaqal  r/u£Qai  aber  waren  Todtenfeste. 
Also  waren  auch  die  Plynterien  ein  Todtenfest. 

Schon  vorher  (164  ff.)  lesen  wir,  dass  die  kleinen  Panathenaeen, 
die  nach  B.  am  28.  Thargelion  gefeiert  wurden,  Geburtstagsfest  der 
Athene,  und  dass  dem  entsprechend  das  unmittelbar  jenen  voraus- 
gegangene Kall.-  und  Plyxrterienfest,  das  am  24 — 25.  Thargelion  ge- 
feiert wurde,  der  Athene  Sterbefest  gewesen  sei.  Zudem  habe  die 
Göttin,  die  ein  neues  Kleid  unmittelbar  nachher  an  den  kleinen  Pana- 
thenaeen bekam,  abgesehen  von  andern  Gründen,  die  es  unmöglich  ge- 
macht haben  sollen,  dass  man  der  Göttin  ein  einmal  unrein  gewordenes 
Kleid  wieder  angelegt  habe,  und  verlangen , dass  man  unter  Kleider- 
wäsche zunächst  die  Wäsche  der  Kleider  des  Cultpersonals  Verstehe,  ihr 
altes  Kleid  an  den  Plynterien  nicht  gewaschen  bekommen  können,  son- 
dern ihr  Bild  selbst  müsse  gewaschen  worden  sein,  offenbar  um  dieses 
als  — durch  den  Tod  der  Athene  — unrein  geworden  zu  reinigen. 

jinotpqäSit  rjfifQCit. 

Also  alle  fuctQcd  und  anoqigädss  r^EQai  waren  Todtenfeste, 
folglich  auch  die  Kall,  und  Plynterien,  und  zwar  waren  diese  es  wegen 
des  Todes  der  Göttin  Athene  Aglauros.  Nun  fand  aber  an  jenen 
Tagen  Feuerlöschung  statt,  und  zwar  Löschung  auch  der  ewigen 
Feuer.  An  den  Kall,  und  Plynt.  ward  dem  entsprechend  die  ewige 

• 

1 Wenn  von  Aristion  erzählt  wird,  er  habe  die  ewige  Lampe  er- 
löschen lassen  (Plut.  Sulla  13),  so  darf  man  nicht  übersehen,  dass 
diess  in  den  Zeiten  der  römischen  Bürgerkriege , während  einer 
römischen  Belagerung  durch  Sulla  geschah. 
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Lampe  der  Athene  Polias  gelöscht.  Und  der  Sinn  dieser  Löschung 
kann  an  einem  solchen  Feste  kein  anderer  sein,  als  der,  den  Hin- 
weggang der  Athene  von  ihrem  Hedos  und  zwar  in  den  Hades,  d.  h. 
den  Tod  der  Göttin,  zu  symbolisieren. 

Wahrlich  eine  geschlossene  Phalanx  von  Beweisen.  Glücklicher- 
weise hat  jeder  einzelne  Punct,  auch  abgesehen  von  der  Bedeutung, 
die  er  in  dem  Zusammenhang  des  Ganzen  besitzt,  für.  sich  selbst  ein 
nicht  geringes  Interesse. 

Dass  die  Plynterien  eine  dnoipqag  rjfiEQa  waren,  bezeugt 
Plutarch. 1 

Es  fragt  sich  also : was  ist  die  Bedeutung  derselben  ? 

Die  etymologische  Bedeutung  des  Wortes  ist  bei  Eustathios* 
wohl  richtig  dahin  angegeben  — als  (aj  dia  ts  ovocc  (pQageodai. 
Eine  TjjueQa  anocpqdg  ist  wörtlich  übersetzt  ein  dies  infandus. 

Allein  damit  ist  die  Sache  noch  nicht  entschieden.  Wir  haben  ' 
es  mit  einer  Art  Terminus  technicus  zu  thun ; es  fragt  sich,  welche 
Bedeutung  hat  das  Wort  im  Gebrauch?  . 

Hier  nun  laufen  aber  sofort  mehrfache  Anwendungen  und  Er- 
klärungen durcheinander. 

Die  Bedeutung,  welche  ihnen  Bötticher  als  die  einzige  beilegt, 
ist  auch  bezeugt.  Sie  werden  als  die  Tage  bezeichnet,  4v  aig  tols 
xcnoixo/uewtg  xodg  imgjsQovaiv. s 

Allein,  wie  man  von  vornherein  anzunehmen  geneigt  ist,  diese 
Definition  erschöpft  ihre  Bedeutung  nicht.  Idnofpffädeg  rt/xtQai 
und  rjuEQcu  mit  evayia/Mxza  decken  einander  nicht.  Tage,  an 
welchen  Todtenopfer  gebracht  werden,  sind  vielleicht  vorzugs- 
weise dnoq>Qccdeg,  aber  sie  sind  es  nicht  allein.  So  lesen  wir 
denn  auch  dem  ganz  entsprechend  unocpqddeg  r/itQcu  fuaQai 
r/jsQca,  /ualiOTa  iv  alg  tu  evctylofiara.  * 

Es  ist  das  ja  nicht  der  Sinn  der  anoqiQ.  rjfi.,  Todtenfeste  zu 
sein.  Todtenfeier  macht  einen  Tag  zur  rjxiqa  dnocpQag,  zum  Un- 

’ Plut.  Ale.  84. 

. a Eust.  zur  Od.  p.  1538,  19 ; 1878,  61. 

* Timaeos  Ui.  fn.cn.  s.  v.  (und  daraus  auch  in  den  Text  des  Moeris 
eingeschwärzt).  Hesych.:  anotpft.  rj/uepat  inra  ovtw;  oyoua^äitri'ai,  cv  ent 
iraytiovai  rof«  rtxgoZt.  Ähnlich,  aber  wieder  ohne  die  Zahl  Suidas  s.  v. 
t.  I,  1 p.  667  Bernh. 

4 Suidas  a.  a.  0.  am  Schluss  der  Glosse.  Evrayuyrj  Ui.  xwa-  hei 
Bachmann,  aneed.  I p.  136. 
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glückstag,  zur  rjdqa  dnqyoQevfiivq  rtQog  rag  rcgä^eig.  1 

Eine  Hauptquelle,  aus  der  die  Erklärung  des  Worts  zu 
schöpfen  ist , ist  die  Schrift  Lucians : WevdoXoyiazrtg  rj  tieq'l  zfjg 
ctnocpQctdog,  eine  Schrift,  die,  wie  schon  aus  dem  Titel  erhellt,  zu- 
nächst um  die  Bedeutung  dieses  Worts  gewissermaassen  sich  dreht. 
Der  Sinn , in  dem  Lucian  das  Wort  gebraucht , ist  am  bestimm- 
testen und  vollständigsten  in  folgendem  Satze  ausgesprochen : p.  891 
D ed.  Paris.  1615  fol. : noXXa  fitv  yaQ  iaziv , ä xai  auzol  (ol 
'AIhp’cüoi)  xazd  zavza  zolg  näoiv  avltqwnoig  dvopd^oi'Otv, 
dnoqiQada  dl  /aovoi  exetvoi  zrtv  fjuxqav  xai  dnevxzijv  xai  änai- 
aiov  xai  anQcoaov  xai  aoi  öftoiav  rj/uiQccv  — . czav  f/rze  al  ctQxai 
XQ^fiazt^mai, , fjrjze  staayotyifioi  al  dixai  wen,  /zrze  za  ieqa 
ieQOVQyrytai , oXwg  zt  zwv  aloUov  zelrjzai,  aiztt]  dnotpQag 

r^lqa.  ivofiio&q  dt  zovzo  äXXoig  in'  aXXaig  al- 
ziaig.  ij  yaQ  av  rjzrfttvzeg  fxayaig  fjtyäXaig  snetza  eza^av 
ixeivag  zag  r^sqag  s xzX. 

Es  ist  also  der  uralte  weitverbreitete  Begriff  der  Unglückstage, 
unter  welchen  die  r^tqai  dnozpQadeg  fallen , * der  Unglückstage, 
zu  denen  man  nun  allerdings  insbesondere  auch  die  Tage  rechnete, 
an  welchen  Todtenopfer  gebracht  wurden. 

Staats-  und  Rechtsgeschäfte,  ja  die  Geschäfte  überhaupt  stehen 
stille;  religiöse  Feiern  werden  nicht  begangen;  wohl  aber  Todten- 
opfer gebracht. 

In  diesem  Sinne  wird  das  Wort  oft  gebraucht  von  Tagen,  * 
dann  auch,  wie  wir  schon  sahen,  auf  Menschen  übertragen. 

* 

* Moeris  Attic.  p.  49  ed.  Koch:  ünotpgäSts  ijuigai  ’A-mmSt,  amyyogtv- 
furm  ngö(  rät  ngafrtf  'EUqrixwf-  Phrynichos  (Bekk.  aneed.  5,  8)  ngonag. 
aexf. : Sr9gai: tos  anoipga; , anoipgaSt;  rj/utgai , xai?  at  äni/yogtini  rt  ngarc rtr. 
JZijfiatrn  ovv  töv  oior  änaioior  xzl.  Und  ähnlich  als  zweite  Erklärung 
bei  Timaeos,  Hesycb.,  Suidas,  der  Zuray.  2/J.  a.  a.  0. , im  Etym.  M. : 

ano(pgäSt{  ol  Arztxol  raff  angyogtuytfoas. 

. ’ Vgl.  Arsen,  violet.  p.  69. 

s Vgl.  noch  Tzetzes  zu  v.  817  (nach  Lobeck  Aglaoph.  p.  429.  p.  431 
N.  C.):  ’Ogtftöt  aUa(  nagailSwotr  gyitgac  arvoC/tovt  xai  oJiixppddaf,  erigat  Sf 
Mtlaymov;.  Lex.  Rhet.  bei  Becker  aneed.  p.  204,  31:  anoipgaStt  al  ha- 
yiU  xa\  fnagat  gfitgai  xai  ftüairai.  Unter  denselben  Gesichtspunct  fallt 
die  Vergleichung  mit  den  dies  Aegyptiaci  durch  Marinus,  vita  Procli  c. 
19.  S.  jetzt  über  diese  Mommsen,  C.  I.  L.  I p.  374. 

4 Z.  B.  v.  Platon  legg.  VII  p.  800  D;  Plutarch  mor.  p.  203  A; 
828  A.,~  vita  Camill.  c.  19;  Lucull.  c.  27;  Alex.  M.  p.  671  E. 
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- Es  erhellt,  dass,  da  nach  der  strictesten  Definition  der  Gram- 
matiker an  änoqiQ.  r^dqai  sonst  nur  cvayiofuna  stattfanden,  an  den 
Plynterien  gleichfalls  keine  Opfer  für  Götter,  sondern  nur  den 
Seelen  Gestorbener  tvayio/uaza  gebracht  werden  durften. 

Die  nächste  Vermuthung  wäre  also  die,  es  werde  an  den  Plyn- 
terien eine  Todesfeier  stattgefunden  haben.  Nun  galt  aber  das 
Fest  der  Athene.  Also  wird  wohl  der  Tod  der  Göttin  gefeiert 
worden  sein. 

Und  so  schliesst  auch  Bötticher  wirklich. 

Allein  einmal  wird  die  Annahme,  dass  ächte  und  rein  helleni- 
sche volle  Götter  als  sterblich  gedacht  wurden,  nicht  erweisbar 
sein.  1 

Und  abgesehen  davon  sind  ja  ivayiaftara  Todtenopfer  für 
Menschen  und  Heroen,  nicht  für  Götter.  * An  fjfjEQai  änofpQ.  fand 
nach  ausdrücklicher  Angabe  Göttercult  nicht  statt. 

Doch  auch  über  diesen  Einwand  helfen  uns  zwei  Stellen 
bei  Plutarch  5 hinweg,  aus  denen  hervorgeht , dass  Feste  trauriger 
Art  als  rniiQcu  ano(pQaäeg  angesehen,  mit  diesen  verglichen  wer- 
den konnten.  Und  zu  diesen  Festen  gehörten  nach  der  Beschrei- 
bung, welche  Plutarch  von  ihnen  entwirft,  ganz  speciell  Trauerfeste 
über  den  Tod  eines  Gottes  wie  des  Dionysos. 

Unzweifelhaft  fielen  also  auch  andere  religiöse  Feierlichkeiten 
trauriger  Bedeutung,  nicht  bloss  Todtenopfer  auf  anotfqadss 
rfiiqau 

* Ich  behalte  mir  die  Erörterung  dieser  Thesis,  für  die  ich  seit 
Jahren  sammle,  für  einen  andern  Ort  vor. 

* C.  F.  Hermann,  Gottesd.  Alterth.  § 16,  14. 

* Plut.  de  def.  orac.  II,  1 : tOQTat  di  xai  9uata 5 üirmrp  lyuipat  dnotpgädat 
xai  axv9^amdt , Xv  «Ts  wuotpayCat  xa't  dtaoTiaauo),  vrjoTtiat  t#  xa't  xontroi , n oX~ 
XayoO  di  7idJ.tr  atayooioyüu  7 iftot  ilQOtf  uavlrtt  xf  dXXat  (Wyttenb. : aXaXat 
n,  eine  Conjectur  die  auch  in  die  Didotsche  Ausgabe  von  Dübner 
aufgenommen  ist)  dfttyöy/eyat  onjaüyzri  ovv  xXörto  9fwv  jufr  ovdtr'i.  datuövojv 
di  tfauXtov  dnoTQonijs  Xvrxa  tf’t/Oaiu  ar  reXriaSat  ftttXtyia  xal  Ttaftapv9ia.  Is.  et 
Os.  C.  26:  xal  TtSv  tjjttfptor  Tat  dntxpftdda;  xai  twv  roQTtvv  oaat  nXtjydf  Ttvat 
X xonttovt  V TzjaTftat  rj  duttpijuiat  7 alaynoloytar  l/mxztr , nuzr  9fwv  nuait 
ourt  datjuövwy  v^otr/xyiv  ypryizidv.  dXXa  fiyat  tpvatit  Xv  rw  TXfQttyorzt  uryola; 
ytiv  xai  toxufMt-,  duar^onovt  di  xai  oxv9(Mona; , o?  yaXytovot  roit  Totovrott  xai 
rvyydrouaai  71^0 1 ovdir  aXXo  yxiftov  TQt-dporzat. 

Bötticher  selbst  scheint  diese  Stellen  übersehen  zu  haben.  Vgl. 
auch  d.  0.  S.  478  A.  4 a.  Stelle  aus  Platon  de  legg.  VII  p.  800  D. 
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Dass  die  von  Plutarch  hier  beschriebenen  Bräuche  von  Haus  aus 
grossentheils  ungriechisch  sind,  1 hebt  die  Beweiskraft  des  Satzes 
nicht  auf,  dass  überhaupt  Trauerfeste  an  ano<fQ.  rj/u.  begangen 
wurden. 

Nur  werden  wir  bei  rein  hellenischen  Festen  von  vornherein 
an  Göttertodesfeier  nicht  denken  dürfen.  Nur  die  gründlichste 
Beweisführung  könnte  eine  solche  Thatsache  sicher  stellen. 

Plutarch  selbst  lässt  uns  überdiess  nicht  im  mindesten  im  un- 
klaren über  den  Sinn,  in  welchem  er  die  Plynterien  für  eine  r/ueQcc 
iv  rals  /uaXioia  anotpQas  erklärt.  An  dem  Tag,  an  welchem 
Alkibiades,  erzählt  er  (a.  a.  0.),  in  Athen  einlief,  wurden  der 
Göttin  die  Plynterien  begangen.  Die  heiligen  geheimen  Gebräuche 
(oQyia)  verrichten  dabei  die  Praxiergiden  am  25.  Thargelion,  nach- 
dem sie  den  Schmuck  abgenommen  und  das  Bild  verhüllt  hatten. 
Daher  halten  die  Athener  diesen  Tag,  der  zu  denen  gehört,  welche 
am  meisten  dnocpQades  sind,  für  ungeeignet  zu  Geschäften.  Es 
schien  also  nicht  freundlich  und  nicht  wohlwollend  von  der  Göttin, 
dass  sie,  als  sie  den  Alkibiades  (in  iliren  Mauern)  empfieng,  sich 
verhüllte  und  ihn  von  sich  fern  hielt.  * 

Die  Plynterien  waren  also  desshalb  eine  djto<pQag  rjfitqa,  weil 
die  Göttin  an  diesem  Tage  sich  vor  den  Athenern3  verhüllte  und 
sie  von  sich  fern  hielt. 

* 

1 Vgl.  insbes.  Herodot,  dessen  berühmtes  Capitel  II,  50  (s.  o.  S.  61)  die 
Hauptstütze  für  die  Phantasien  der  Aegyptomanen  hat  abgeben  müssen. 
Er  sagt  II,  49  von  Melampus  : 'Eya  fib  yüy  qujfji  Mcla/moSa  noSiutyot 
an  Aiyvnrov  SXXa  t t noila  toyyiyjao&at  ' EXbyn  Kai  rer  ntpi  ’toy  Aioyuooy  olCya 
aurwy  na^ailä^avTa.  ou  yiifJ  Jq  ov/mtotiv  yt  tp^oto  — von  Selbst  nämlich  — 
Tti  rt  tv  Alyvnrui  notoufitra  rrij  9ttp  xai  to  fr  TOiai  "EUr/ai.  ofiorpona  yäp 

Sv  i jv  xoiai  rEHtjat  *.  r.  a.  Hier  also,  wo  Herodot  sein  Gefühl 
sprechen  lässt,  gibt  er  bestimmt  an,  dass  ein  Unterschied  zwischen 
national-hellenischen  und  fremdländischen  Cultgebräuchen  bestehe , und 
diese  fremdländischen  sind  eben  solche,  wie  sie  vorzugsweise  in  den 
Cult  des  Dionysos  eingedrungen  sind. 

* Oü  tpiimpfOYtaf  ovy  ov3'  tuuevtöc  idöxti  npoa3t/o/ub>i  to y 'AlxißiaStjv  IJ 
9tö(  napaxaXimna9ai  xa'i  tmtlavYtiY  faurr;.  Bötticher  (S.  196  Vgl.  S.  167  * 
A.  163)  übersetzt:  denn  an  diesem  Tage  verhülle  sich  die  Göttin  und 
ziehe  sich  von  sich  selbst  zurück.  Diese  irrige  Übersetzung  trägt  wohl 
mit  die  Hauptschuld  an  den  irrigen  Folgerungen  Böttichers. 

3 Eine  Beziehung  auch  des  naqaxal.  auf  das  absichtlich  nachgesetzte 
r.  ’Alxift.  wird  ja  wohl  anzu  nehmen  sein. 
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Die  weitere  Behauptung  Böttichers,  dass  den  Plynterien  und 
Kallynterien  als  dem  Todesfest  der  Göttin  die  Panathenaeen  als  ihr 
Geburtstagsfest  unmittelbar  folgen  mussten, 1 enthält  wieder  zweierlei 
Thesen.  Dass  die  kleinen  Panathenaeen  nicht  im  Hekatombaeon, 
sondern  im  Thargelion  gefeiert  worden  seien,  ist  eine  Behauptung, 
die  nach  meiner  Überzeugung  schon  so  bündig  wiederlegt  ist,  * dass 
ich  eine  nochmalige  Beweisführung  anzutreten  mich  scheue. 

Aber,  auch  der  Gedanke,  dass  die  Panathenaeen  ein  Geburts- 
tagsfest der  Athene  waren,  steht  auf  schwachen  Füssen. 

Der  Gedanke  von  Göttergeburtstagsfesten  ist  den  Griechen 
nicht  fremd.  Doch  scheinen  die  Geburtstage  derselben  mehr  all- 
monatlich denn  au  bestimmten  Jahresfesten  gefeiert  worden  zu  sein. 
Doch  mag  das  hier  dahin  gestellt  bleiben.  * 

Für  die  Panathenaeen  als  yeve&lLia  ’A&rpäg  gibt  es  6in  Zeug- 
niss,  das  des  Athenaeos.  Aber  sowohl  das  unmittelbar  voraus- 
gehende — es  ist  hier  vom  Februar  und  den  Todtenopfern  in  diesem 
Monat  die  Rede  — , als  die  Art  selbst,  wie  vom  Fest  gesprochen  wird, 
beweist,  dass  hier  nicht  die  griechischen  Panathenaeen,  sondern  die 
römischen  Quinquatrus  gemeint  sind.  * Und  diese  galten,  wenn 
sie  auch  ursprünglich  dem  Mars  gehörten,  für  das  Geburtstagsfest 
der  Minerva.  (S.  Mommsen  im  C.  I.  L.  I.  p.  308  sq.) 

Bei  den  Römern,  die  auch  ihre  eigenen  Geburtstage  seit 
den  ältesten  Zeiten  feierlich  zu  begehen  pflegten,  ist  die  Idee  der 
Göttergeburtstagsfeste  einheimisch  und  verbreitet.  6 

Der  Tag  der  Weihe  des  Tempels  galt  in  Rom  für  den  Geburtstag 

• 

1 S.  Tektonik  S.  165. 

3 Vgl.  insbes.  Böckh,  Staatshaush.  II’  S.  6.  Die  Litteratur  s.  b.  C. 
F.  Hermann,  gottesd.  Alterth.  §54,  11.  Der  Hauptbeleg  für  den  Thar- 
gelion ist  Proklos  zu  Platons  Timaeos  p.  27.  S.  u.  S.  483  A.  1. 

3 Die  Stadt,  aus  welcher  uns  von  ytyC&Zta  1 Bar  Cat  berichtet  wird 
(s.  o.  S.  139.  A.  3.),  ist  Naukratis  in  Aegypten. 

4 Athen.  HI,  53:  T>fi  Si  TtSr  Dava!hjraCt>>v  roQTrj;  imrtXovfjCvijt , St  i jr 
xa'i  tö  Stxaarr^ta  ou  aurayerat,  tcpij  (irgend  ein  geschraubter  Redekünstler). 
rir/lfZiot  Ion  Trjt  ’AMxroqot  'Afrrpä t xdi  SSutof  ij  Tr, rf ; rjfit oa.  So  frostig  der 
Witz  ist,  so  deutlich  sieht  man,  dass  es  sich  um  einen  römischen  dies 
nefastus  handelt. 

6 S.  Lobeck,  Aglaoph.  I.  p.  434  sqq. ; vgl.  Becker-Marquardt,  Han  db. 
d.  röm.  Alterth.  IV  S.  148  ff. 
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3er  Gottheit,  för  welche  er  errichtet  wurde,  eine  Idee,  welche  zum 
allgemeinen  Charakter  ihrer  Religion  ohnehin  weit  besser  stimmt. 

Also  die  Panathenaeen  waren  kein  Geburtstagsfest  der  Göttin, 
sie  fielen  aber  auch  in  eine  von  den  Plynterien  entfernte  Zeit,  so 
dass  an  einen  engeren  Zusammenhang  von  Riten  an  Plynterien 
und  Panathenaeen  von  vornherein  nicht  gedacht  werden  kann. 

Es  fragt  sich  nur  noch,  feierten  die  Plynterien  gleichwohl  den 
Tod  der  Göttin,  und  feierten  sie  ihn  mit  Feuerlöschung? 


Die  Bedeutung  der  Kallynterien  und  Plynterien. 

B.  beruft  sich  auf  eine  Angabe  des  Pbotios,  die  Plynterien 
seien  gefeiert  worden , weil  wegen  des  Todes  der  Agraulos  * die 
Kleider  einen  Eniautos  hindurch  nicht  gewaschen  worden  seien.  * 
Die  Angabe,  dass  die  Kallynterien  am  19.,  die  Plynterien  am 
28.  gefeiert  worden  seien,  während-  nach  Plutareh  5 die  Plynterien 
den  25.  gefeiert  wurden,  ist  mitDodweli4  so  zu  erklären,  der  An- 
fangspunct  eines  Cyclus  von  Festen  seie  auf  den  19.  gefallen,  das 
Ende  auf  den  28. 4 


* 

> Bekanntlich  lesen  wir  bald  Aglauros,  bald  Agranlos.  Letztere 
Form  scheint  mir  die  spätere. 

’ Phot.  lex.  p.  127 : KaUurrijfia  xat  IIivrri}(ut  iofr&r  oroutrta.  yirovtat 
ptr  avrai  Saftyrjitujroi  prjvoi,  irartj  utv  btt  Se'xa  KaliurtijPia , Stvrf^a  di 
tp9Cvovroi  td  UlvyTrftHa.  ra  utv  1 fhsvj >] tu a ipani  Sta  [to  ror  &ävaror 

riy;  AyqaüXov  brot  irtavrov  füj  nlwSrfxat  [rd«  itfätj  Jo£i)ro«  ov tu  nivy- 

StCaat  t f/r  ivouaalav  laßeiv  rcnrrijr.  ra  di  KalXwrr^ia , on  Ttftirtj  Soxtt  r} 
’Aygaviof  yxro/urtj  tipta  toi!«  9tovf  xoauijaat.  Sw  xat  KaUvyrr^w  airij  ani- 
d*i«or.  Kat  ydf>  rö  [xaXXvretv  arol]  xoayttiv  xat  latm^vvttv  bnlv. 

Die  eingeklammerten  Worte  sind  von  Petersen  in  Z.  f.  AW.  1846 
n.  73  p.  578  n.  3,  dem  auch  Lauer,  Syst.  d.  gr.  Myth.  S. 844  N.  1423 
folgt , aus  einem  Auszuge  bei  Becker , Anecd.  I p.  270  ergänzt.  Man 
lieht  leicht,  dass  sie  ebenso  wesentlich  als  unentbehrlich  sind. 

• Plut.  Ale.  34.  8.  o.  S.  476. 

4 Dodwell  de  cyclis  p.  349. 

* Petersen  stellt  die  Feste  um,  und  nimmt  Sie  — spät  (vgl.  C.  F. 
Hermann,  g.  A.  § 60  N.  22)  eingeführten  — Bendideen,  die  der 
thrakischen  Artemis  galten,  und  die  Leistung  des  Bürgereides  im  Haine 
der  Agraulos  herein. 
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Die  Reinigung  des  Tempels  und  die  Wäsche  mit  dem  darauf- 
folgenden Wiederanlegen  der  Kleider  mussten  nothwendig  einen 
längeren  Zeitraum  in  Anspruch  nehmen,  innerhalb  dessen  einzelne 
Tage  Festtage,  die  andern  nur  mit  den  auf  den  ganzen  Ritus 
bezüglichen  Handlungen  ausgefüllt  waren. 

Am  19.  begann  die  Säuberung  des  Tempels  und  alles  dessen, 
was  darin  war,  am  25.  fand  die  Wäsche  statt  und  diese  war  der 
Hauptfesttag.  1 

Am  28.  bekam  die  Göttin  dann  ihre  Kleider  wieder,  oder 
waren  überhaupt  die  heiligen  Kleider  getrocknet  und  gebügelt  und 
hatte  der  Festcyclus  ein  Ende. 

Es  scheint  demnach,  wir  haben  eine  aus  guten  Quellen  geflos- 
sene Notiz  vor  uns. 

Aber  es  wird  also  doch  von  einem  Tod  der  Aglauros  berichtet 
und  Aglauros  ist  Athene,  * und  die  einen  sagen*  das  Fest  gelte 
der  Göttin , die  andern , es  gelte  Aglauros.  Jenes  thut  Plutarch 
(Ale.  34),  dieses  Hesych  (u.  ID.mnijjia). 

Soviel  ist  daraus  jedesfalls  festzuhalten:  das  Fest  galt  der 
Athene  Aglauros. 

Allein  wir  hören  wohl,  dass  die  Priesterin  Aglauros  gestorben 
sei,  nirgends  aber  erfahren  wir  diess  von  der  Göttin.  Und,  was  nicht 
zu  übersehen  ist,  wo  wir  den  Tod  der  Aglauros  erzählt  hören,  ge- 
schieht es  so,  dass  die  Heroin  Aglauros  und  zwar  nicht  sie  allein, 
sondern  wenigstens  in  der  offenbar  ursprünglichen  Fassung  mit  einer 
Schwester,  was  schon  an  sich  die  Identität  mit  der  Göttin  aus- 
scbliesst,  freiwillig  stirbt,  weil  sie  die  Athene  Aglauros  fürchtet,' 
oder  sie  wird  von  Hermes  versteinert,  weil  sie  aus  Eifersucht  ihm 

• 

Allein  es  liegt  zu  alledem  kein  Grund  vor,  die  Kall,  und  Plynt 
brauchen  weder,  versetzt  zu  werden,  noch  ist  es  nöthig,  den  Photios 
aufzugeben,  um  Plut&rchs  Autorität  aufrecht  zu  erhalten,  noch  muss 
man  beiden  mit  0.  Müller  aliquid  detrahere,  wie  denn  auch  C.  F.  Her- 
mann g.  A.  §61,3  alles  diess  ablehnt. 

1 Legt  man  darauf  Accent,  so  stimmt  auch  die  Angabe  des  ProkloB 
zu  Platons  Timaeos  (s.  o.  S.  481  A.  2)  oder  vielmehr  des  Aristoteles  von 
Rhodos  bei  diesem,  t a per  er  Heiratet  BerSlSeta  Ttj  eirct&i  rov  Sa^y^iiwrot 
huTeleto&ai , fnea&ai  Sf  ras  neqi  jütrp'är  eofTetf  (nämlich  eben  die  Kall.- 
und  Plynterien,  nicht  die  Athenaeen). 

1 Schol.  Aristoph.  Lysistr.  439. 

* Paus.  I,  18,  2;  Hygin.  166. 
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den  Zugang  zu  ihrer  Schwester  Herse  verwehren  will.  1 Die  Er- 
zählung dagegen,  * Aglauros  habe,  als  in  einem  Kriege  das  Orakel 
den  freiwilligen  Opfertod  eines  Atheners  verlangte,  sich  vom  Burg- 
felsen hinabgestürzt,  charakterisiert  sich  hinreichend  als  rationalisti- 
sche Umdeutung. 

Der  Scholiast  gibt  zudem  einen  ganz  natürlichen  Grund  für 
das  Fest  an,  indem  er  sagt:. die  Kleider  wurden  an  demselben  ge- 
waschen, weil  sie  das  Jahr  über  nicht  gewaschen  wurden,  und  zwar 
geschah  diess  nicht  mehr,  seit  Agraulos,  die  erste  Dienerin  der 
Athene , ihre  vorbildliche  Priesterin,  nicht  mehr  lebte.  D.  h.  der 
Cult  der  Athene  wird  seitdem  nicht  mehr  in  der  alten  urbildlicben 
Reinheit  gefeiert,  die  Göttin  wird  das  Jahr  über  befleckt,  aber  nicht 
durch  sich  selbst,  sondern  durch  die  Menschen. 

Die  Menschen  haben  das  Bild  oder  vielmehr  den  Peplos  unrein 
werden  lassen.  Diess,  was  natürlich  immerwährend  geschieht,  wird, 
wie  es  in  dem  Begriff  eines  Festtags  liegt,  durch  die  Kall,  und 
Plynterien  als  gleichsam  auf  öinen  Tag  concentriert  gedacht  sym- 
bolisiert. 

Die  Göttin  zieht  sich  allerdings  zurück,  aber  nicht  von  ihrem 
Hedos  in  die  Unterwelt,  sondern  eben  in  ihr  Hedos,  indem  sie 
die  Menschen,  die  ihr  als  sie  verunreinigend  unrein  erscheinen,  von 
sich  ausschliesst.  Dcsshalb  ist  der  Tag  ein  Unglückstag. 

Nicht  einmal  der  unterirdische  Gang  oder  die  Höhle,  die  sich 
abwärts  gezogen  zu  haben  scheint,  (vgl.  den  Ausdruck  des  Paus. 
I,  27,  4:  xadodog  vnoyaiog  cetko/uccztj),  aus  der  die  aQQt]q>ÖQOi 
holen , was  sie  zu  holen  haben , beweist  für  den  Tod  der  Göttin. 

Einmal  bringen  ja  die  Priesterinnen  sofort a aus  der  küh- 
len, nassen  Höhle  in  den  feuchten  Niederungen  am  Ilissos  Zweige, 
oder  wie  Lauer  (System  der  griech.  Mythologie  S.  349)  annimmt, 
Gefässe  mit  Thau  zurück,  * nachdem  sie  das  unrein  gewordene, 
das  sie  mitgebracht,  unter  der  Erde  verborgen,  wie  auch  das 
stercus  des  Vestatempels  bei  der  Reinigung  des  Vestatempels  per 


1 Ovid.  metam.  II,  708  ff. 

* Philochor.  ed.  Siebelis  p.  18  aus  schol.  zu  Demosth.  de  falsa 
legat.  303. 

* 0.  Müller  Min.  Pol.  p.  15. 

1 Vgl.  Moeria  Atticista:  'Erytop < «*  rij»'  Sfoaor  tpcgovoeu  t jj  'ßjoj- 
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Capitolinom  clivom  in  locum  defertnr  certum,  1 nicht , wie  Ovid  ’ 
sicher  irrig  angibt,  in  den  Tiber  geworfen  wird. 

Von  einem  beklagt,  vermisst  und  gesucht  werden  der  Göttin, 
was  doch  so  charakteristisch  für  allen  Hinabgang  einer  Gottheit  in 
die  Unterwelt  ist,  erfahren  wir  nichts,  so  wenig  als  von  einem  da- 
mit zusammenhängenden  Trauer-  oder  Freudenfest,  das  den  mit 
solchen  Mysterienfeiern  verbundenen  Charakter  tragen  würde. 

Liegt  in  der  xd&odos  vnoy.  avrofi.  ein  weiteres,  so  kann 
das  nicht  auf  die  Göttin  gehen,  es  kann  sich  nur  auf  die  Prie- 
sterinnen  beziehen,  deren  es  ohnehin  zwei  sind.  Der  Athene  Agrau- 
los  auf  Cypern  fielen  Menschenopfer.  Möglich,  dass  eine  Erinnerung 
an  Menschenopfer  für  Athene  in  der  Sage  von  dem  Sturz  der 
Schwestern  vom  Felsen  liegt,  wie  in  ihrem  Hinabgang,  ohne  wieder- 
zukommen, da  ja  nun  die  neuen  eintraten,  bei  den  Arrephorien,  die 
der  Pandrosos  galten,  welche  das  Schicksal  ihrer  Schwestern  nicht 
theilte.  Möglich,  dass  wie  bei  dem  Hinabtragen  der  alten  Heilig- 
thümer  an  das  Vergraben,  Verfolgen  des  im  Tempel  gebrauchten 
und  durch  den  Gebrauch  verunreinigten  zu  denken  ist,  dass  mit 
ihm  die  alten  Priesterinnen  dem  Untergang  vielleicht  symbolisch 
sich  überlieferten.  Oder  könnte  man  den  Gedanken  darin  aus- 
gesprochen finden , dass  die  der  Göttin  geweihte  Priesterin  es 
bleiben  muss  bis  an  ihr  Ende. 

Auffallend  ist  der  Ausdruck  xaftodos  immerhin.  Allein  von 
einer  Beziehung  auf  Kall,  und  Plynt.  zu  sprechen  verbietet  jedes- 
falls  der  Umstand,  dass  die  Arrephorien,  sowohl  wenn  sie-ein  eigen- 
thümliches  Fest  waren,  was  fast  unzweifelhaft  ist,  als  auch  wenn 
sie  es  nicht  waren,  in  welchem  Fall  sie  mit  den  Skirophorien  mögen 
zusammengehangen  haben,  jedesfalls  im  Skirophorion  gefeiert  wurden 
(s.  das  Etym.  m.  p.  149). 

Man  hat  auch  den  Hermes  herbeigezogen,  um  mit  dessen  Hilfe 
Athene  an  jenem  Fesctyclus  in  den  Hades  zu  bringen.  * Der  Her- 
mes nämlich , der  mit  Myrthen  verhüllt  im  Tempel  der  Polias 
stand,  soll  ein  ipvxoTtofMOS  gewesen  sein.  Damit  soll  es  ausser  den 
Myrthen  stimmen,  dass  Kekrops,  der  Stifter  des  Hermesbildes, 

* 

1 Varro  de  1.  L.  VI,  32. 

* Ov.  fast.  VI,  707.  Weitere  Beispiele  s.  bei  B.  selbst  S.  211  f. 

* Bötticher,  Tekt  IV  S.  189. 
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der  Aglauros  Gemahl  heisst. ' Ferner  erzählt  Ovid  * von  der  Liebe 
des  Hermes  zur  Herse  und  nennt  Apollodor  * den  Kephalos  einen 
Sohn  von  beiden.  Allein  wenn  der  Gedanke  einer  Buhlschaft  von 
Hermes  und  Athene  auch  vielleicht  im  altattischen  Mythos  und 
Cultus  seinen  Ausdruck  gefunden  hat,  so  war  das  sicher  nicht  der 
Hermes  Psychopompos.  Wenn  Athene  xaza  fivorixrjv  tiva  ahiav  4 
in  Koronea  als  Itonia  mit  Hades  gepaart  war,  wofür  übrigens  mit 
Welcker  * jedesfalls  besser  der  unterirdische  Zeus  genannt  werden 
muss,  * so  wird  man  daraus  auf  die  Natur  unseres  Hermes  nur  mit 
Unrecht  Schlüsse  ziehen.  Vollends  Herse  und  Axiokersa  zusam- 
menzustellen, und  die  Verbindung  von  Hermes  und  der  Polias, 
Hermes  und  Herse,  Kadmilos  Axiokersa  u.  s.  w.  zu  parallelisieren, 
wo  man  daun  mit  Hilfe  der  Axiokersa,  Hekate  Brimo  u.  s.  w.  in 
die  Unterwelt  gelangen  würde,  indem  überhaupt  samothrakische 
Analogien  aufgewiesen  werden  wollten,  würde  auf  Pfade  führen, 
wo  man  stets  in  Gefahr  ist,  von  Irrlichtern  und  Truggespenstern 
irre  geführt  zu  werden.  Man  hat  Herse  und  Axiokersa  nämlich 
geradezu  combiniert.  Allein  so  gewiss  ‘Epffijein  ächt  griechisches  Wort 
scheint,  so  bestimmt  ist  für  ‘Kersa’  der  fremdländische  Urspruug. 
vorauszusetzen.  Jedoch  es  scheint  nicht  am  Orte,  diese  Dinge 
weiter  zu  verfolgen,  obwohl  Herodot  II,  51  allerdings  sagt, 
dass  den  Grund,  warum  der  itbyphallische  Hermes  ithyphallisch 
sei,  derjenige  kenne,  welcher  in  die  samothrakischen  Mysterien  der 
Kabiren  eingeweiht  sei.  Aber  Herodot  thut  diess  nicht,  ohne  zu 
wissen,  dass  Hermes  ein  altpelasgischer  Gott  sei.  Als  solcher 
hatte  er  eine  Natur , der  der  Ithyphallos  entsprach.  Herodot 
wusste  den  Grund  nicht  mehr.  Ihm  war  Hermes  ja  schon  Götter- 
bote. In  Sarnothrake  dagegen  mögen  sich  theils  in  den  Mysterien 
alte  Erinnerungen  an  die  natursymbolische  Bedeutung  des  pelas- 
' gischen  Gotts  erhalten  haben,  theils  war  er  dort  mit  semitischen 

• 

1 Apollod.  III,  14,  2 vgl.  mit  Paus.  I,  2,  5,  der  aber  die  Gattin 
des  Kekrops  zwar  wie  Apollodor  eine  Tochter  des  Aktaeos  nennt,  allein 
ohne  ihren  Namen  anzugeben. 

* Met.  II,  722  ff. 

• III,  14,  3. 

4 Strabo  IX,  2,  29;  vgl  0.  Müller  D.  d.  •.  K.  II,  21,  226. 

* Gr.  Götterl.  I,  8.  313. 

• Vgl.  Paus.  IX,  34,  1. 
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Gottheiten  zusammengewachsen.  Denn  dass  in  Samothrake  semitische 
Einflüsse  sich  geltend  machten,  daran  kann  ich  nicht  zweifeln.  So 
erfuhr  Herodot  daselbst  einen  Grund,  den  wir  dort  nicht  suchen. 
Von  einer  Synedrie  des  Hermes  mit  Athene  oder  Aglauros  oder 
Herse  in  Samothrake  ist  aber  nicht  die  Rede.  Servius  (Verg.  Aen. 
ED,  264)  nennt  allerdings  als  samothrakische  Hauptgötter  Jupiter, 
Minerva,  Mercurius.  Allein  aus  der  Vergleichung  von  III,  12 
sieht  man  deutlich  genug,  dass  dort  Juno  nur  ausgefallen  ist,  und 
dann  ergibt  sich  diese  Zusammenstellung  ersichtlich  als  eine  Combi- 
nation  der  3 grossen  capitolinischen  Götter,  wie  sie  dem  Römer 
so  geläufig  sind,  und  die  er  so  einfach  für  Axieros,  Axiokersos  und 
Axiokersa  substituiert,  mit  dem  Kadmilos-Mercurius  in  Samothrake. 

Übrigens  ganz  abgesehen  davon,  wenn  die  Kallynterien  und 
Plynt.  Sühn-  und  Reinigungsfeste  waren,  oder  gar  ein  Todtenfest,  so 
konnte  an  ihnen  doch  keine  Vermählung  gefeiert  werden.  Über- 
haupt aber  ist  in  den  Festgebräuchen  einmal  nirgends  eine  Be- 
ziehung auf  Hermes  wahrzunehmen.  Und  wollte  man  an  den  My- 
thos erinnern , der  den  Tod  der  Aglauros  mit  ihrem  aus  Eifersucht 
liervorgehendeu  Benehmen  gegen  den  in  Herse  verliebten  Hermes 
(s.  o.  S.  486)  motiviert,  so  dürfte  man  eben  auch  nicht  über- 
sehen, dass  hier  Herse  und  nicht  Aglauros  Geliebte  des  Hermes 
heisst.  Und  es  ist  auch  von  Herse  bei  dem  Feste  sowenig,  als  in 
der  dasselbe  betreffenden  Cultussage  die  Rede. 

Auch  so  also  ist  Athene  nicht  in  den  Hades  zu  bringen. 
Denn  was  dieMyrthen  schliesslich  angeht,  so  ist  bekannt,  dass  sie 
wesentlich  auch  aphroditisches  Symbol  sind. ' 

Hermes  und  Athene  scheinen,  wenn  sie  als  im  alt-attischen 
Mythos  gepaart  zu  denken  sind,  es  in  dem  Sinn  zu  sein,  dass 
Hermes  als  befruchtender  Wolken-  und  Regengott  um  den  blauen 
Himmel  und  mit  demselben  buhlend  gedacht  wird. 

Athene  als  Aglauros  bedarf  eines  reinen  Cults,  damit  sie  Ag- 
lauros, d.  h.  hell  und  strahlend  bleibe.  In  ihr  erblickte  man  den  strah- 
lenden Glanz  des  Himmels  vereörpert,  und  so  erforderte  sie  vor 
allem  einen  reinen  Cultns.  Der  Tempel,  die  Geräthschaften , die 
GewäDder,  die  in  ihrem  Dienste  verwendet  wurden,  die  ihr  heilig 
waren,  mussten  rein  und  glänzend  sein,  wie  die  Gottheit  selbst. 

War  der  Tempel  unrein,  so  verfinsterte  sich  die  Gottheit; 

• 

1 Teuffel,  Realenc.  V,  305;  Bötticher,  ßaumcultus  445  ff. 
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batte  die  Reinigung  und  Wäsche  stattgefunden,  so  war  auch  das 
Antlitz  der  Gottheit  wieder  hell  nnd  strahlend.  Und  diess  nun  beides 
drückte  sich  zugleich  in  der  Natur  aus.  Die  idealmenschliche  Per- 
sönlichkeit der  Göttin  ist  zugleich  die  Vercörperung  der  Himmels- 
bläue; deren  Verfinsterung  und  Wiederaufhellung  geht  in  der  An- 
schauung des  Hellenen  stets  wieder  unmittelbar  zusammen  mit  der 
Gnade  oder  Ungnade  der  hehren  Göttin. 

In  diesem  Sinne  hat  Schömann  wohl  nicht  Unrecht,  wenn  er 
von  den  Plynterien  und  Kallynterien  sagt  (gr.  Alterth.  II1,  S.  418') : 
Es  war  ein  Fest,  die  wiederkehrende  heitere  Klarheit  des  Himmels 
zu  feiern,  nachdem  er  eine  Zeit  lang  durch  Wolken  getrübt  und 
verdüstert  gewesen  war.  * Allein  es  ist  diess  nur  die  eine  Seite 
der  Sache.  Die  Aufgabe  der  Forschung  ist  eben  die,  die  enge 
Verflechtung  dieser  natursymbolischen  mit  den  ethischen  Ideen  zu 
zeigen  und  zu  entwickeln. 

Die  natursymbolische  Anschauung  ist  da,  aber  sie  ist  es  nicht 
allein.  Schon  sie  birgt  den  ethischen  Kern,  der  dann  nur  klarer 
in  der  ideal-menschlichen  Persönlichkeit  der  Gottheit  in  die  Er- 
scheinung tritt.  Schon  in  der  Anschauung  des  reinen  Blaus  des 
Himmels  wirken  die  Ideen  ethischer  Reinheit  mit,  die  dann  in  der 
klaren  und  reinen  Natur  der  keuschen  und  Verstandesschärfen 
Tochter  des  Zeus  einen  so  schönen  Ausdruck  gefunden  haben.  Und 
dasselbe  gilt  von  dem  Fest. 

DIES  ATRI  ODER  RELIGIOSI,  NEFASTI  UND  FERLATI. 

Gewiss  war  es  ein  glücklicher  und  treffender  Gedanke  Böt- 
tichers, den  athenischen  Festcomplex  mit  der  Reinigung  des  Vesta- 
tempels in  Rom  in  Parallele  zu  setzen. 

Hier  in  Rom  freilich  ist  von  der  Naturanschauung,  wie  sie 
dem  Feste  in  Athen  mit  zu  Grunde  gelegen  haben  wird,  keine 
Spur.  Vesta  geht  nach  ihrer  Naturseite  in  dem  ewigen  Feuer 
völlig  auf. 

Aber,  wie  in  Athen  die  Tage  der  Reinigung  des  Tempels  der 
Athene  Polias  dnocpQctdeg  sind , so  sind  in  Rom  die  Tage  bis  zur 
Reinigung  des  Vestatempels  dies  rdigiosi. 

• 

1 Die  Beziehung,  welche  A.  Mommsen,  attische  Heortologie. 
Leipz.  1868.  dem  Feste  gibt , kann  ich  nicht  für  gehörig  begründet 
halten.  Zu  einer  eingehenden  Berücksichtigung  kam  mir  das  Buch  zu  spät  zu. 
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In  Rom  entsprechen  den  Tagen,  welche  die  Griechen  dnocpgadeg 
oder  fuaqal  nennen,  die  ‘dies  airt 1 oder  'religiosi' 

Man  lässt  sie  gewöhnlich  den  ‘dies  nefasti  entsprechen. 

Allein  durch  den  Begriff  der  13 pkqai  anoepQÜdeg  werden  nach 
ausdrücklicher  Erklärung  religiöse  Verrichtungen  theils  schlechthin 
ausgeschlossen,  theils  sind  sie  speciell  die  Tage,  an  welchen 
Todtencult , ivayioficaa,  oder  Trauercult  überhaupt  stattfand.  Bei- 
des trifft  nicht  auf  die  'dies  nefasti". 

Der  Begriff  des  "dies  nefastus’  im  römischen  Kalender  ist  nur 
der,  dass  rechtliche  Verhandlungen  untersagt  sind.  * 

Auch  Mommsen 3 hat  neuerdings , darin  mit  Hartmann  ein- 
stimmig, wieder  versucht,  für  die  dies  nefasti  eine  ältere,  weiter- 
gehende Bedeutung  zu  gewinnen,  als  die  uns  überlieferte  ist.  Ich 
glaube  nicht  mit  Recht.  Schon  die  eine  Thatsache,  dass  die  mit  N 
und  die  mit  N1  gezeichneten  Tage  nach  aller  Überlieferung,  wie  nach 
übereinstimmender  Annahme  unter  denselben  Hauptbegriff  fallen 
müssen,  protestiert  dagegen.  Mommsen  selbst  hat  zum  ersten  Mal 
den  verjährten  Irrthum  bekämpft,  dass  die  Tage  mit  letzterem  Zei- 
chen als  nefasti  parte  zu  erklären  seien. 4 Er  erklärt  sie  als  nefasti 
hilares.  * 

Die  Tage  mit  diesem  Zeichen  sind  nun  aber  durchaus  feriati.  * 
Und  beinahe  alle  dies  feriati  haben  dasselbe.  Nur  die  Feralien, 
das  Regifugium,  Cerialien,  Lemnrien,  Vestalien  und  Matralien 
machen  eine  Ausnahme. 7 Jene  tragen  das  Zeichen  F , die  fünf 

• 

* Vgl.  das  Lex.  rhet  8.  478  A.  3. 

• 3 Varro  de  1.  L.  VI,  29;  63.  Ovid.  fast.  I,  47;  61.  Macrob. 
Sat  I,  16,  14 ; 80.  Festus  s.  v.  Nefasti  p.  166.  Fest  ep.  p.  93  8.  v. 
Fastis. 

8 8.  Mommsen,  C.  I.  L.  vol.  I p.  367;  373. 

4 Röm.  Chronol.  2.  Aufl.  8.  233  A.  12. 

8 C.  I.  L.  vol.  I p.  367. 

4 Es  ist  diess  so  sehr  der  Fall,  dass  Mommsen,  röm.  Chronol.  2.  A. 
S.  233  A.  12  vorschlägt,  das  Zeichen  N>  aufzulösen  durch  dies  feriatus. 
Vgl.  auch  0.  E.  Hartmann,  der  Ordo  Judiciorum  und  die  Judicia  extra- 
ordinaria  der  Römer.  I.  Über  d.  röm.  Gerichtsverfassung.  1.  Göttg. 
1859.  8.  60  f. 

7 Vgl.  Hartmann  und  Mommsen  a.  a.  0.  Im  C.  I.  L.  p.  376  dehnt 
Mommsen  den  Begriff  des  dies  feriatus  weiter  aus.  Schwerlich  mit 
Recht. 
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letztem  sind  N.,  d.  b.  sie  machen  eine  Ausnahme,  wenn  sie 
sämmtlich  dies  feriati  sind.  Aber  bezeugt  ist  diese  Eigenschaft 
vouFeralien,  Regifugien,  Cerialien,  Lemurien  undMatralien  nicht; 1 
nur  die  Vestalien  werden  ausdrücklich  ’feriae’  genannt,  * aber  wir 
lesen  das  nur  noch  in  einem  einzigen  erhaltenen  Kalendarium,  dem 
Maffeianum. 

Will  man  einen  Zweifel  an  der  Richtigkeit  der  Note  nicht 
gelten  lassen,*  so  bleibt  noch  die  Annahme,  der  Tag  seie  ur- 
sprünglich einfach  nefastus  gewesen,  und  erst  später  zum  dies  fe- 
riatus  geworden , eine  Bestimmung , welche  die  Note  nach  dem 
Brauch  der  Republic  nicht  änderte,  aber  in  der  Zusatzbemerkung 
angegeben  werden  konnte.  Die  Bezeichnung  'feriae  Yestae'  u.  dgl. 
gehört  ja  zu  den  Zusätzen  in  kleinerer  Schrift,  welche  nicht  den 
gleichen  alterthümlicken  Ursprung  haben,  wie  die  Benennungen 
und  Noten  der  Tage  in  grösserer  Schrift,  und  die  von  den  Ka- 
lendermachern  nicht  mit  gleicher  Sorgfalt  angesetzt  wurden.  4 
In  den  Zeiten  der  Republic,  führt  Mommsen  5 aus , wurde  nichts 
an  dem  Kalender  geändert;  doch  scheint  das  von  diesen  Zusätzen 
nicht  in  gleicher  Weise  zu  gelten.  Sollte  die  Vermuthung  noch 
allzukühn  sein,  das  Zeichen  NJ  sei  aus  einem  ursprünglichen  hF 
vielleicht  durch  Missverstand  der  alterthümlicheu  Schreibart  des 
F als  1'  entstanden,*  und  ein  Tag,  der  diese  Note  trägt,  werde 

* 

* Vgl.  Mommsen,  C.  I.  L.  vol.  I p.  875.  Bei  den  Quinqnatrus  wie 
bei  den  am  23.  April  und  19.  August  gefeierten  Vinalien  steht  das 
Zeichen  kritisch  nicht  fest.  Sie  werden  N>  gewesen  sein. 

’ Das  Zeichen  N überliefert  das  Kalendarium  Venus.  C.  I.  L.  I 
p.  801;  Maffei.  ib.  p.  306;  Rom.  pict.  p.  331.  Den  Charakter  als  dies 
feriatus  bezeugt  das  Kal.  Maffei.  und  der  Rest  eines  R im  Kal.  Rom. 
Viae  Gratiosae  (a.  a.  0.).  Das  Tusculanum  hat  bloss  VEST  ohne  Note, 
welche  dieses,  wenn  ein  namentlich  bezeichneter  Tag  eintrat,  wegge- 
lassen zu  haben  scheint  (vgl.  Mommsen  a.  a.  0.  p.  366). 

* Vgl.  übrigens  Mommsen'  a.  a.  0.  p.  368,  wo  die  Nachlässigkeiten 
in  diesen  Kalendern  mit  Nachdruck  hervorgehoben  werden. 

4 Vgl.  Mommsen  im  C.  I.  L.  I p.  375  a. 

* A.  a.  0. 

* Mommsen , röm.  Chronol.  S.  233  N.  12  will  das  N),  wie  er  hier 
durchgängig  schreibt  — ohne  Zweifel  nicht  in  Nachbildung  der  Form 
des  Zeichens  auf  alten  Kalendern,  sondern,  wie  das  hier  der  Fall  ist, 
aus  Rücksicht  auf  die  leichtere  Herstellung  im  Druck  — aus  einem  alten 
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dadurch  zugleich  als  nefastus  und  feriatus  bezeichnet?  So  er- 
halten denn  auch  alle  Tage,  die  in  der  Kaiserzeit  zu  feriae  gemacht 
wurden,  dieses  Zeichen. 1 

Alle  Tage,  auf  die  Feste  im  engern  Sinn  fallen,*  d.  h.  die 
nicht  durch  ein  einfaches  Saerificium  oder  auch  durch  Ludi  aus- 
gezeichnet sind,  waren  N,  oder  N3,  oder  EN  d.  h.  z.  Th.  nefast. 

Es  ist  also  richtig,  wenn  Macrob  dies  nefasti  und  dies  festi 
identificiert.  Dagegen  ist  es  falsch,  dies  nefasti  und  feriati  für  iden- 
tisch zu  erklären.  Nur  ein  Theil  der  dies  nefasti , die  dies  mit 
dem  Zeichen  N3  sind  sowohl  Feste  als  Feiertage,  Ferien.  Um- 
gekehrt sind  auch  nicht  alle  Ferien  dies  nefasti  feriati,  * vielleicht 
aber  alle  Ferien  im  engeren  Sinne.  * Der  nefastus  feriatus  ent- 
spricht eben  fast  ganz  genau  unsrem  Fest-  und  Feiertag. 

* 

4strichigen  N erklären.  Ich  sehe  aber  bei  Ritschl,  C.  I.  L.  vol.  I tab. 
lithogr.  P.  L.  M.  E.  indd.  p.  112  ein  solches  auf  Inschriften  nicht  nach- 
gewiesen. Der  Annahme  Mommsens,  unterit&l.  Dial.  S.  29  Anm.  33,  auf 
Münzen  und  öffentlichen  Inschriften  werde  man  die  Form  1>  nicht 
leicht  finden , wird  er  wohl  selbst  nicht  allzuviel  Gewicht  beilegen. 
Beispiele  für  dasselbe  s.  bei  Ritschl  a.  a.  0. 

1 Vgl.  Mommsen,  C.  I.  L.  vol.  I p.  366;  376  sq.  Die  Ausnahmen 
sind,  wie  man  leicht  findet,  ohne  Belang.  Vom  1.  Sept.  sagt  es  schon 
Mommsen  selbst,  und  beim  29.  Januar  kennen  wir  ja  nicht  einmal  den 
Grund  für  diese  Ferien  (a.  a,  0.  p.  386). 

* Nur  ein  einziger  angeblicher  Festtag  hat  das  Zeichen  F,  die 
Feralien.  Es  ist  klar,  dass  hier  besondere  Umstände  vorwalten.  Fest- 
tage sind  Tage,  an  welchen  vom  gesammten  Volk  oder  im  Namen 
desselben  pro  populo  Romano  sacra  fiunt.  Die  Feralien  dagegen 
werden,  obwohl  vom  ganzen  Volk,  d.  h.  von  allen  Gliedern  desselben 
begangen,  doch  nicht  von  der  Gesammtheit  als  solcher  und  für  die 
Gesammtheit,  sondern  a singulis  pro  singulis  gefeiert. 

* Festus  ep.  p.  86:  Ferias  antiqui  [fesias]  vocabant:  et  aliae  erant 
sine  die  festo  ut  nundinae,  aliae  cum  festo,  ut  Saturnalia,  quibus  adiun- 
gebantur  epulationes  ex  proventu  fetus  pecorum  frugumque. 

* Vgl.  Macrob.  Sat.  1, 16, 28:  Quod  autem  nundinas.  ferias  dixi,  potest 
argui,  quia  Titius  Cincius?)  de  feriis  scribens  nundinarum  dies  non  inter 
ferias  retulit,  sed  tantum  sollemnes  vocavit,  et  quod  Julius  Modestus 
adfirmat,  Messala  augure  consuleute  pontifices,  an  nundinarum  Romana- 
rum  Nonarumque  dies  feriis  tenerentur,  respondisse  eos,  nundinas  sibi 
ferias  non  videri  etc. 
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Mit  den  dies  vitiosi,  atri  oder  religiosi 1 fallen  die  dies  nefasti 
60  wenig  zusammen,  dass  vielmehr  gleich  der  erste  Tag,  welcher 
als  dies  vitiosus  bezeichnet  wird,  die  Note  F trägt.  * 

Der  politische  Staat  kehrt  sich  in  der  Regel  daran  nicht,  ob 
ein  Tag  vitiosus  ist  oder  nicht.  Nur  die  Sacra  haben  an  solchen 
Tagen  zu  unterbleiben  und  der  Privatmann  hält  sie  für  Tage  mali 
ominis. 

Alle  Erklärungen  der  'dies  nefasti',  welche  sie  unter  den  Ge- 
sichtspunkt der  'dies  religiosi’  zwängen  wollen , mögen  sie  auch 
noch  aus  alter  Zeit  stammen,  sind  irrig,  * sowie  schon  die  Über- 
setzung des  Wortes  nefastus  durch  dnocpqas,  wesshalb  unser  Re- 
dekünstler bei  Athenaeos  viel  besser  mit  dötxog  übersetzt. 4 

In  der  Bezeichnung  der  Tage  vom  5 — 14.  Juni  als  nefast 
würden  wir  also  noch  nichts  weiter  finden,  als  die  Angabe  des 
Verbots  der  Gerichtsverhandlungen  und  etwa  die  Bezeichnung  der- 
selben als  dies  festi.  Aber  die  Schilderung  des  Ovid  (fast.  VI, 
219  sqq.)  und  eine  Notiz  des  Festus  (p.  250  sq.  [Penus  vjocatur  etc.) 
bezeichnet  sie  zugleich  als  ‘dies  religiosi’. 

Ähnlich  wie  bei  den  Kallynterien  und  Plynterien  fand  an 
jenen  Tagen  zu  Rom  eine  Reinigung  des  Cultus  der  reinen  Göttin 
statt. 

Und  bei  der  engen  Beziehung,  die  wir  immer  wieder  zwischen 
Himmelsgott  und  Vesta-Feuef  finden,  kann  es  uns  nicht  mehr  be- 
fremden, dass  die  Folgen  der  Natur  des  Tages  insbesondere  den 
Flamen  Dialis  und  die  Flaminica,  diese  wegen  der  gleichfalls  weib- 
lichen ‘Vesta’  in  erster  Linie,  treffen , nur  dass  in  Rom  also  nicht 
an  eine  natursymbolische  Bedeutung  in  der  Art  wie  bei  dem  Feste 
der  Athene  gedacht  werden  kann. 

Von  Feuerlöschung  ist  dabei  nirgends  die  Rede. 

* 

1 S.  diese  und  die  weitern  Synonymen  bei  Hartmann  a.  a.  0. 
S.  128. 

’ S.  fast.  Praenest.  2.  Jan.  vgl.  mit  dem  6.  und  14.  Jan.  C.  I.  L.  I 
p.  312. 

* Vgl.  Gell.  IV,  9,  5:  Religiosi  enim  dies  dicuntur  tristi  omine  in- 
fames inpeditique , in  qnibus  et  res  divinas  facere  et  rem  quampiam 
novam  exordiri  temperandum  est;  quos  multitudo  imperitorum  prave 
et  perperam  nefastos  appellat. 

4 8.  o.  S.  481.  A.  4. 
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Oie  durch  ein  Komma  von  den  rorausgehenden  getrennten  Zahlen  bezeichnen  die 

Anmerkungen. 

Was  im  ‘Inhal  tsverzeichniss’  aufgeführt  wurde,  ist  hier  grossen- 
theils  übergangen. 


Aboriginer  325  f.,  3 378. 

Achaeischer  Bund,  Heiligthum  des- 
selben 122  f. 

Acca  Larentia  882  ff.  388  ff.  401. 
407  ff.  122  f. 

Achilleus  60. 

Adramyttion,  Speisung  im  Pryta- 
neon  09.  102.  H.  Bulaia  120. 

Adrast  65. 

Adyta  266  f. 

aedes  245. 

Aedicula  mit  einem  omphalosartigen 
Gegenstand  auf  etrusc.  Aschen- 
133  f. 

Aegina,  Speisung  im  Prytaneon  das. 
kisten  US.  102. 

Aegion,  xotrij  iorCa  122  f. 

Aegypten,  ewiger  Feuercultus  das. 

( 197,  3. 

attanoi  118. 

Aemilia  376  A. ; 294;  431  ff. 

Aeneas  in  röm.  Gründungssagen  372. 
374  ff.  396  f.  405  f. 

— und  das  Palladium  423  f. 

Aeschylos  46  f. ; die  t.  fJtoöfi<palot  bei 
ihm  81  f. ; die  i ■ sonst  bei  ihm 
84.  137.  f. 

Agathodacmon  in  den  Libationen 
beim  Symposion  5. 

Agathokles  376,  2. 

Agathyllos  376,  2. 

Aglauros  483  ff. 

Agni  416. 

Agrippina  332. 


Aius  Locutius,  Altar  dess.  S.  260  f., 

5.  343. 

Akakesia,  ewiges  Feuer  das.  197. 
Akropolis  zu  Athen  126  f.  • 

Alba  longa,  Cult  der  V.  210 ; in  den 
Gründungssagen  Roms  322  ff.  397, 

6.  413. 

Albricus  182. 

Alexandros,  seine  Zeichnungen  322. 
Alkestis  bei  Euripides  72.  83. 
Alkimos  378. 

Altar  s.  Ara. 

— , brennender,  Attrib.  von  V.  331  f. 
Amata  276.  396. 

Ambrosius  444  ff. 

Ammon,  Tempel  dess.  197,  3 
Amorgos,  Prytanen  104. 
Amphidromien  52  ff.  142;  über  an- 
gebliche Darstellungen  ders.  auf 
Vasenbildern  50  f.;  Darstellung 
ders.  auf  Reliefs  60  f. 
Amphiktyonen  zu  Delphi  117,  2 
afjtpi9aleis  275,  3 
Amphitrite  und  Hestia  120  ff. 
Amulius  326  f.  A. ; 328  f.  413 
Anakten,  homerische,  ihre  Mahl- 
zeiten 1ÜL 

Anaktorion,  Prytanen  104. 
Anaxagoras  150  ff. 

Andreia  102  ff. 
aVf'irrio;  48, 

Anna  Perenna  311,  2.  405. 
Antescolarii  virginum  Vestalium 

282. 
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Antinoe  124  f. 

Antinuos  124  f. 

M.  Antonius  C.  f.,  der  Redner  433. 
M.  Antonius,  der  Triumvir  300. 
Antiochia,  Lampe  im  Apollontempel 

197,  3 

Apaturien_202  f.,  3, 

ätp  Mc  tag  apxto&ai  !£  fF. 
ätp'  eaita;  uvtiaHai  22  f. 

Aphrodite,  ihr  Heiligthum  bei  Aegion 
122 ; ewiges  Feuer  in  ihrem  Tem- 
pel zu  Argyrus  197. 

— und  Hephaestos  173. 
Apolloduros  iiZfi  f.,  2, 

Apollon  436.  468  ff. 

Apollon,  ewige  Feuer  in  Tempeln 
dess.  196,  197  , 3.  203 
Apollon  und  der  Omphalos  132  f. 

— Agvieus  134. 

— und  Artemis  152.  177. 

— und  Hyakinthos  472  f. 

— und  Poseidon,  Freier  der  H.  2, 
15^  168  ff. 

— ml  Hercules,  Juno,  Minerva  220. 
’jinotpqäSH  7 itHKit  471  f.  470  ff. 
Aquae  et  ignis  interdictio  49.  71.  5» 
Aquilia  Severa  440  f. 

Ara,  albanische  17G;  dreiseitige  im 
Louvre  174. 

Ara,  runde  gabinische  179.  224.  L 5. 
Area  pontificum  280  f. ; der  Vesta- 
linnen ebendas. 

Arcadius  444. 

Ardea  397. 

Ares,  ob  auf  d.  Schale  des  Sosias 

172  f. 

Ares  und  Aphrodite  152. 

Argeer  308  ff. 

Argos,  Bräuche  beim  Todtencult 
das.  474. 

Argyrus,  Tempel  der  Venus  197. 
Aristides  Rhetor,  Gebrauch  des 
Sprichworts  ätp  ’E.  apx-  19. 
Aristokritos,  Mythos  von  H.  20.  25. 

35.  154. 

Aristophanes  über  H»  10  f.  84  ff. 
Aristoteles  über  Syssitien  108,  über 
öffentliche  Opfer  112  f.,  über  d. 
Gründg.  Roms  325  f.,  3. 
Arkader,  angebliche  Syssitien  107. 

108 ; xoirq  t.  v.  Arkadien  121. 
Arktinos  über  das  Palladium  424. 
armita  295. 


Arrephoren  484  f. 

Artemidor  über  V.  241. 

Artemis  2y  im  Buleuterion  121. 

— und  Apollon  132.  177. 

Arvalen , ihre  Tafeln  28j  verehren 

V.  314,  2 

Arzt  der  Vestalinnen  282. 

Askanios  377. 

Astypalaea,  Prytaneon  und  Prytanen 

103. 

Athamas  60. 

Athen,  Cultus  der  H.  11  f. , Hoch- 
zeitsgebräuche 67,  Prytaneon  125 
ff.,  bpeisuug  im  Prytaneon  98  f. 
107.  118.  Buleuterion  mit  der  H, 
Bulaia  118  ff.;  ewige  Lampe  im 
Poliastempcl  125 ff.  195. 471.  426  f. 
Prytaneon  140,  2j  Statue  der  H_ 
183;  ewiges  Feuer  durch  Wittwen 
gehütet  10L  264.  270.  S.  Kallynt. 
Athene , Lichtgottheit  195,  2.  vgl. 
487  f. 

— Aglauros  476.  483  ff. 

— Alea  122. 

— Bulaia  im  Buleuterion  zu  Athen 

12L 

Athene  Bulaia  in  Thessalien?  123. 

— Itonia  128.  486. 

— Polias  126  f. 

— und  Hephaestos  152. 

— und  Herakles  171.  177. 

— und  Hermes  152  f. 

Atrium  im  röm.  Hause  Z9.  9L  230, 
3.  245. 

Atrium  Caci  387.  400,  4 

— Vestae  253  ff.  2ST  381, 

Auge  122. 

Augurstab,  Attribut  von  V.  328. 331  f. 
Augusta,  ihr  Platz  im  Theater  300. 
Augustus  280.  300.  315.  436  f. 
Aurelia  Severa  434. 

Aurelian  317.  439, 

A xieros  488  f. 

Aziokersos,  -a  486  f. 

Baal  439. 

Beaufort  345  ff. 

Begräbnissplätze  in  Rom  300. 
Bellicia  Modesta  295. 

T.  Betutius  Barrus  432,  L 
Bithynion  124. 

Bochart  345. 

Boeotisches  Bundesheiligthum  127  f. 
Bona  dea  313.  407  ff. 
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Bona  dea,  Feste  ders.  2L  Ul  f.  313. 

— und  Vesta  313.  4Q1  ff. 
Bnleuterion  in  Athen  36.  12JL 
Buttmann  als  Mythologe  358  f. 
Caca  22L  386  f.  409  4QL  415, 
Cacus  386  f.  4M. 

— und  Hercules  391  f. 

Caecilia  386  f.  4QZ.  412.  416. 

L.  Caecilius  Metellus  268.  426.  427, 
2,429. 

Caeculus  399  f. 

Caesar  436. 

Camenen  395. 

Camesene  397,  2. 

Campia  Severina  278. 

Campus  sceleratus  291  f. 
Candelaberbasis  zu  Dresden  468  ff. 
Canens  395. 

Canoforae  311,  2. 

Canutia  Crescentina  434. 

Capitol  258  ff. 

Captio  der  Flamines  214.  304,  1. 

— der  Vestalinnen  271.  303  f. 
Capua,  Culte  daselbst,  Relief  aus  C. 

238  f.  A. 

Carmentis  394  f.  408. 

Casa  Romul  i 400,  4. 

L.  Cassius  Longinus  431  f. 

Catilina  433. 

Cavum  aedium  79.  92. 

Ceionius  Rufus  318,  L 
Centralfeuer  und  H»  158  ff. 
Cerialien  489  f. 

Chalkeen  202,  3. 

Cbariklo  174. 

64. 

Xoifoxouitm  ‘Erntet  U.  86  f. 

XOlfOOTfOyiOV  86  f.,  2. 

Xoi^orfcxfttor  85  {.,  2. 

Cicero  über  Vesta  28. 

Cicero  u.  das  Fest  der  Bona  Dea  9L 
Ciconiae  nixae  312,  6. 

Circeji  375,  2, 

Cloakenbau  in  Rom  251.  261. 
Claudia,  Vestalin  296.  299,  3. 

— und  das  Schiff  mit  Kybele  297. 
Clodia  Laeta  434. 

C.  Clodius  296. 

Cluver  346» 

Coelia  Claudiana  278. 

Coelia  Concordia  279.  296. 
Colonien  140, 

Comitium,  Lage  265.  321,  6, 


Consilium  der  Pontifices  316.  318, 3 ; 
des  P.  m.,  der  Statthalter,  Haus- 
väter 318  f.,  3» 

Constantin  442. 

Constantius  442.  444. 

Consualien  311.  313. 

Consus  311.  313. 

Cornelia  Vestalin  280;  V.  max.  278. 

434. 

P.  Cornelius  Trophimus  234, 2.  243. 
Cornutus  über  H,  8 f.  166. 

Cortina  135. 

Creuzer  als  Mythologe  855  ff. 
Cultus,  Wesen  desselben  143.  204  ff. 
285  f. 

Cures  392.  393.  408.  412. 

Curia  Saliorum  256  f.,  4. 

Curie,  Lage  ders.  321,  8» 

Curien  453  f. 

Curien,  Herde  ders.  458. 

Damastes  über  d.  Gründung  Roms 
375. 

Damasus  444. 

Stxarrj  54,  L 57,  L 
Delos,  Frytaneon  104. 

Delphi,  Einladung  zur  xoivi j inte 
das.  99 

Delphi,  xwvrj  inte  u.  öutpaXöt  daselbst 
128  ff. ; ewiges  Feuer  durch  Witt- 
wen  gehütet  191.  264.  270. 
Delphi,  Prytaneon  99 

— zum  Cult  des  Apollon  und  Diony- 
sos daselbst  468  ff. 

Demeter  46. 69  Tochter  der  H.  157. 
D.,  Chariklo  und  H.  174. 

— u.  Kora,  ewiges  Feuer  im  Tempel 
ders.  197. 

— und  Poseidon  152. 

Depidii  fratres  329  f. 

DianaTifatina,  Wandgemälde  aus  der 

Nähe  ihres  Heiligthums  135,  3 
239  A. 

Diana  mit  Mercur,  Juno,  Minerva 

226. 

dies  atri  488  ff. 

— feriati  489  ff. 

— festi  488  ff. 

— nefasti  488  ff. 

— religiosi  488  ff. 

— dies  lustricus  61  ff. 

Digitii  fratres  329  f. 

Dion  Chrysostomos,  Gebrauch  von 
a.  *E.  ä.  18. 
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Dionysios  von  Chalkis  377,  1. 

— v.  Halik.  über  Hestia  166  f. 
Dionysos  174.  362.  468  ff. 

— und  Kora  172  f.  177. 

Dioskuren  in  Rom  397,  4. 

Dius  Fidius  384.  393.  412. 
Domitian  433  f. 

Dreifuss  in  Delphi  468  f. 

Dreros  13. 

M.  Drusus,  s.  Geheimbund  218. 
Ehe,  Bedeutung  ders.  208  f.  214. 
— , Formen  der  Schliessung  in 
Hellas  und  Rom  460  ff. 

Eirene , Statue  im  Prytaneon  zu 
Athen  183. 

Elagabalus  428.  439  ff. 
f/jnvqa,  Weissagung  daraus  193  f. 
lynyiouarn  477  ff. 

Ennius  Euhemerus  139;  über  die 
Gründg.  Roms  378. 

IroiToi  99.  101. 

Ephesos,  Prytaneon  u.  Prytanen  103. 

>71  tOTlOS  S.  tiffOTLOS. 

hpf'cma;  48.  73.  87.  155. 

Ephippos  in  s.  Geryones  55,  2. 
Ephoren  in  Sparta,  ihr  Tisch  101. 
Eratosthenes  377,  1. 

Eresos,  Prytanen  104. 

Eros  71. 

484,  4. 

Esel,  heiliges  Thier  der  V.  92,  1; 

136.  179.  235  f.  239  ff.  337. 
Etruscer,  Cult  der  V.  ? 220  f. 
Euander  380.  389.  394. 

Euemeros  139.  157.  339,  7. 
Eugenias  446. 

Euripides  über  II.  11.  72.  83  f.; 
159.  Die  inla  und  die  iaj(a^a  Sltöf 
bei  ihm  82  f. 

Euripides  und  Anaxagoras  159  ff. 
Fabia  433. 

Fabius  Pictor  378. 

Fackeln  66.  69.  71 ; Verwendung 
zur  Lustration  196,  2;  Attribut 
von  V.  223  f.  327.  328.  829.  331  f. 
Fackelläufe,  Bedeutung  196  f. 
familia  212. 

Familie  207  ff. ; in  Rom  u.  Griechen- 
land 449  ff. 

— und  Staat  113  ff.  213  ff.  453  ff. 
Fascinus  von  den  Vestalinnen  ge- 
hütet 336. 

Fatua  394  f.  401. 


Favola  383.  401,  4. 

Fatuelus,  Fatuus  394,  2. 

Faula  382  f.  408. 

Fauna  394  f.  401.  407  ff. 

Faunus  324,  1.  343  f.  380.  382  ff. 

368  ff.  393  ff. 

Faustulus  373.  388.  413. 

Feralien  489  f. 
feriae  novendiales  62. 

Feuer,  seine  Bedeutung  im  Cultus 
60.  64  f.  190  ff.  447  f.  464.  465  ff. 
— , Entzündung  des  Vestafeuers 
283  f. 

— , lustrierende  Bedeutung  196. 

— , ewige  194  ff. 

— , ominös  31.  193. 
Feuerläuterung,  mythisch  60. 
Feueropfer  für  Heroen  und  Todte, 
chthonische  und  hypochthonische 
Götter  192,  2.  199.  472  ff 
Feuer  und  Wasser  64  ff.  69  ff.  172. 

232.  305  f.  313. 

Fictores  der  Vestalinnen  281  f. 
Ficus  Ruminalis  407. 

Fides,  Tempel  ders.  377. 

Flamines  274.  304,  1.  316. 

Flamen  Dialis  304,  1.  310. 

— und  Flaminica  492. 

— Quirinalis  311.  385.  404. 

Flavius  Fimbria  427. 

Floronia  431. 

focus,  Etymologie  31.  245. 
Fordicidia  308.  312.  313.  409. 
Fortuna  135.  237  ff.  401,  1.  412. 
Fran$ois-Vase  173  f. 

Frauen,  Stellung  derselben  bei  den 
Griechen  208  ff.  in  Rom  452. 
Füllhorn,  Attribut  von  V.  ? 135.  329. 
Futile  305  f.,  6. 

Gaia  386. 

Gaea  und  Hestia  159  ff.,  168. 
Gambreon,  Prytanen  106. 
Geburtstagsfeier  Anm.  auf  66.  59, 
2.  481. 

ytvi&Xta  'A9tjvät  48JL 

— 'Eoftat  98,  2.  139,  8.  481,  3. 
Vevtölioi  (9foi)  89. 

Genii  238  ff.  Anm.  403.  405. 
Genius  Caesaris  240  f.  A. 

— theatri  238  f.  A. 

Genthios  99. 

Gerhard,  antike  Bildwerke  L.  LL 
LH.  69  f. 
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Gesohlecht,  geBS,  ytvot  113  f.  213. 
453  ff. 

Geschlechterstaat  110.  453  ff. 
Glareanus  345. 

Glaukos  170. 

Görres  252  f. 

Götter , gricch. , Entstehung  ders. 
IS8  ff.  Verschiedenheit  der  grie- 
chischen u.  römischen  285  f.  3G7. 
Götterbildsäulen , Haare  ders.  ge- 
salbt 137. 

Göttergeburtstagsfeste  4SI  f. 
Göttertod  in  der  griech. Religion 412. 

— in  Rom  285. 

Götterzusammeustellungeu  auf  Re- 
liefs des'  süd-westlichen  Deutsch- 
lands 225  ff. 

Göttertrias,  capitolinische  435. 
Gracken  s.  Italer. 

Gratian  443. 

Haaropfer  270. 

Halikarnass,  Prytauen  105. 

Halos,  Prytaneon  104. 

Hastae  Martis  255  ff.,  4. 

Haus,  das  italo-graekische  ZS  f.; 
das  homerische  S.  79  f;  das  griech. 
Haus  der  historischen  Zeit  81  ff. 
— , das  röm.  ZU.  31  ff.  452.  4, 
Hausaltar  in  Griechenland  81  ff. 
Hausaltar  in  Rom  31  ff. 

HJva  450. 

Hegesianax  376,  2. 

Hegeteria  4Z1  f. 

Heiligthümer  der  H.  in  Hellas  203,  2. 

— im  Hause  in  Hellas  82. 

Helike  122 

Heliogabalus  268,  L s.  Elagah.  ' 
Hellanikos,  über  d.  Gründung  Roms 

375. 

Hellenische  Religion,  Umbildung 
ders.  46.  50  f. 

Hephaestos,  Bedeutung  202. 

— als  bttaxatrji  84  202.  3, 

— , Rückkehr  in  den  Olymp  175. 
— , ewiges  Feuer  in  einem  Tempel 

dess.  100. 

— und  Athene  152.  177. 

— , Hermes  und  Hestia  175  f. 

— und  Hestia  153. 

Herakles,  seine  Verbrennung  auf 
dem  Oeta  GO. 

— Einführung  in  den  Olymp  171  f. 

— und  Athene  171. 


Herakles  und  Auge  122. 

— und  Hebe  172.  176. 

Hercules  321  f. 

— in  röm.  Mythen  382  ff.  389  ff. 

— und  Cacus  391  f. 

— — Mars  395. 

— mit  Apollo,  Juno,  Minerva  220. 

— — Mercur,  Minerva,  Juno  225ff. 
Hercules,  Juno,  Minerva  227. 

Herd  in  Griechenland  81  ff. 

Herd  in  Rom  91  ff. 

Here  124.  172.  174.  170. 

Hermann,  G.,  als  Mythologe  337. 
Hermes  Hierokeryx  und  Opfergott 
163.  1Z5  f. 

— und  Athene  152,  483  ff 

— — Herse  483  f. 

— — Hestia  151  ff.  173.  175. 176  f. 

1Z8  224 

— , Hestia  u.  Hephaestos  175  f. 
Hermione,  Speisung  im  Prytaneon 
das.  94  102.  Heiligthum  der  H, 
263,  2.  Keine  Statue  der  H.  183, 
Herodian,  Gebrauch  des  Sprichworts 
äip  !-'■  «(>/.  24 
Herodot  über  IL  5L 
Heroen,  keine  gricch.  Heroen  in 
national-röm.  Relig.  285.  414. 

— in  den  Spenden  beim  Sympo- 
sion 5. 

Herse  486  f. 

Hesiod,  die  Thcogonie  über  H.  2. 

26j  4.  51;  H.  in  den  O.  D.  73  f. 
Hestia  — s.  das  Inhaltsverzeichnis. 
Etymologie  u.  Bedeutung  des 
Worts  144  ff.  14L 
Erste  (u.  letzte)  Stelle  beim 
Opfer  1 ff. 

H.  u.  das  heilige  Feuer  203  ff 
Jungfräulichkeit  25,  153  f. 
191.  200. 

Erfinderin  d.  Häuserbaus  154 
Erstgeburt  25  f.  154. 

Über  IL  als  Göttin  der  Familie 
und  Häuslichkeit  207  ff. 
Geburtstagsfest  zu  Naukratis 
98,  9 139,  4 481,  4 
Gründerin  von  Knosos  134 
IL  als  Erde  159  ff.  173. 
Bildsäulen  der  Göttin  180  ff. 
Sonst  auf  Bildwerken  86,  2. 
154  169  ff 

ßovXaCa  94  118  ff  198  204 
32 
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'Eaila  sliorüaov  223,  3, 
xoirij  25  ff-  215  f. 

X0V(OT(Ö <j»{  (?)  61, 

ptoö/upaXoi  81»  87. 
narfiou  88,  234,  2. 

noltu;  Priesterin  in  Sparta 


nfintnins  98,  2.  1 19. 
nuJouaiTi;  193. 

X9ori;  138. 

Hestia  und  Amphitrite  LZÜ  ff. 

— Amphitrite  und  Poseidon  170. 
— , Athene  und  Ares  165. 

— n.  Gaea  152  ff.  168. 

— u.  Hermes  151  ff.  173.  176  f. 
178.  224. 

— , Hermes  u.  Hephaistos  125, 

— und  Hephaestos  152  f. 

— Mutter  und  Tochter  von  Kronos 

157. 

— und  Uranos  157. 

— — Zeus  1211  155,  199,  L 
ioTtär  109. 

'Eartay  tlfia  208,  L 
iariaafif  109  f. 

' Eaxta  &v tiy  7A  f.  142. 
tOTiaTOfior  1 10.  A.  3 ZU  109. 
eanondpujv  210. 

Heyne  als  Mythologe  351. 
Hierapytna  auf  Kreta  12  ff. 
Hierodulen  430. 

Hierokles,  Gebrauch  v.  «V  'E-  «■  IS. 
Hierothyteion  117,  2,  143. 
Hierothyten  in  Sparta  100  ff.  117. 
Hochzeitsgebräuche  , griechische 
65  ff. 

— , römische  62  ff.  230  ff. 
Homarion  der  Achaeer  122;  der 
Thessaler?  123. 

Homer  Hestia  bei  ihm  2;  45  ff. 
149. 

Homerische  Hymnen  über  H.  2 ff. ; 

138  f.;  149  ff.  183. 

Horen  111  f. 

XhCa  205, 

Hyakinthos  472. 

Janiculum  380.  389. 

Janus  22.  380  f.  382.  397,  2,  406. 

— imus,  medius,  summus  243,  3, 
Jasos,  Speisung  im  Prytaneon  das. 

22,  102. 

Ilia  289,  3.  290,  L 3Z8. 


Hion,  Speisung  im  Prytaneon  das. 

22.  102. 

Incest  der  Vestalinnen,  Bestrafung 
desselben  221  ff. 

Infula  224  ff.  431  ff. 

Johannisfeuer  125  f.,  2. 

Jonier  in  Achaia  122  f. 

Istros  über  die  Pcristien  63, 

Italer  und  Graeken  201  f. 

Julia  s.  Livia;  J.  Domna  332, 
Julian  über  ewige  Feuer  194,  2j 
stellt  den  Altar  der  Victoria  wie- 
der her  444. 

Jungfrauen,  Hinrichtung  derselben 

292.  6, 

Junia  Torquata  278.  296. 

Juno  252 

Juno  auf  zahlreichen  Reliefs  opfernd 

223  ff. 

— , Hercules,  Mercur,  Minerva  eben- 
daselbst ; J.,  Here.,  Apollo,  Min. 
226 ; J.  Minerva,  Here. ; J.  Minerva, 
Mercur  227. 

Jupiter  252.  310.  32L  403,  405,  402, 

— Dapalis  244. 

— Iudiges  310.  396,  4.  405  f. 

— Latiaris  395.  405.  ' 

— Ruminus  408. 

Jupiter,  Mars  und  Vesta  218,  4 öS» 
Juturna  397. 

Ixion  65, 

Kabiren  4Z3  f.  , 

Kadmilos  486  f. 

Kaiserinnen  als  Vesta  332.  S.  V. 

Augusta. 

Kallias  372. 

Kallynterien  und  Plynterien  420  f. 
476  ff. 

xanvaoyai  193,  5. 
xaTtyouäyTfii  193,  5, 
xcira yuauaT a 65. 

Kaulonia,  s.  Kroton. 

Kekrops  26. 

Keleos  26. 

Kelten  201  f.,  L 
Kephalon  376,  2. 

Kieselstein,  Symbol  Jupiters  321. 
Kios,  Prytanen  105. 

Kirke  375,  2. 

Klausen  als  Mythologe  359  f. 
Kleomantis  96. 

Kiinias  376,  1.  379,  4. 

Knosos  13,  139. 
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Kodros  96. 

Könige,  Gewalten,  Abschaffung  ders. 
. LU  ff.  Fortdauer  der  religiösen 
Seite  des  Königthums  111. 

Kore,  8.  Demeter  u.  noch  122  f.  199* 
— , Heiligthum  ders.  122, 

Korinth,  angebliche  Syssitien  107,  5, 
Korkyra,  Prytanen  104, 

Kos,  Prytanen  104. 

Kreta,  Libationen  5 f.  24,  2;  keine 
Symposien  6;  Hestia  in  Eid- 
schwüren 12  ff.  Andreion  und 
Prytaneion  100.  Syssitien  107. 
Cult  der  Hestia -139.  339,  ß, 
Krates  begann  mit  EL  14* 

Kronos,  Vater  von  H,  25  f.  157. 

— , Sohn  von  H.  157. 

— , König  v.  Kreta  38L 
Kroton,  Prytanen  10ß;  errichtet  mit 
Svbaris  und  Kaulonia  dem  Zeus 
Homarios  ein  gemeinsames  Heilig- 
thum 123. 

Krr/Oioi  'hui)  89. 

Kurotrophie  der  H.  abgewiesen  6L 
Kybele  u.  Hestia  1SL  A.  zu  S.  180. 
339. 

Kyme,  Prytanen  105. 

Kyzikos,  Speisung  im  Prytaneon  das. 

92,  102. 

Lampen  in  Prytaneen  140  f.;  in 
Tempeln  und  Prytaneen  195  ff. 
Attribut  von  V.  225  f.  329*  331  f. 
Lampteres  lfiü  f.,  4 181,  L 
Lanuvium  392.  399.  408.  412. 
Lanze  oder  Scepter,  Attribut  v.  V. 

326.  328.  329.  331  f. 

Lar  Augusti  239  A. 

Lar  des  Königshauses  385.  41 4 f. 
Laren  9L  94,  232  f.  236  ff.  245  f. 
403.  405* 

— mit  einem  Altar  inmitten  135. 
231  ff  , 2. 

— mit  einem  angeblichen  Omphalos 
dazwischen  133.  236. 

— mit  Fortuna?  in  der  Mitte  135. 

— und  V.  135*  235  ff.  241  f. 

Lares  agrestes  407.  408.  409.  411. 

— compitales  229  A. 

— domestici  236.  409 ; auf  einem 
Wandgem.  92,  1* 

— familiäres  245  f.  407.  409.  411 
Lares  praestites  397,  4 400. 


Larentalien  385. 

Latiaris  395  f.  s.  Jupiter  L. 
Latinus,  in  den  Sagen  v.  d.  Gründg. 

Roms  215  ff.  292  ff. 

Lato  auf  Kreta  12  ff. 

Lavinia  27fi  f. , 2.  392*  404  f.  408. 
Lavinium,  Cult  der  V.  219.  340; 
am  Numicius  265,  L 306.  Grün- 
dungsmythen 3957331  f.  406. 412  f. 

— , Cult  des  Liber  398. 

Launa  2fl2  f.  408. 

Laurenterkönige  393  ff.  401  f. 
Lanrontes  Laviniates  413. 
Laurentum  392.  404.  412  f. 
Lebedos,  Prytanen  105. 

Lemnos,  9tägiges  Sühnfest  das.  473  f. 
Lemurien  469  f. 

Lesbos,  Prytanen  und  Prytaneen 

104.  13, 

Leto,  176,  10. 

Lex  Julia  Papia  Poppaea  302, 2;  438. 
Libationen  beim  Gastmahl  n.  Sym- 
posion 4 ff. 

— bei  Opfern  fi  ff. 

— bei  den  Römern  2fi  ff. 

Liber  und  Libera  398. 

Lichter  beim  Opfer  195  ff. 

Licinia  431  ff.;  433. 

M.  Licinius  Crassus  433. 

Lictoren  der  Vestalinnen  281.  298. 
Liknon  fiL 
Lipsius  217,  L 


sjira'i  205. 

Livia  328,  2.  332.  336,  4, 
Lobeck  als  Mythologe  358  f. 
Luna  noctiluca  197,  2, 

Lupa  273.  383  f.  407  f. 
I.uperca  389  f.  4ÜZ  f. 
Lupcrcal  389,  3*  407. 
Luperealien  iklL  313.  389,  2, 
Lupercus  313. 

Lustricus  dies  s.  dies. 


Xv^yot  182. 

Lykophron  315  f.,  3. 

Lyttier  13. 

März,  Opfer  an  den  Idus  des  März 

310  f. 

Maia  409. 

Maifeuer  196,  3. 

Manen  233.  341. 

Fl.  Manilia,  278. 

Mantinea  124.  139. 

— xoiry  itn(a  104.  124. 
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Mantinea,  Tempel  der  Demeter  und 
Kora  137. 

Marcia  431  ff. 

Marica  394. 

Mars  aSS  ff.  403  ff. 

— , sacrarium  und  hastae  Martis 
255  ff.,  4. 

— und  Ilia  297  g.  Ilia. 

— u.  d.  Vestalin  S88. 

Mater  magna,  Idaea  311.  2, 
Matralien  489  f. 

Mavors  40H. 

Maurs  403. 

Maximus,  135. 

Megalopolis  123. 

Megara,  Prytaneon  103. 

Megara,  Syssitien  107. 
ftiy apa  267.  A.  ’L 
— , unterirdische  ebendas. 
Menander,  der  Rhetor,  Hestia  bei 
ihm  ZI  f. 

Metbymna,  Prytanen  105. 

Mercur  neben  einem  angeblichen 
Omphalos  133. 

— mit  Minerva  und  Juno  227. 

— — — , Hercules,  Juno  225  ff. 

— und  Vesta  2 29  ff 

Afterpat  jj/uSpoi  471  ff.  4711  ff. 
Mikythos,  Weibgeschenk  in  Olympia 
lZüf. 

Milet,  Prytanen  105. 

Minerva,  ewiges  Feuer  in  einem 
Tempel  ders.  196. 

— mit  Mercurius,  Hercules,  Juno 
225  ff-  Apollo,  H.  J. ; Diana,  M.  J. ; 
Victoria,  M.  J.  226;  H.  J.:  M.  J. 
227. 

Minucia,  Vestalin  274.  431. 

Mithra  439. 

Mittelalter,  hellenisches  5L 
Mommsen  über  d.  röm.  Sage  248  ff. 

369. 

Mulciber  291. 

Mutunus  Tutunus  411,  5, 

Mykale  123  f. 

Mu/ioi  [ItroC)  33, 

Modius  Fabidius  393.  408. 

Mola  salsa  3Qfi  f. 

Mykenae,  keine  ewige  Lampe  im 
dortigen  Heratempel  197,  3, 
Mykerinos,  unaufhörliche  Feuer- 
verehrung d.  Tochter  dess.  197  3. 
0.  Müller,  als  Mytbologe  358  f. 


Münzen  der  Gens  Eppia  u.  Rubria 
mit  einem  omphalosähnlichen  Ge- 
genstand 132  f. 

Myra,  Prytanen  105. 

Myrthe  487. 

Mythen  144.  351  ff  S.  das  Inhalts- 
Vcrzeichniss. 

Mytilene,  Speisung  im  Prytaneon 
das.  2Z,  102. 

Naeviim  378. 

Namen  in  Griechenland  u.  Rom  453. 
Nationalepen,  röm.  364. 
Nationalstaat  456  f. 

Naukratis,  Feier  im  Prytaneon  das. 

98.  152.  132.  481,  3. 

Nautier  422  f.,  5. 

Naxos,  Prytaneon  104. 

Neratia  295. 

Nero  438  f. 

Neu-Platoniker,  richtiger  als  Neu- 
Pythagoreer,  über  H.  16.4  f 
Niebuhrs  Bedeutung  für  die  Kritik 

3411  ff. 

Nominalia  62. 

Nova  via  A.  4 zu  S.  259  auf  S.  261. 
Novendiales  feriao  62. 

Numicius  265,  L 306.  396.  405. 406. 
Numitor  379.  413. 

Numisia  Maximilla  278. 

Nundinae  62. 

Nufitpri  148. 

Ocellatae  sorores  434. 

Ocrisia  26,  2.  385  f.  40^  5.  4QZ. 
Octavianus  300. 

October  Ross  25Z  f.  312.  313. 
Odysseus  in  den  Sagen  v.  d.  Gründg. 
Roms  3Z4  ff 

Ölspenden  bei  Opfern  137. 
Oenotrer,  Syssitien  107. 

o'txo;  212.  215 

Oleros  13. 

Olus  12  f. 

Olympia,  Cultus  der  H.  12j  Speisung 
im  Prytaneon  92;  die  Hestia  da'. 
127 ; das  Hestiatorion  110.  A.  3 
zu  122,  12Z. 

Omphalos  zu  Delphi  128  ff 
Opeconsiva  s.  Ops. 

Opfer  (vgl.,  Feuer)  Bedeutung  ders. 
122  ff. 

— für  Fluss-  und  Meergötter  192, 2. 
— , fjuerlose  193 
Ophis  in  Mantinea  124, 
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Qpiconsiva  s.  Ops. 

Opimia  273.  431. 

Ops  313.  402, 

— Consivia  ihr  Sacrarium  255  ff. 
267;  Feste  ders.  SIL  315. 

Orbinia  273.  4SI. 

Orchomenos,  Speisung  im  Prvtaneon 

. 22,  102. 

Orcia  278. 

Orestes  in  Delphi  122  ff. 

Osterfeuer  125  f.,  2,  106,  3. 

Ovid  (Iber  V.  167. 
ovis  Idulis  31ü  f. 

Palanto  382  f. 

Palatin  258  ff.  383. 

Pales  313,  332,  408  f. 

Palilien  ÖL  258.  3Üfi  f. , 3.  312  f. 
408  f. 

Palladium  in  der  Aedes  Vestae  324. 
423  ff.  440. 

— in  den  Händen  der  Göttin  326  f. 
Pallas,  Sohn  von  Palanto  382  f. 
Pan  411,  5^  ewiges  Feuer  vor  seinem 

Agalma  zu  Akakesia  197. 
Panathenaeen  481. 

Pandrosos  485  ff. 

Fanionion  120.  123.  124, 

Papia  lex  271,  4. 

Parasiten  22. 

Parilien,  8.  Palilien. 
Paroemiographen  über  <V  E.  ä.  u. 

/jutiü9ai  22  ff. 

Paros,  Speisung  im  Prytaneon  das. 
97.  102;  Statue  der  Hestia  97,  3, 
182.  ."28,  2. 

Parra  388.  403  f. 

Patcra,  Attribut  der  V.  322  f.  331  f. 
Patriarchalstaat  115  ff.  4.ri4, 
Patrimi  matrimi  275. 

Peiraeeus.  H.  d.  Hestia  263,  2. 

Sex.  Peducaeus  432. 

Peleus  u.  Thetis  121  f.  123  f. 
Penaten  2L  233.  23fi  f. , 6.  244  ff 
265,  L 339,  2,  341,  3. 

Penus  Vestae  268.  312  f. 
Peparethos,  Prytaneon  104. 
Pergamon,  Speisung  im  Prytaneon 
das.  22  102. 

ITutiartaQ/Oi  08. 

Peristien  G3  ff 
Peristylium  22.  23  A. 

Perperene  Kaisermtlnzen  180. 
Phallos  336,  6. 


Pharae,  Hestia  mit  Lychnoi  daselbst 

182,  195,  L 

Pharos,  Speisung  im  Prytaneon  das. 

28.  102. 

Phase]  is,  »ooij  iarla  104. 

Phidias  stellt  H,  auf  der  Basis  des 
olymp.  Zeus  dar  178. 

Pbigalia,  Spenden  5 f.,  5;  Syssitien 

107. 

Philistos  197,  2, 

Philolaos  158. 

Philon,  Gebrauch  von  »V  «-  öfjf-  Hb 
Phokaea,  Prytanen  105. 

Phoroneus  203, 

Picus  388  ff.  323  ff. 

Pinaria  431. 

Pindar,  sog.  XI  nemeischer  Hymnos 
9 ff.  14,  51.  182  f. 

Platon  über  H.  10.  LL  15  ff.  35,  5L 
86  f.  {HpKiTiov  'iiJpiit/aj.  139  f.  161  ff. 
Plebejer,  Zulassung  zum  Dienst  der 
Vestalinnen  223  f. 

Plotinos  über  JLL  164  f. 

Plutarch,  Gebrauch  des  Sprichworts 

»V  E Hq-/.  12  f. 

Plynterien  471.  476  ff. 

Poliastempel  125  ff. 

Pomoerium,  palatinisches  258. 
Pompeji,  angebliches  Heiligthum  der 
Vesta  2fi5  f.,  2. 

Pomponia  Rufina  434. 

Pontifex  maximus  270  f.,  6,  436  f. 

— hat  mit  den  Vestalinnen  allein 
Zutritt  in  das  Sacrarium  der  Ops 
Consivia  u.  d.  Regia  255  ff,  207. 

— , seine  Wohnung  in  der  Regia 
253  ff. ; auf  dem  Palatin  433  ff. 
— , Verhältniss  zu  den  Vestalinnen, 
Oberaufsicht  über  dieselben,  Wahl 
n.  s.  w.  22L  310  f.  315  ff.  136  ff. 
Pontifices  315. 

— , Verhältniss  zu  den  Vestalinnen 
2üD  ff.  315  ff . 

— (maiores)  Vestae  317.  f.  439. 

— (minores)  Solis  317.  432. 
Porphyrios,  <V  'E.  «.  bei  ihm  18 ; 

überH.  Ifi5  f.  185,  241 ; über  ewige 
Feuer  194.  2.  193,  4. 

Poseidon  und  Apollon,  Freier  d.  H, 
2.  154.  168  ff. 

— und  Demeter  152. 

— , Heiligthum  dess.  122;  Heliko- 
nios  123.  124. 
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Postumia,  Vestalin  274. 
de  Pouilly  345.  348. 

Praeneste  392.  399.  401,  407.  412. 
Praepositns  Palladii  Palatini  428. 
Praetextatus,  Vettius  AgoriusP.318, 
L 443. 

Preller  als  Mythologe  359.  367  f. 
Priapus  32t,  L 338,  SM,  408,  41L 
Primigenia  435. 

Proklos  über  H,  165;  Gebrauch  yon 
äf  'E.  S.  18. 

Promathion  387, 

Prometheus  202. 

Propertius  306,  2p  378. 

Proserpina  340. 

Proxenie  zwischen  Staaten  122  f. 

TTlfö'itroi  101. 

Prytaneen  43.  25  ff.  215.  26 2 ff. 
Prytanen  101  ff.  191,  3.  262  ff 
Pseudo-Aristoteles  über  H.  153  f. 
Pseudo-Timaeos  über  H,  163  f. 
Publicia,  Fl.  218.  281,  5, 

Pupius,  C.  P.  Firminus  234,  2,  242. 

213,  322.  337,  L 328, 

Puteal,  das  capitolinische  152  f.  175. 
— , das  korinthische  176. 

77' ? Etymologie  64.  191. 

Pythagoras  über  BL  51. 

Pythagorecr  fifi.  62  f.  152  f. 
Pythier  in  Sparta,  ihr  Tisch  101. 
Quellgöttinnen  394.  . 

Quinquatrus  481. 

Quirinus  393.  408. 

Quirinustempel  267. 

L.  Ragonius  Venustus  318,  L 
Raub  der  Braut  62  ff.,  Ij  231  ff. 
Rea  s.  Rliea. 

Regia  252  ff 
Regia  Numae  s.  Regia. 

Regifugium  482  f. 

Regium,  Prytaneon  104. 

Reliefs  auf  der  albanischen,  borghes., 
capitolinischen,  gabinischen  Ara, 
dem  capitolinischen,  korinthischen 
P u t e a I,  mit  den  Götterzusam- 
menstellungen aus  dem  sw. 
Deutschland  u.  Eisass  u.  s.  w.  s.u. 
d.  Ww. ; ferner  auf  der  Ara  in  den 
Ann.  d.  Inst.  1861  t.  R,  4 s.  S. 
238  A.;  das  Relief  aus  dem  Am- 
phiteatrum  zu  Capua  238  f. 
Religion,  Wesen  ders.  284  ff 
— , griech.,  ihre  Geschichte  188  ff. 


Religion , römische , ihre  Rück- 
wirkung auf  die  griechische  242. 
320. 

— , ihr  Charakter  366  ff. 

Religiosität  der  Griechen  u.  Römer 
459  ff. 

Rex  sacrificulus  (sacrorum)  265.  269. 

Rhea,  Mutter  der  H.  157 ; Tochter 
der  H.  157,  identific.  mit  Demeter, 
Gaea,  Hestia  159. 

— , Mutter  des  Aventinus  382. 

— Silvia  289,  3.  230,  L 222,  402,  6. 

Rhodos,  Prytaneon  99. 

Rom,  Geschichte  der  ältesten  Stadt 
268.  39ß  f.  413  f;  Gründungszeit 
365  f. 

Roma,  Etymologie  408,  2, 

Rome  325  ff 

Romulus  oder  Nnma  nach  der  Sage 
-Stifter  des  Vestacults  242  ff. 

Romulus  und  Remus  (Romulus,  Ro- 
mus)  Gründer  Roms  326  ff.  387. 
413  f. 

Rumina  407  f. 

Sabiner,  Cult  der  V.  219  f. ; Mythen 
391  ff  468, 

Sabinus  392  f. 

Sabus  322  f. 

Sacerdos  Vcstalis  288. 

Sacrarien  91  ff  267,'  4. 

Sacrarium  Martis  255  ff,  4, 

— Opis  s.  Ops. 

Sacra  via,  Männer  der  S,  v.  252  f. 

Sallustius  378. 

Samothrake,  Mysterien  486  f. 

Sancus  386,  392,  403,  412. 

Sappho,  Statue  im  Prytaneon  zu 
Syrakus  104,  8,  264.  5= 

Saturnia  381 ; aetas  389, — us  mons 
381. 

Saturn  ns  381.  389. 

Satyrica  signa  398,  5, 

Satyrn  389  f.,  3, 

Scaevola,  Q.  (Mucius)  Sc.,  seine  Er- 
mordung 320. 

Scala  Caci  400,  4^ 

Scepter,  Attribut  d.  IL  128  u.  s. 
Lanze. 

Schelling  als  Mythologe  353  ff. 

Schiedsrichter  in  Hellas  28, 

Schlange  und  Bona  dea  410  f. 

— und  Faunus  410. 

— von  den  Vestalinnen  gehütet 
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836  f.,  4;  Attribut  der  V.  837, 
1.  411. 

Schlange  auf  Wandgemälden  92,  1. 

Schlegel,  F.  A.  347. 

Schleier,  Attribut  der  H.  (Here, 
Demeter)  177. 

Schwegler  347  ff.  360  f. 

Schweine  der  H.  geopfert  11.  64. 

Schwelle  der  V. heilig.  233.  S.  Vesti- 
bulum. 

Semele  362. 

Semonea  403. 

Semo  Sancus  403. 

Serena  447. 

Servius  über  V.  28.  30.  32;  über 
ewige  Feuer  199. 

Servius  (Tullius),  seine  Geburt  385  f. 
409.  415. 

Sextilia  431. 

Sigeon,  Prytaneon  104. 

Sikyon,  Prytaneon  104. 

Silanion  264,  5. 

Silberplatte  des  Herzogs  von  Som- 
merset 178  f. 

Silenos  389  f.,  3.  394. 

Silius  Italieus,  Vesta  bei  ihm  26  f. 

Silvanus  401. 

Simmias,  H.  bei  ihm  89. 

Simpulum,  Attribut  von  V.  827.  329. 
332. 

• Siphnos,  Prytaneon  103. 

A'ir/;^fVrf;  99.  101. 

Skepsis,  Münzen  179  f. 

Skias  in  Sparta  102.  266. 

Skopas  Hestia  180  ff. 

Skythen,  Hestia  ders.  146. 

Smyrna,  Prytaneon  das.  98  f.j  Mün- 
zen 180. 

Solon  96. 

Sonnwendfeuer  196,  3. 

Sophokles  über  H.  10.  51. 

Sophron  begann  den  Mimus  Nuncius 
nicht  mit  H.  14  f.,  3. 

Sosias,  Schale  des  170  ff. 

Sokrates  369. 

Sommerset,  Silberplatte  von  den 
Gütern  des  Herzogs  von  S.  178  f. 

Spanheim  180.  217,  1. 

Sparta,  keine  Symposien  6;  xoiva 
iarta  99  ff.;  die  Priesterin  iarta 
102,  1. 

Speisung  im  Prytaneon  95  ff. 

- Spenden  beim  Mahle  4 ff. 


Staat  u.  Familie  113  ff.  453  ff. 

— und  Familie  u.  Religion  114  ff. 
457  ff. 

Staatsopfer  111  ff. 

Stata  mater  221. 

Stilicho  447. 

Stoiker  über  V.  166.  422. 

Strabon,  Gebrauch  von  «V  ’E  “• 
Subura  257  f. 

Suffibulum  295  ff. 

Sybaris  s.  Kroton. 

Symbol  in  der  griech.  u.  röm.  Reli- 
gion verglichen  367. 

Symbolik  der  röm.  Religion  charak- 
terisiert 70. 

Symmachus,  Q.  Aurelius  S.  443  ff. 
Symposien,  Spenden  bei  dens.  5 ff. 
Synnada,  Prytanen  105. 

Syrakus,  Prytaneon  104.  264;  H.  in 
Syr.  14;  angeblicher  Vestatempel 
263,  2. 

Syros,  Cultus  der  H.  12. 

— ; Prytaneon  und  Prytanen  103, 
rarta  nguravetn  103. 

Syssitien  6.  106  ff. 

■A vaatroi  99.  101. 

Tage,  Wahl  bestimmter  62  f.  s.  dies. 
Taracia  384.  402,  5. 

Tarchetius  387. 

Tarent,  Prytaneon  104.  263,  2. 
Tarpeja  247.  306,  2.  402  ; 273,  3. 
Tarpeja  Valeriana  278. 

Tarquinier  258. 

Tarsos,  Prytanen  104. 

Tarutius  382  ff. 

Tatianus,  C.  Julius  Rufinianus  Abla- 
bius  318,  1. 

Tegea  xoivij  iarta  121. 

Telegonos  379  f. 

Tellus  313.  409. 

Tempel,  Orientierung  ders.  249. 
Teuedos,  Prytanen  und  Feier  im 
Prytaneon  das.  9 f.  102;  Cultus 
derH.  9f.  11;  Statue  der  H.  182  f. 
Tenos,  Prytanen  104. 

Teos,  Prytanen  105. 

Terentia  Flavola  278. 

Terentia  Rufflla  279. 

Thasos,  Speisung  im  Prytaneon  das. 
97.  102. 

Themis  (u.  H.)  178,  1. 

Theodoros,  der  Hyrtakener  18. 
Theodosius  444  ff.  * - 
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9eo'i  a/tüvtni  137  f. 

— dußoühoi  120  f.,  5. 

— dnöHuro  i 165. 

— ßouüaiot  121.  205. 

— y(yt'9lhH  TI. 

— iyxoauiot  1 65 

— r,yifioraio\  165, 

Theseus  36. 

Thesmothesion  118. 

Tholos  1112.  LLB  f. 

Thyatira,  Prytanen  105. 

9uny  19:1. 

9ur,iaC  L 24.  2ß. 

9vrrioy  zu  Delphi  117,  2. 

Tiber  3ÜJ,  Sill 
Tiberinus  405  f. 

Tiberius  versetzt  eine  Statue  der  IL 
aus  Paros  nach  Rom  97,  3,  182 ; 
Sorge  für  die  Vestalinoen  28Ü,  438, 
Tibur,  Cult  der  V.  219;  Tempel  der 
V.  249, 

Timaeos  üb.  d.  Gründg.  Roms  375  f. 
Titan,  Sohn  der  IL  157. 

Tlos,  Prylaneon  und  Prytanen  103. 
Tod  macht  unrein  174  f. 

Tribus  4^4. 

Tuccia  294,  227  f.;  431. 

Uranos,  Gemahl  der  IL  157. 
Valeutinianus  L 112. 

— II.  M4  ff. 

Valerius  Licinianus  434. 

Valla  345, 

Varronilla  454. 

Valerianus  279. 

Varro  schloss  mit  V.  die  Aufzählung 
der  dii  selecti  22 ; über  V.  219  f. 

422. 

Vasenbilder  mit  H.-V.  177. 

Venilia  397. 

Venus  und  V.  340. 

Vcrrius  Flaccus  über  V.  167. 
Vesta.  S.  das  Inbalts-Verzeichniss 
und  Vgl.  fari'a. 
Etymologie  und  Bedeutung 
des  Worts  144  ff.  229; 
Grundbedeutg.  der  Göttin 
221  ff. 

Appellativeod.metony  mische 
Verwendung  des  W.s  3U. 

229. 

Ursprung  des  Cultus  219. 
Verbreitung  d.  Cultus  212  f. 
Alter  d.  Cultus  in  Rom  247  ff. 


Vesta.  Ihr  heiliges  Feuer.  26  ff. 

221  ff. 

Erste  oder  vielmehr  letzte 
Stelle  bei  Opfern  für  an- 
dere Götter  26  ff.  233. 
Jungfräulichkeit  228. 
Mütterlichkeit  33  ff.  s.  V. 
mater. 

Häuslicher  Cult  232  ff. 
Öffentlicher  Cult  247  ff. 
Über  bildliche  Darstellungen 
der  Göttin  92 , L 179. 
224  ff.  235  ff  242,  329  ff. 
Vesta  aeterna  2>3.  326  f.,  L 

— Albana  219,  2. 

— Augusta  224,  4.  333. 

— cana  241  f.,  7;  247  f. 

— deorum  dearumque  28^  1.  315. 
42L  46L 

— felix  328,  2,  329,  8. 

— mater  28,  L 24L  246.  32fi  f.,  L 
330,  3.  4.  6,  333  ff.  42Q  ff 

— p.  R.  Quifitium  314.  326.  458. 

— saucta  237,  2,  287.  328,  2, 

— und  die  Laren  135.  235  ff.  341  f. 

— ti.  Mercur  224  ff 

— u.  die  Penaten  244  ff.  s.  Penaten. 

— u.  Vulcan  224  ff. 

Vestalia  243  f.  507.  489  f. 

— , die  Geliebte  des  Mars  290,  L 
373,  388.  4Q2  f.  413,  s.  Ilia;  Rhea 
Silvia. 

Vestalinnen  s.  Inbalts-Verzeichniss. 
Vestatempel  241  ff. 

— auf  dem  Palatin  437  f. 
Vestibulum  229.  215. 

— des  V.tempels  321. 

Vesune  219  f.,  4, 

Vetscis  212  f.,  4, 

L.  Veturius  Barrus  432,  L 
Vibidia  228,  299,  4 
Vico  347, 

Victoria,  ihr  Altar  in  der  Curie  444  ff 

— mit  Mercurius,  Juno,  Minerva 

226, 

Virgo  Vestalis  289. 

— Vestalis  inaxima  227  ff  311. 
Vitellius,  Münzen  desa.  218.  326. 
Vlvaughvat  4 17. 

Vivasvat  417. 

Voss,  G.  J.,  tbeologia  gentilis  351  f. 

— J.  IL  als  Mythologe  357  ff 
Vulcanus  221. 


Digitized  by  Google 


REGISTER. 


505 


Vulcan,  Hercules,  Juno  und  Minerva 
226. 

— , Lst  und  Schlange  auf  einem 
Wandgemälde  92,  1.  239  A. 

— und  Vesta  224  ff. 

Wandgemälde  mit  H.  oder  V.  179  f. 

228.  235  ff. 

Wasser,  reinigend  64.  S.  Feuer. 
Weib,  Stellung  dess.  in  Griechen- 
land 209;  in  Rom  452. 
Weihnachtsfeuer  195  f.,  2. 
Welcker,  als  Mythologe  369. 
Wieseler  über  H.  und  ö/etpalit  zu 
Delphi  128  ff. 

Wittwen  als  Hüterinnen  des  heiligen 
Feuers  191.  264.  270.  287. 
Woche  62. 

Wöchnerin,  ihre  Heiligung  58  f. 
Wolff,  F.  A.  347.  358. 

Zahl,  gerade,  ungerade  Zahl  62. 
Zeit  198. 

— in  Schwüren  13  f. 


Zeit  mit  (rptine^a  u.)  toriij  im  Schwur 
bei  Homer  47  f. 

— ftouXalot  120  f. 

— eleufr/ptot  474. 

— enCariot  155. 

— itpiorio t 86  ff.  120.  155.  156  f. 

205. 

— Geier  Herdwalter  10. 

— epxeXot  82.  87  ff.  205. 

— eoriag/ot,  eartov/ot,  iaruiraS  155. 

— i/uayipiot  122. 

— opäptot  123. 

— xri ]au>t  82. 

— oXiumo;  in  Spenden  4,  4.  5. 

— ouiTro  bei  Spenden  4,  4. 

Zeus  und  Heres  Hochzeit  176  f. 

— u.  Hestia  120.  155.  199,  1. 

— u.  Semele  362. 

Zosimos,  Gebrauch  des  Sprichworts 
dtp  *E.  QQX'  20. 

Zwölfgötter  152.  174. 

— in  Rom  224. 
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Exegetisch  oder  kritisch  behandelte  Stellen. 


(Vgl.  das  Register.) 


— Semele 
Apostol.  IV,  fil 
Aratus 

Aristides  L p.  770  Dind. 
Aristophanes,  vesp. 

Aristoteles  pol.  VI, 
Artemidor.  II,  21 
Athenaeos  III,  53 
Cass.  Dio  LIV,  22 


Aeschylos  Agam.  1035  ff.  1055  ff. 

81  f. 

69,  2. 
52,  4. 
UT,  3. 
12. 

844  sqq. 

10  f.  84  f. 
5,  11  112  f. 

241,  5, 
481. 

250  f.,  3.  251,  2. 
254,  5T  437. 
Cornutus  p.  160  sq.  Osann.  8.  lfifL 
Demosth.  adv.  Con.  54,  32  64,  2. 

Dion  Chrysost.  XI  p.  166  Morell. 

18,  3. 

Dionys.  I,  Z2  377t  3. 

Eustath.  z.  Od.  p.  1579.  43  23,  2. 
Ennius  Euhemerus  fr.  VII  139,  4. 
Ephippos  Geryones  55,  2. 

Eubulos  im  Ankylion  56  h A. 
Euripides  Ale.  122  ff.  Z2  83  f. 

— Bacch.  286  ff.  1ÜL 

— Heraclid.  48  f.  53  f.  lülff.  922  ff. 

82  f. 

— Phaeth.  fr.  781,  33  sqq.  Nauck. 

LL  159. 

Festus  p.  238  Praedia  386,  4, 

Germanicus  Aratea  p.  36  ed.  Buhle 
14  f.,  3. 

Gregor.  Kypr.  (c.  L.)  I,  63  23, 

Gregor.  Naz.  ed.  Par.  1630  p.  780  a 
12  f.,  4, 

Hesiod.  0.  D.  733  f.  Z3, 

Hesych.  3(>o/uuxti<pu>r  54,  2. 

— XaqCoiov  56  A. 

Homer,  II.  IX,  63  48  f. 

— Od.  III,  234  48,  2. 

homer.  Hymnen , IV  (an  Aphrod.) 

23  ff.  8,  L 25,  3, 

22  ff.  2 f.  (25,  1.  150. 

— Hymnen  XXIV  (an  Hestia) 

135  f. 

— Hymnen  XXIX  (an  Hestia)  3 ff. 

152  f.  183. 


Jamblichos  v.  Pythag.  48 
Inschriften 

— C.  L G.  6957 

— C.  L L.  I p.  331 

— Marini,  Arvali  43  (32. 


234, 


66  f. 

223,  3. 
243,  2. 
. 41.  41  a) 
f.,  L 42L 
2,  244,  3, 
255,  L 
311,  2. 
23. 
2Zf. 
124,  5, 
19,2. 
83, 
9 f. 
18  f. 
163,  L 
161  ff 
182  f.,  4, 
136,  2, 
432,  L 
467  f. 


15. 


— Orelli  1390 
Liv.  XXVI,  2 2 
Lyd.  de  mens.  IV,  36 
Makar.  II,  62 
Ovid.  fast.  VI,  321  sqq. 

Pausan.  VIII,  8,  4;  9,  5 
Philon  de  virtut.  II  p.  649  M. 
Philostr.  imagin.  II,  23 
Pindar  Nem.  XI,  l — 10 
Platon  Euth.  p.  3 A 

— de  legg.  p.  745  B 

— Phaedr.  p.  247  A 
Plin.  XXXVI,  § 25 
Pint.  Aristid.  22 

— qu.  R.  83 
Porphyr,  de  abst.  IV,  9 

— bei  Euseb.  p.  e.  IH,  11  185,  2, 
Scholien  zu  Aristid.  ed.  Dind.  HI 

p.  510  23,  4. 

— zu  Aristophanes,  vesp.  844 

IX,  2.  85,  L 
zu  v.  846  ~22  f. 

— zu  des  Germanic.  Arat.  14  f. 

Piudar  Nem.  XI,  5.  10,  L 

Platon  Euth.  3 A 21  f. 

Servius  V.  Aen.  IV,  201  sqq. 

194,  2 

Silius  Ital.  Pun.  VII,  124  sqq.  26  f. 
Sophron,  Nunc.  14  f,  3. 

Suidas  I p.  894Bernh.  23,  L 

Sophokles  fr.  der  Trag.  Chryses  10. 
Terent.  Phorm.  v.  46  sqq.  56  A. 
Tert.  ad  uxor.  |,  6 337,  L 

Ulpian  16,  1 a 62,  L 

Varro,  Reihenfolge  der  Götter  in 

den  Antiquität,  rer.  div.  29. 

(Verg.)  copa.  26  337,  2 

— georg.  IV,  384  sqq.  26  f.,  3,  30, 

Zenob.  I,  40  22,  L 

Zosim.  IV,  3 20, 
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Berichtigungen  and  Zusätze. 

S.  13  ist  noch  anzuführen:  R.  Bergmann,  de  inscriptione  Cretensi  ine- 
dita,  qua  continetur  foedus  a Gortyniis  et  Hierapytniis  cum  Priansiis 
factum.  Berol.  1860.  Z.  60  ff.  U.  76  ff. : ’Oprvt»  rar  'IarCar  xal  Trrjra 

[ßjarw  Kti. 

S.  18  L.  3 lies:  bei  Strabon;  ferner  bei  Dion  Chrysostomos,  bei  Por- 
phyrios. 

S.  SO  A.  L.  1 lies:  s.  S.  26  f.  Anm.  3. 

S.  66  L.  30  streiche  die  Klammer. 

S.  64  f.  Beachtenswert  ist  auch,  dass  Lykios,  der  Sohn  nnd  Schüler 
Myrons,  einen  Knaben  mit  dem  Weihwassergefäss  und  einen  andern, 
der  offenbar  der  Pendant  dazu  war,  im  Begriff  verlöschendes  Feuer 
wieder  anzufachen,  darstellte.  S.  Plin.  XXXIV,  79,  der  den  Räucher- 
knaben zwei  Mal  bringt  — als  ‘sufflantem  languidos  ignes’  und  als 
suffitorem’,  und  Paus.  1,  23,  8.  Vgl.  Brunn,  ß.  d.  gr.  Künstler  I 
S.  259;  Overbeck,  G.  d.  gr.  Plastik  I S.  290  f. 

S.  86  A.  L.  1 lies:  v.  844. 

S.  105  A.  2 lies:  2656  und  füge  hinzu:  S.  aber  jetzt  auch  die  um 
Jahrhunderte  ältere  Inschrift  bei  Newton  (a  history  of  discoveries 
at  Halicarnassus etc. London  1862. 1863 pl.  LXXXV  (vol.  II  p.  671  ff.); 
vgl.  Sauppe  in  den  Gott.  Nachr.  1863  Nro.  17  S.  308  ff),  in  der 
ein  Prytane  von  Halikarnass  erscheint. 

S.  152  A.  3 lies:  s.  u.  S.  178. 

S.  152  A.  4 lies:  s.  u.  S.  174  f. 

8.  164  f.  sollte  vielmehr  von  neuplatonischer  als  von  neupythagoreischer 
Philosophie  die  Rede  sein. 

S.  167  L.  3 ist  einzuschalten:  ‘im  Sinne  der  griechischen  Speculation. 

S.  175  L.  1 lies:  archaistisch. 

S.  176.  In  der  Göttin,  die  am  weitesten  rechts  auf  der  capitolinischen 
Ara  steht  (s.  noch  Braun,  Kunstmythol.  Taf.  6),  ist  doch  wohl 
Hestia  zu  erkennen. 

8.  228,  A.  6.  In  Betreff  opfernder  Gottheiten  konnte  auf  Wieseler, 
D.  d.  a.  K.  II,  S.  115  f.  N.  226  verwiesen  werden.  Doch  scheint 
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mir  das  Citat  aus  Sappho  nicht  viel  zu  beweisen.  Die  angeführten 
Beispiele  einer  opfernden  Athene  kann  ich  zum  Theil  nicht  selbst 
einsehen,  die  bei  Wieseler  a.  a.  0.  sind  nicht  über  allen  Zweifel 
erhaben. 

S.  234  war  aus  Solinus  und  Macrob.  (s.  S.  287  A.  6)  noch  die  jährliche 
Erneuerung  der  Feuer  auch  auf  den  Herden  der  Privathäuser  an- 
zuführen. 

S.  311  A.  2 durfte  nicht  unerwähnt  bleiben,  dass  die  Notiz  des  Philo- 
calus:  ’Canna  intrat'  bei  dem  offenbaren  Bezug  derselben  auf  das 
‘Arbor  intrat’  am  22.  März  für  Mummsens  oder  eine  ähnliche  Er- 
klärung in’s  Gewicht  fällt,  wo  dann  freilich  vorausgesetzt  werden 
müsste,  dass  im  Verlaufe  der  Worte  des  Lydus  von  Festgebräuchen 
die  Rede  sei,  welche  ursprünglich  nicht  dem  Jupiter,  sondern  der 
Acca  Larentia  gegolten  hätten. 

S.  337  ff.  A.  3.  Unterdessen  ist  von  Reifferscheid,  de  Larum  picturis  Pom- 
peianis in  den  Ann.  d.  I.  arch.  1863  S.  121  sqq.  eine  kritische  Revision 
von  Jordans  Aufsatz,  mit  Nachträgen  dazu  erschienen.  Hier  be- 
merke ich  nur,  dass  Reifferscheid  auf  F.  entsprechend  meiner  Ver- 
muthung  nun  wirklich  einen  Esel,  statt  eines  ‘iuvencus’  erkannt  hat, 
und  dass  ein  weiteres  Gemälde  eines  Larariums  (y  bei  Reiffersch. 
p.  125  f.  vgl.  Fiorelli,  der  aber  unrichtig  deutet,  im  Giornale  degli 
scavi  1862  n.  13  p.  23)  eine  sichere  Vesta  mit  Blumenkranz  und 
Scepter , opfernd , und  ihr  gegenüber  auf  der  andern  Seite  Vol- 
canus,  rechts  von  V.  den  Esel  zeigt,  während  die  beiden  Laren 
rechts  und  links  vom  Lararium  erscheinen,  unten  die  Schlange 
sich  ringelt.  Auch  auf  3 (p.  126)  im  Pistrinum  eines  neu  aus- 
gegrabenen Hauses  schienen  Laren  dargestellt,  darunter  ein  Giebel- 
feld, worin  ein  Hase  etc.,  darunter  ein  Pfau  gemalt  war,  und  end- 
lich fand  man  ein  zweites  Bild  darunter,  in  dessen  Mitte  eine  mit 
Blumen  bekränzte  Frau  an  einem  Altar  steht,  während  r.s  und  Ls 
je  eine  Schlange  sich  nähert. 

S.  315  L.  8 lies:  Staat  und  Kirche. 

S.  324  L.  9 lies:  Jupiter  als  Kind. 

S.  381  L.  1 lies:  Janiculum. 

S.  390  A.  L.  6 lies:  411  A.  5. 

S.  433  L.  2 lies:  M.  Antonius,  der  Redner. 

S.  439  füge  hinzu  als  Anm.  zu  L.  6:  Ein  Zusammenhang  des  vor  dem 
Kaiser  und  der  Kaiserin  getragenen  Feuers  nlit  dem  Vestacultua 
(Preller,  r.  M.  S.  785)  scheint  mir  unerweislich. 

S.  480  A.  L.  6 lies : noui/uva. 
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Son 

Dr.  <£b.  3)octjIe? 

in  SranktitSurg  a.  t.  $a»ri. 


Berlin,  1872. 

ffi.  ®.  £iulcriti'f<fic  ttcrfaysfcucfiiiandfung. 

(Satt  ^jabel. 
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^)ie  üRantif  ober  Die  Äunft  ber  Sßeiffagung  bilbet  einen  widj= 
tigen  S£^eil  ber  t)eltenifd)en  SReligton.  ©ie  l)at,  wie  alle  anbern 
Sweige  biefer  Meligion,  mehrmals  ifyren  Gfyatafter  oeränbert;  fie 
ift  nad)  unb  nad)  burd)  mehrere  ipijafen  l)inbutd)gegangen , bie 
ber  ©ntwidetung  unb  bem  Sßerfatl  ber  gried)ifd)en  Mation  fetbft 
entfpredien.  3d)  werbe  it)r  in  biefen  Untwanblungen  folgen  unb 
alb  Seifpiel  bie  Drafel  neunten,  bie,  gu  oerfdfiebenen  Seiten  bet 
©efdjidjte  ben  größten  5Ruf  erlangt  Ijaben.  Snbem  id)  bis  gum 
Urfprunge  ber  SDioination  gurüdgelje,  will  id)  nadjguweifen  oer= 
fudfen,  bafj  fie  ein  burdjauö  notljwenbigeb  SebürfniS  waren,  unb 
bafj  e3,  um  ben  ©tauben  ber  Sllten  an  bie  Sßorbebeutungen  gu 
erllären,  nicist  nötljig  ift,  fie  eingig  unb  allein  al8  ein  $>robuft 
beb  Slberglaubenä  ber  23ölfer  unb  ber  Setrügerei  ber  ^rieftet  gu 
begeidjnen.  SD a§  Slltertljum  ift  nidjt  meljr  ba,  fo  bafj  e8  fidj 
»ertljeibigen  lönnte,  aber  beäfjalb  bürfen  wir  aud)  burdjauä  ntd)t 
ungerecht  gegen  baffelbe  fein. 

SSBenn  e§  waljr  ift,  bafj  bie  ^Meteorologie,  biejenige  SBiffew 
fdjaft,  bie  nidjt  allein  für  ben  Bldetbau  unmittelbar,  fonbern 
auch  für  ba§  menfc^licfje  Beben  oon  Sntereffe  ift,  fidj  nod)  iu 

VII.  150.  1 * (173) 
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ihrer  .finbljeit  befinbet,  unb  baff  man  auch  ^eute  noch  nicht  bie 
©türme  Botaugfagen  !ann,  fo  bürfte  man  bem  Wttert^ume  »cl 
Bergeihen,  bafj  e8  bte  .fpopothefen  ber  Sntuition  ben  fern  liegen* 
ben  {Refultaten  ber  Srfahtung  Borgegogen  ^at.  2Uleg,  wag  man 
ton  bem  Drafet  Bon  2)obona,  bem  älteften  unter  ben  Drafeln 
©riedjenlanbS,  weif;,  geigt,  baff  bie  Mantif  urfprüttgltch  nur 
eine  inftinftine  Meteorologie  mar.  Um  ben  SBechfel  be§  SEBetterg 
im  Soraug  fennen  gu  lernen,  muffte  man  ben  (fjimmel  beobachten, 
ober,  um  in  ber  mpthologifchen  ©prad^e  gu  reben,  man  muffte 
ben  Beug,  beu  SDonnerer,  ben  SBolfenBerfammler,  ben  bie  SKegiS 
^alteuben,  b.  h-  ben,  ber  ben  ©türm  in  feiner  ©ewalt  hat, 
aigiochos,  befragen.  5)ie  Antwort  beö  ©otleö  fanb  man  in  bem 
{Rauf  eben  ber  Born  SBinbe  bewegten  Statt  er.  SSuf  biefe  SBeife 
!onnte  man  nach  bem  Ütuäbrude  be§  ^omeroS1)  „au8  hßfh5 
laubiger  Siehe  ben  {Rath  beg  Beug  Bernehmen".  Sluffer  ben 
prophetifchen  Säumen  SDobona’ö  befragte  man  bie  fchwatgen 
Stauben,  welche  in  ben  3 »eigen  berjelben  wohnten.  2) er  Snftinft 
ber  Sthiere  ift  guweilen  fixerer,  alg  ber  Serftanb  beg  Mengen; 
■in  bag  allgemeine  geben  nerfenft,  folgen  fie  feinen  ©efejjen,  ohne 
bief eiben  gu  unterfuchen.  3Ba8  ift  nun  wol  natürlicher,  als 
biefe  pdf  ilpcer  nicht  bewußten,  aber  untrüglichen  gührer  gu  be- 
obachten,  gumat  bie  Söget,  welche  für  bie  geringften  Seränbetun» 
geu  in  ber  Sltmofphäre  fo  feht  empftublid)  finb,  uub  welche  ben 
SBechfel  ber  Saljreggeiteu  Bother  gu  wiffett  fcheinen,  wie  ja  bie 
tegelmäffigen  SBanbermtgen  berfelben  beweifen?  Sn  ber  poetifchen 
Sprache  ber  gegenben  Berftehen  alle  berühmten  ©eher,  Steirefiag, 
Slmphiaraog,  Mopfog,  bie  Sprache  ber  Sögel,  b.  h-  fie  Berftehen 
ihren  ging  gu  beuten.  Sei  ber  ©rforfdjung  biefer  ftummen 
©pradhe  h^beu  bie  eilten  manchmal  auf  Srrwege  gerathen  unb 
gufälligeg  Bufammentreffen  für  nothwenbige  Segiehungen  nehmen 
iönnen;  jebodi  lagen  barin  bie  (Elemente  einer  SBiffenfchaft,  unb 
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Ritten  unb  acferbautreibenbe  Stamme , welche  ftetS  unter  freiem 
Fimmel  lebten,  benen  baran  lag,  bie  geringfügigften  Umftänbe 
gu  beamten,  fonnten  beffer  wie  wir  baö  innere  Sehen  ber  SRatur 
beobachten  unb  geheimuißcolle  SBegtehungen , bie  uns  ^eut  gu 
Sage  entgehen,  erfaffen. 

^erobotoS  meint,  baf?  bie  fc^njarjen  Sauben  non  2)obona 
äg^ptifdje  Brauen  feien,  welche  ben  Ä ultu8  beö  3eug  in  ©riechen’ 
lanb  eingeführt  unb  ba§  Drafel  gegrünbet  hatten. J)  3)a8  ift 
eine  »on  ben  ^npothefen,  bie  ,£eroboto8  gu  leicht  auf  Sreu  unb 
©lauben  ber  ägtjptifchen  fPriefter  annahm  S)ie  fPelaSger  be= 
burften  nicht  eineg  fremben  ©influffeg,  um  eine  göttliche  Sftacht 
an  bem  Fimmel  gu  erblichen.  3eu8  fann  alfo  allen  ©öttern, 
bie  ben  Fimmel  bei  anbern  Sßölfern  barfteüen,  ähnlich  fein,  wie 
bie  Solargottheiten  fich  überall  auf  ber  SBelt  ähnlich  finb,  ohne 
ba|  man  ein  ©ntlehnen  beö  einen  SSolfeö  »on  bem  anbern  cor* 
auögufeijen  nöthig  hat-  SSenn  man  aber  bie  33orfteHung  non 
einer  ägt)ptifd)en  (Einführung  entfernt,  fo  fann  man  eine  33er= 
mifchung  ber  Sanben  mit  ben  alten  Brauen,  welche  biefelben  be= 
fragten,  burch  ben  hoppelten  Sinn  beg  SBorteS  peleia,  Saube, 
etflären;  benn  bie8  SBort  bebeutet  in  bem  SDialefte  ber  ©loloffer 
unb  Sheöprotier,  ber  Sewohner  oon  (SUopia,  eine  ?Ute. 3)  ©iefe 
Brauen  waten  ^riefterinncn  ber  großen  pelaggifdjen  ©öttin  2)ione, 
ber  hrntrnlifdien  Beuchtigfeit  (»on  diainein).  9ßa<h  Strabon4) 
»erlieh  bie  SSerbinbung  biefer  ©öttin  mit  3eug  ihren  fPriefteri  tuten 
ben  weiffagenben  ©hofier  ber  SeHoi,  ber  fPriefter  beS  ©otteg 
»on  ©obona.  3)a§  (Epitheton  dyscheimeros , bag  .gtometog 
immer  bem  3Dotona  gibt,  pafft  »ollfommen  gu  einem  bem  ©otte 
ber  Stürme  geheiligten  Orte.  ÜDie  (Edjog  »on  2)obona  waren 
fprichwörtlich  geworben.  Stephanum  »on  Strang  fpridjt  »on 
ehernen  ©reifüfjen,  bie  nach  unb  nach  in  tönenbe  Schwingungen 
gerieten,  »on  ehernen  Äetten,  bie,  burch  ben  2ßinb  in  Bewegung 
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gefegt,  art  ein  ©efäfj  non  bemfelben  ÜJletatt  fd^lügett  unb  baburdj 
feljt  lange  Jöne  etc  erbrächten.  3n  ben  fKrthepboten  beS  9Jte= 
nanber,  einem  nerloren  gegangenen  Luftfpiele,  mürbe  ein  fdjroat}» 
hafteS  SBeib  mit  bem  ©rge  neu  ©obona  Berglidjen,  baS  ben 
gangen  Jag  töne,  menn  man  eg  einmal  berühre,  ©S  tft  mal)t= 
peinlich,  baff  bie  Batur  unb  bie  Sntenfität  beg  JoneS  gu 
meiffagenben  Beobachtungen  über  ben  3uftanb  ber  '.Jltmofphäre 
Beranlaffuttg  gaben. 

©aS  JDrafel  Bon  ©obona  mar  alfo  ein  mitfltdjeS  meteoro* 
logifdjeS  Dbfereatorium ; fein  großer  tRuf  erftreeft  fid)  big  in 
bie  ältefte  3eit  ber  griec^ifcben  ©efdnchte  gurücf,  b.  h-  bi§  gu 
einer  3eit,  mo  bie  3ufunft  einer  ©rnte  für  {eben  ©tarnm  eine 
Lebensfrage  mar;  benn  man  befafj  feine  Hilfsmittel,  ©etreibe 
auS  ber  grembe  fommen  gu  laffen.  ©ie  furcht  Bor  ben  Un= 
gemittern  befebäftigte  unaufhörlich  bie  ©emüther.  Buh  finb 
nid)t  allein  bie  Bögel,  fonbern  bie  nernöfen  fPcrfonen,  bie  grauen, 
bie  Äranfen,  für  bie  ©inflüffe  ber  Sttmofphäre  befonberS  empfang» 
lidh.  ©ie  augnahmSmeife  nernöfe  ©enfibilität  mürbe  alfo  als 
ein  ©efd)enf  ber  ©ötter  angefehen;  man  befragte  biejentgen,  bie 
bie  ©abe  befaßen,  mie  man  heut  gu  Jage  einen  Barometer  befragt. 
3u  befonberen  otganifdjen  ©iSpofitionen  fonnte  fid)  auch  eine 
lange  Erfahrung  gefeden;  noch  jefct  gibt  eS  überall  auf  bem 
Lanbe  Bauern,  bie  ben  2BitterungSmed)fel  norherfagen  unb  fleh 
feiten  teuften.  SBenn  bie  SSlten  gu  leicht  h*H  eine  allgemeine 
©abe  ber  ©inination  ©enen  beilegten,  beren  BorauSfehen  fi<h 
oft  Bermirflicht  hatte,  fo  liegt  barin  nichts,  mag  unS  in  ©taunen 
fefjen  fann.  ©reife,  gemol)nt  bie  natürlichen  Borfälle  ju  beob» 
achten,  fonnten  benfelben  ©djarfblicf  auf  bie  moralifdjen  fragen 
rieten ; fie  fonnten  ben  jungen  Leuten  in  ben  ungemiffen  Lebens» 
nerljältniffen  Bortreffliche  Bathfdüäge  geben,  unb  fie  felbft  mufften 
fid)  guletjt  gang  aufrichtig  für  untrügliche  Rührer  halten;  benn 
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ba8  Sllter  ßat  immer  ein  BolIeS  Vertrauen  gu  feiner  eignen 
(Erfahrung.  Slbet  bie  ben  Sic! erbau  betreffenben  fragen  mußten 
ftdj  weit  öfter  barbieten,  als  ade  anberen,  unb  bet  5Ruf  ber 
SBeiffaget  würbe  begrünbet,  je  nacßbem  fie  foldje  fragen  gu  be* 
antworten  wußten.  Um  bie  Sitten  bet  primitioen  Senöllerungen 
gu  begreifen,  mögen  wir  ba8  in’8  Singe  faffen,  wa8  nocß  beut 
bei  un8  auf  bem  Sanbe  Borfommt.  2)enfen  wir  nur  an  bie  (5r= 
folge  ber  propßetifdjeit  Äalenber  unb  erinnern  wir  un§,  baß  ber 
erfte  @runb  gu  biefem  (Erfolge  bie  Dßnmacßt  ber  SBiffenfdjaft 
ift,  ba§  BotauSgufeßen,  wag  bie  Sanbleute  am  meiften  intereffiert. 

SDie  regelmäßige  Slufeinanberfolge  ber  fßrobufte  ber  (Erbe 
nacß  ber  Drbnung  ber  Saßreögeiten  mußte  ber  (Erbe  baffelbe 
Sßorßerwiffen  beilegen,  wie  bem  Fimmel.  Sn  ber  Sßeogonie  finb 
bie  weiffagenben  ©ottßeiten  bie  (Erbe  unb  bet  geftirnte  Fimmel. 
3m  Anfänge  ber  (Sumeniben  beS  3lifcßt}lo8  ruft  bie  $)tytßia  bie 
(Erbe  an,  bie  guerft  SDrafel  gu  25etyßoi  ertßeilte,  ten  protomantin 
gaian.  <Diefe  Drafel  würben  in  bet  £ßat  einer  bireften  (Smana» 
tion  ber  (Erbe  gugefcßrieben.  IRacß  SuftinuS s)  befanb  ficß  auf 
bem  $)arnaffo8  mitten  in  einer  H einen , an  einer  Ärümmimg 
beS  Reifens  gelegenen  (Ebene  ein  tiefeg  godj,  au8  welchem  ein 
falter  Suftftrom  emporftieg,  ber  ^Diejenigen,  bie  ficß  ißm  näßerten, 
in  eine  propßetifdße  23egeifterung  Berfeßte.  (piutarcßo86)  unb 
fPaufaniaS7)  fptadßett  Bon  biefer  Sluöftrömung  Bon  ©a8,  weldße 
non  Scßäfern,  bie  guerft  bie  wunberbare  Sßirfung  baoou  Bet* 
fpiirten,  entbecft  würbe.  % Sn  ber  bem  SlriftoteleS  gugefcßtiebenen 
Slbßanblung  oou  ber  SBelt  ßeißt  e8:  „Unter  ben  SluSbünftungen, 
toetcße  an  Betriebenen  Stellen  au8  (Srbfpalten  ßeroorfteigen, 
Betfeßen  einige  ^Diejenigen,  bie  fidj  ißnen  näßen,  in  eine  ßeftige 
SSergütf ung , anbere  bewirten  eine  Slrt  Bon  (Erfcßöpfung;  einige 
gibt  eS , bie  JDrafel  ertßeiten,  wie  gu  Sebabeia  unb  2)elpßoi". 
iDioboroS  Bon  Sicilien  füßrt  eine  alte  Strabition  an,  weltße 
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Siegen  bie  ©ntbecfung  beS  DrafelS  Bon  2)elpl)oi  beilegte.  2)cr 
©djäfet,  bet  fie  weibete,  erftaunt  übet  bie  »unbetlidjen  ©prünge 
unb  baS  feltfame  SOiecfern  berfelben,  trat  ^iagu , um  ben  ©runb 
b«t>on  gu  erfaßten  unb  füllte  ebenfalls  bie  Sßitfungen  non  bem 
auSfttöntenben  ©afe;  et  würbe  Bon  einem  ©djwinbel  erfaßt  unb 
begann  bie  3ufunft  notier  31t  fagen.  £Da3  ®erüd)t  oerbreitete 
ficlj  balb  batou,  unb  man  erfannte,  bafs  bafelbft  ein  Drafet  bet 
lärbe  fei.  StnfangS,  fejjt  IDioboroS  Ijingu,  befragte  eS  jeber  für 
fidj.  SReljrere  ^erfonen,  non  einem  ©djwinbel  ergriffen,  fprangen 
in  bie  Siefe  unb  erfcpienen  nidjt  wiebet.  Um  biefer  ©efaljr  auS 
bem  SBege  ju  gefyen,  fteflten  bie  fBewofjner  beS  SanbeS  einen 
IDreifufj  übet  bie  Deffnung  unb  »eranlafiten  eine  grauenSperfon, 
bie  Snfpirationen  bet  erbe  aufgunefymen  unb  fie  ben  um  SRatfy 
gragenben  31t  überliefern.  SDiefe  gnnftionen  übertrug  man  guerft 
jungen  üMbdjen,  aber  ba  bet  einen  non  ifynen  »egen  iljrer 
©djonljeit  ©ewalt  angetan  »ar,  fü  wählte  man  gu  fPptljien 
nur  alte  grauen. 8) 

2) er  tyomeribifdje  ^pmnuS  auf  ben  9lpoflon  legt  einer  Äolonie 
ton  Äretern  bie  ©rünbung  beS  ÄultuS  biefeS  ©otteS  3U  SDelp^ci 
bei.  s3fpoflon  naljm  Bon  bem  Drafel  SSefitj,  otyne  jebodj  bie 
erbe  baßon  gu  Bertreiben;  benn  §>lutardjo89)  fpricbt  bei  feinem 
33efudje  beö  SempelS  Bon  2)e!pljoi  bou  bem  ^»eüigtljnme  bet  (Srbe, 
unb  ba  et  erflaren  »iß,  »arum  baS  Drafel  bet  erbe  unb  bem 
Slpoflon  gemeinfam  fei,  fagt  er,  baff  bie  prop^etifdje  SluSbünftung 
bet  ©tbe  burdj  bie  £f)ätigfeit  bet  ©onne  fyetBorgebradjt  wirb. 1 °) 
25a8  SluStrocfnen  ber  ©ümpfe  butd}  bie  ©onnenftrafylen  gab 
audj  ber  ©age  non  ber  pptljifdjen  Solange,  bet  ©rnaljrerin  beS 
Sppfyon,  bie  nad)  bem  tjomeribifdjen  ^pmnnS  but<$  bie  Pfeile 
beS  Äpoßcn  getöbtet  »urbe,  ben  Urfprung.  es  ift  wiebet  burdj 
eine  natürtidje  ©onfequeng  feines  folarifdien  ©tjarafterS,  baf} 
3lpoßon  als  ber  BorgugSweife  propfyetifdje  ©ott  angefefjen  wirb; 
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bie  ©onne  oerfdjeucht  alle  ©chatten,  fie  ift  baS  Säuge  beS  ,£>im» 
mel8,  „baS  SUeS  fietjt",  fagt  SifdjploS.  ®iefe  gotm  bet  ©pradje 
ift  ben  ©riechen  fehr  Bertraut;  'e$  fcheint  ihnen,  bafj  bie  Quelle 
aller  ^eüigfeit  3ebe8  fefjen  mu|,  uub  fie  fagen  nicht  nur:  bie 
©onue  erleuchtet  StUeS  Bot  fid),  fonbern:  bie  ©onne  fieljt  BorauS. 
©ie  ift  eS,  bie  bie  nächtlichen  ©djatten  Berfcheudjt.  3«  bet 
©leftra  beS  ©opf)ofleä  erzählt  bie  btttch  einen  Srauni  in  ©djrecfen 
gefegte  Älptaimneftra  benfelben  bet  aufgehenben  ©cnue;  eS  mar, 
fagt  bet  ©djoliaft,  bie  ©emohnheit  ber  Slten,  um  ber  ©tfüllung 
bet  bßfen  2raume  ju  entgehen. 

Sufjet  bet  ©rbe  finb  eS  noch  anbere  ©ottheiten,  Bon  benen 
man  annimmt,  bafj  fte  Bor  bem  Spoflon  im  Sefif}  beS  DrafelS 
Bon  2)elphd  gemefett  feieu.  3)et  ©d>oltaft  beS  pinbdroS  1 *) 
nennt  junachft  bie  Pacht  unb  bann  bie  SLt>emi8,  eine  perfonifi» 
fation  bet  allgemeinen  Drbnung  bet  SBelt.  Pach  SifchdloS 
hatte  2hem*ßf  fcie  Sottet  ber  @tbe,  ober  fie  felbft,  beim  fie 
wirb  mit  ihr  oermechfelt,  ben  Prometheus  jum  ©ohne,  ber  auch 
ein  ptophetifdjer  @ott  ift,  rneil  baS  geuer,  mie  bie  ©onne,  Boran« 
leuchtet,  maS  bie  Sebeutung  be8  SBorteS  Prometheus  ift.  Pad) 
einem  ©ebidjte,  baS  ben  tarnen  ©umolpia  führt,  hätte  ein  S^heil 
beS  DrafelS  Bon  ©elphoi  bem  Pofeibon  angehört. 1 2)  Unb  in 
ber  Jhot,  bie  proptjetifche  SBiffenfdjaft  ift  oft  ben  PteereSgott« 
heiten,  g.  33.  bem  PereuS,  bem  ProteuS,  bem  ©laufoS  beigelegt 
morben.  3n  ben  gluten  erblichen  bie  Slten,  mie  an  bem  Fimmel, 
auf  ber  ©rbe  unb  in  ben  ©eftirnen  lebenbige  Ptächte,  bie  fich 
ihrer  ^lanblungen  bemufjt  maren,  oon  benen  eine  jebe  «^anbluttg 
baS  Pefultat  eines  refleftierenben  SBillenS  mar.  ©he  man  3Ut 
©ee  gieng,  fuchte  man  bie  Sntentionen  ber  PteereSgötter  fennen 
ju  lernen,  unb  man  befragte  fie,  b.  h-  man  fuchte  in  bem  Sn« 
blicfe  beS  PteereS  ffior^eichen  beS  ©turmeS  ober  beS  frönen 
SBetterS.  Sthene,  bie  bie  Klarheit  beS  Rimmels  unb  beS  33er« 
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ftanbe8  ift,  batte  cor  bem  2empel  con  ©elpboi  einen  Slttar; 
barum  nannte  man  fte  pronaia.  Snbeffen  wirb  biefer  Stame 
oft  pronoia  getrieben,  biejenige,  bie  eorber  fiebt,  bie  SBorftcbt 
ober  ffiorfeljung,  weil  fte  nach  ^arpofration  Seto’8  Stiebertunft 
corbereitet  batte;  unb  gewifj,  bie  Weiterleit  beS  Rimmels  erleichtert 
baS  @rf<beinen  ber  Sonne.  25er  Äaifer  SulianuS  führt  in  feiner 
Siebe  an  bie  Sonnenfönigiu  ben  23er8  an: 

„@t  fam  nach  fPptbo  unb  ju  ber  23orfebung  mit  bellen  Slugen", 1S) 
unb  er  fe£t  bingu:  5)ie  Stlten  batten  bie  cotfebenbe  Stbene  bem 
Sipolion  gugefeüt,  ber  nichts  anberS  als  bie  Sonne  ift." 

Gfine  anbere  gu  ^>ptl)o  cerebrte  ©ßttin  toar  nach  einem 
bomeribifcben  .gipmnuS  bie  3ungfrau  Weftia , bie  Qrrbe,  als  ber 
unbewegliche  ^perb  ber  SSelt  betrachtet  unb  bargefteHt  butch  einen 
Slltar  con  Stein  im  SJtittelpunfte  aller  Raufer  unb  Tempel. 
SJtan  cerbanb  auch  mit  bem  ÄultuS  beS  großen  ©otteS  con 
25etpboi  feine  ©lütter  Seto  unb  feine  Sdpcefter  SlrtemiS.  2)ie 
meiffagenben  Duellen  ÄaffotiS  unb  Äaftalia  waten  ben  Sftufen, 
ben  ©öttinnen  ber  fPoefie  unb  beS  ©efangeS,  bie  urfprünglidj 
bie  Stpmpben  ber  begeifternben  Duellen  con  fPierien  unb  S3öotien 
waren,  geweiht.  25ie  ©riedjen  halten  bie  mebijinifchen  @igen= 
fdjaften  gewiffer  ©ewäffer  bemertt;  anbere  brachten  baburch,  bafj 
fie  burcb  bie  ©afe,  bie  fie  enthielten,  auf  baS  Stercenfpftcm 
Wirften,  eine  2Irt  con  pcetifdjem  ober  propl)etifd)em  3)etirium 
bercor;  man  nannte  Slpmpbolepten  ober  con  ben  Slpmpben  (Sr* 
griffene  b.  i.  S3egeifterte  biejenigen,  auf  bie  biefer  ©influfj  auS« 
g#tibt  würbe.  2)er  Prophet  beS  SlpoHon  ÄlarioS  ju  Äolopbon, 
bie  58rand)iben,  bie  fPriefter  beS  SlpoKon  2)ibpmeuS  ju  SJtiletoS, 
würben  in  33egeifterung  cerfeijt,  wenn  fie  auS  ben  weiffagenben 
Duellen  tränten  ober  barauS  atmeten.  Buweilen  cermebrte 
man  bie  Grnergie  biefer  SBaffer  burch  narfotifche  |) flanken.  23ie 
§)ptbia  con  2)elpboi  tränt  auS  ber  faftalifchen  Duelle  unb  taute 
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gorberblätter,  efye  fie  gu  bem  2)reifufje  trat.14)  Uftan  glaubte, 
burdh  fünftltcbe  SJtittel,  analog  benen,  bie  ben  Oiaufdh  erzeugen, 
bie  Äraft  ber  SBeiffagung,  bie  ber  SKenfd)  nicht  befiijt,  wenn 
er  fidj  in  feinem  SRormaljuftanbe  befinbet,  bewirten  gu  fönnen. 

2)er  SRuf , ben  ba8  Drafel  beö  bobonäifdhen  3eu§  in  ber 
heroifchen  Beit  gehabt  hotte,  gieng  ™ ^er  folgenbeit  fPeriobe  auf 
ba§  jDrafel  beö  ülpollon  unb  befonberS  auf  bag  Bon  iDelphoi 
über.  $Die  2lrt  unb  SSBeife  ber  SDioination  war  nicht  mehr  bie= 
felbe,  weil  bie  Sebürfniffe  »etfd^ieben  waren;  bie  acferbautrei* 
benben  ©tämme  waren  politifdje  ©efellfcbaften  geworben,  ©o 
lange  bie  SJienfdhen  feine  anbern  Sntereffen  Ratten,  als  bie  3u= 
funft  ber  ©rnte,  Ratten  fie  ben  3eu$  befragt,  b.  h-  bie  Sltmo* 
fphöre  beobachtet,  unb  biefe  wenngleich  unooüfommenen  33eobad}= 
tungen  hotten  bodh  einen  wiffenfdhaftlidhen  CStjarafter.  ülber  als 
man  fid)  befonberb  ben  ©rfolg  eineg  Äriegeg,  bie  ©rünbung 
einer  Äolonie,  bie  geftfteOung  Don  ©efe^en,  bie  ^Bereinigung 
gweier  ©emeinben  ober  gweier  feinblicher  Parteien  angelegen  fein 
lieft,  mufjte  man  ben  ©ott  um  Äraft  bitten,  ben  menfchlidhen 
©eift  gu  erleudhten.  ®o  angefehen  war  bie  IDioination  nicht 
mehr  eine  2Öiffenf<haft,  e8  war  ein  ©efdjenf  ber  ©etter,  eine 
Snfpiration.  JDie  Propheten  waren  nur  paffise  Snftrumente 
be8  ©otteS,  ber  fie  in  Bewegung  fetjte  unb  fie  leitete: 
Bacchatur  vates,  magnum  si  pectore  possit 
Excussisse  deum  . . . *) 

5Radh  §Mutardho8  wählte  man  gu  $)pthien  fchlidjte  unb  un= 
wiffenbe  grauen,  aber  gerabe  beShotb  um  fo  geeigneter  waren, 
ben  göttlichen  ©influft  ohne  SBiberftreben  in  fi<h  aufgunehmen. 

Platon  oerg! eidjt  im  ^hatbro§  bie  Berfd)iebenen  3lrteu  beS 
Bon  ben  ©öttern  gefenbeten  2Bahnfinn8  lö);  ben  weiffagenben 

•)  „®ie 

©ebetiit  raf’t  ob  mol  au«  ber  ©ruft  fie  bie  mächtige  @ottf)eit 
ffönne  entfchütteln."  (isi) 
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SBahnfinn  fchreibt  er  bem  Apollon  gu,  ben  ber  ©iuweihungen 
bem  ©ienpfob,  ben  bidjterifchen  ben  SJtufen,  ben  ber  8iebe  ber 
Aphrobite  unb  bem  6ro8.  ©iefe  Äranf  heilen  ber  ©ebanfen, 
bie  baß  JRefultat  einer  göttlichen  Aftion  ftnb,  fdjeinen  ihm  höher, 
als  bie  menfchliche  SBeiöheit.  SBenn  mir  heut  non  ber  ©fftafe 
ber  ©ichter  frechen,  fo  ift  baö  nur  noch  eine  abgenutjte  gjle» 
tapl)er;  bie  fPoefie  ift  eine  tobte  Sprache,  unb  wenn  man  noch 
SSerfe  macht,  fo  gefchieht  baö  nur,  inbem  man  mit  aufgeftüfjtem 
Jfopfe,  mit  bet  gebet  in  ber  Jpanb,  bie  Silben  abwägt.  Aber 
bei  ben  ©riechen  war  ber  poetifche  ©nthufiaömuö  fein  SBort  ohne 
Sinn,  eö  war  ein  eygeptioneller  3uftanb  beö  ©eifteb,  ber  ben 
geheimniSoolleren,  aber  analogen  Suftanb  ber  $pthia  auf  ihrem 
©reifufje  begreifen  lehrte.  9Jlan  fah  bie  prophetifche  unb 
pcetifdje  Snfpiration  als  gafta  berfelben  Art  an.  ©er  prophe* 
tifche  ©ott  war  gugleid)  ber  ©ott  ber  fPoefie  unb  ber  gührer 
ber  9Jht[en.  ©ie  alten  '.Höben,  bie  Urheber  ber  erfteu  teligiöfen 
©efäuge  ©riedienlanbö,  würben  oft  mit  ben  SBahrfagern,  welche 
bie  Antworten  ber  ©ötter  in  33erfen  fangen,  oermifcht.  ©ine 
non  fPaufaniaS  überlieferte  ©rabition  fchrieb  einer  Prophetin 
»on  ©elphoi,  fPhem°noe,  bie  ©rfinbung  beS  ^eyameterb  gu. 
9lach  einer  anbern  Sage  fangen,  gu  einer  noch  älteren  3eit  bie 
$)e(eiaben  oon  ©obona  in  Werfen:  ßeuö  war,  3eu8  ift,  3euö 
wirb  fein,  o gtofjer  3euö.  ©ie  ©rbe  trägt  bie  grüßte,  rufet 
bie  5Kutter  ©rbe  an."  9llS  bie  rhpthmifche  Sprache,  bie  an= 
fangö  bie  natürlidje  gorm  ber  Snfpiration  war,  eine  gelehrte 
Sprache  geworben  war,  ba  gab  eö  ©idjter  an  bem  ©empei,  um 
bie  Antwort  ber  3>pthia  in  SSerfe  gu  fetsen. 

©iefe  Antworten  waren  im  Allgemeinen  bünbige  Senten» 
gen,  oon  räthfelhaftem  unb  fchwer  gu  erflärenbem  Snhalte.  5Man 
hat  felbft  eine  Anfpielung  auf  bie  ©unfelijeit  ber  Drafef  beS 
Apollon  in  feinem  33einamen  Soyiab  erblicft,  obwol  bieS  @pi» 
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tfyeton  nur  an  bie  f cf  tage  33al)n  ber  ©onne  erinnert.16)  @8 
fd)eint,  baf)  Sipolion  nur  ungern  ben  9Renfd)en  bie  Sulunft,  bie 
ba8  ©eheimnis  ber  ©öfter  ift,  offenbart.  3Ba8  feilte  auch  in 
ber  2:i)at  mit  unferm  freien  SBiHen  »erben,  »enn  bie  Bulunft 
fo  gewifj  wäre,  »ie  bie  Vergangenheit?  SBir  würben  webet 
fudjen,  ein  im  53orau8  jugefidjerteS  ®ut  gu  oerbienen,  noch  ein 
Ktt»etmeiblid)e8  Uebel  abguwenben ; febe  SLfyätigfeit  würbe  in  eine 
thatenlofe  ©orglofigfeit  oerfinfen,  jebe  Stugenb  würbe  in  einer 
trägen  SReftgnation  untergehen.  SDie  griec^ifc^e  SJlotal,  gegrün» 
bet  auf  baä  ?>tingip  bet  Autonomie  ber  Äräfte,  forberte  oon 
ben  Drafeln  nicht  S3efel)le,  fonbern  Sftathfchläge.  SDie  ©öfter 
waren  bie  orbnenben  JDbern  in  ber  Siepublif  beö  UnioerfumS, 
ber  SJlenfd)  brachte  feine  ^Beihilfe  gu  bem  fogtalen  SSerfe  ber 
Harmonie  ber  S)inge,  aber  er  trat  nie  non  feinem  Siechte  gutücf. 
&I8  freier  Sürger  ber  großen  Söberation  ber  SBefen  wollte  er 
feine  -fpaubtuug  ber  ÄoUeftiehanbtung  anpaffen,  unb  barum  be= 
fragte  er  ben  (Sentralrath  ber  SBelt,  ben  ©euat  ber  ©ötter.  „SDie 
gu  oerfolgenbe  Strafe  ift  auf  biefer  ©eite,  antwortete  ba8  Dra* 
lei,  fuche  unb  bu  wirft  finben."  Unb  immer  gefdjärft  butd)  bie 
prophetifchen  Stäthfel,  öerboppelte  ber  menfchliche  Verftanb  feine 
©nergie.  3lUe8  hieng  oon  ber  Snterpretation  ab ; bie  ^auptfadje 
ift,  nicht  mehr  gu  gweifeln;  e8  möchte  beffet  fein,  Äopf  ober  ©djrift 
fpielen,  als  unbeweglich  bleiben,  »ie  SÖuriban8  ©fei. 

SSogu  biente  ba8  Drafel?  SDem  3Renfd)en  einen  3mpul8 
gu  geben,  ober  ihn  cor  einer  ©efaijr  gu  warnen,  aber  bie  ©öfter 
haben  für  ihn  nicht  gu  hanbeln:  „©ehe,  wir  finb  ba.  Bögere 
nicht,  fei  nieft  frech;  fei  aufmerlfam,  hüte  bid)  oor  bem  €b* 
gtunbe;  9Ruth,  wir  werben  bit  bie  .panb  reichen." 

Sch  hflbe  an  einer  anbern  ©teile  gefagt,  wa8  man  »on  bem 
ßermeintlid)eu  gataliSmuS  ber  ©riechen  gu  halten  hatte,  einem 
oon  jenen  hifterifefen  Srrthümern,  bie  bet  mobernen  ©itelfeit 
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gum  Stljema  bienen,  um  fich  auf  Äoften  ber  Sitten  gu  ejraltieren. 
Stach  bem  ^>ringt^>  ber  Pluralität  ber  Urfacljen,  wa8  bie  33aft§ 
be§  Potpt^eiSmug  ift,  refultiert  jebe  S^ätigfeit  au«  gwei  Äräf« 
ten.  3)ie  eine  hangt  non  ben  ©öttern  ab,  aber  wie  man  Ijeut 
gu  Sage  fagen  würbe,  neu  ben  Umftänben;  baä  ift  bie  ©etegen» 
heit,  ba8  Ptoti»;  e8  ift  bie,  welche  ba«  Drafet  erteilt.  25ie 
anbere  gehört  bem  Ptenfdjen  an,  ba§  ift  fein  Sitte,  erleuchtet 
burd)  bie  untrügliche  Offenbarung  be$  ©ewiffenS;  bie  ©elegen» 
heit  behetrfcht  ihn  nicht,  benn  unter  benfelben  SBerhattniffen  wählt 
ber  eine  ba8  ©ute,  bet  anbere  ba8  Söfe.  SDer  ftete  ©ebtauch, 
ben  bie  ©riechen  non  ber  tDioination  machten,  erbrücfte  nie  bieö 
innere  unb  tiefe  ©efüht  ber  menfchtichen  Freiheit,  bie  bie  @on« 
fequeng  ihres  religißfen  ©pftemS  war.  Sille  Slutoren  treffen  ba= 
rin  gufammen,  bah  fte  ben  moralifchen  ©inftufj  bet  Drafet  be» 
geugen.  ®a8  Drafet  non  SDobona  hatte  gefagt:  ^abe  @hrfnrcht 
cor  ben  ^ilfeftehenben,  benn  fte  ftnb  heilig  unb  rein.  17)  2tlS 
einmal  bie  Ppthia  gefragt  würbe,  wer  ber  glücflidjfte  Ptenfch 
fei,  nannte  fte  ben  PhemioS,  ber  eben  für  fein  33atertanb  ge» 
ftorben  war.  Stuf  eine  ähnliche  grage,  bie  ber  .Röntg  von  Spbien 
an  ben  ©ott  richtete,  antwortete  biefer:  Slglaoö  »on  Pfophiö» 
ein  ©reiß,  ber  ein  Sänbcfen  in  Strfabien  bebaute. 18)  SlilianoS 
ergählt  bie  ©efchichte  breier  jungen  Seute,  bie  »on  Stäubern  an» 
gegriffen  worben  waren,  als  fte  baä  Drafet  »on  ©elphoi  be» 
fragen  wollten;  ber  eine  war  entfommen,  bet  anbere  hatte  ben 
britten  ©efährten  erfchlagen,  inbem  er  ihn  »ertheibigen  wollte. 
£Die  Ppthia  antwortete  bem  erften:  „9Du  haft  beinen  greunb 
fterben  laffen,  ohne  ihm  gu  .fjilfe  gu  fommen,  ich  »erbe  bh: 
nicht  antworten,  fort  auä  meinem  Stempel."  Unb  bem  gweiten, 
ber  fie  auch  befragte:  „SDu  haft  beinen  Sreunb  ermorbet,  inbem 
bu  ihn  »ertheibigteft , aber  ba§  ffilut  hat  bich  nicht  befubelt, 
beine  $änbe  finb  reiner,  benn  guoor. 19)  SÜ8  nach  bemfelben 
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®<hriftfteller  bie  ©pbariten  einen  ©änger  neben  bem  Altäre  ber 
$ere  ermorbet  Rotten,  war  eine  Duelle  non  S3lut  in  bem  Stempel 
heroorgefprubett.  Soll  ©d)tecfen  übet  bie8  äBunbergeidjen,  {Rieften 
bie  ©pbariten  gu  bem  Drafel  non  SDelphoi,  ba8  golgenbeS  antwor* 
tete : „gort  non  meinem  SDreifujje.  SDa8  2Mut,  ba8  non  beinen  ^)än» 
ben  fließt,  hält  bich  non  meiner  fteinernen  Schwelle  gurücf.  3<h 
»erbe  bit  nicht  antworten.  SDu  h«ft  ben  SDienet  ber  -Kufen 
»or  bem  Altäre  ber  ^>ere  ermorbet,  ohne  bie  üiat^e  ber  ©ötter 
gu  fürchten.  Slber  bie  Sücfytigung  wirb  nid}t  auf  fid)  warten 
laffen,  unb  bie  ©djulbigen  werben  ifyt  nicht  entgegen,  unb 
flammten  fie  felbft  oon  3eu8  ab.  ©ie  wirb  fallen  auf  ifyt 
#aupt  unb  ba8  ihrer  Äinber,  unb  Unglücf  über  Unglücf  wirb 
über  ihr  £au8  forfmten."  SüilianoS  fe£t  ^ingu,  baf)  ba8  Dtafel 
furge  Seit  barauf  in  (Erfüllung  gieng,  bie  Ärotoniaten  gerftör« 
ten  ©pbariS  oon  ©runb  au8. 

Slufjer  einer  geringen  Slngahl  non  gällen,  wo  bie  ^ptljia 
giemlic^  fdjledjt  infpiriert  war,  rechtfertigen  bie  auf  un8  gefom* 
menen  Drafel  ben  {Ruf  ber  5ßei8fyeit  ber  prophetifchen  heilig» 
thümer  unb  befonberS  be8  non  SDelphoi.  Slber  e8  ift  fein 
©runb,  ben  ^rieftern  bie  moratifche  ©rljebung,  bie  man  oft  in 
ben  Dtafeln  finbet,  gum  Sßerbienfte  anguredjnen,  ebenfo  wenig 
al8  man  fie  im  entgegen  gefegten  galle  anjc^ulbigen  füllte,  ©ie 
waren  non  niel  geringerer  SSebeutung  in  ©riecfyenlanb , als  man 
gewöhnlich  glaubt,  unb  SRidjtS  berechtigt  un8  gu  bem  ©lauben, 
bafj  bie  |)ptl)ien  jemals  SBerfgeuge  ber  {Prieftetfdjaft  gewefen 
feien;  ba8  ift  eine  gang  grunblofe  Annahme  ber  mobernen  3lu» 
toten.  SDie  gurdjt,  bie  wir  banor  haben,  bah  wir  an  ihre  3n= 
fpiration  glauben  fonnten,  läht  nn8  ungerechter  Sßeife  ihre  3tuf= 
richtigfeit  in  Sßerba^t  giehen.  SBiele  Söeifpiele , unter  anbern 
ba8  ber  3eanne  b’&rc,  geigen  un8  ja,  bis  gu  welcher  -£>öhe  fich 
eine  einfache  unb  ungebilbete  SRatur  unter  bem  (Sinfluffe  be8 
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teligiöfen  6nthufia8mu8  ergeben  Tann.  2)ie  fPnthien  waren 
grauen  au8  bem  Bolfe,  «nb  ihre  SBorte  finb  ant  hauftgften  nur 
ber  AuSbrutf  beö  BolTSberoubtfeinS.  25ie  fokale  SORoral,  bie  ben 
griedhtfehen  MepubliTen  baS  geben  nerliet),  war  nicht  ba8  9>rini* 
legium  ©iniger,  fonbern  ba8  ©rbtheil  Aller.  Söenn  bie  grauen 
nicht  an  bent  Kriege , nod)  an  ben  Bewegungen  be8  öffentlichen 
SRarTteS  2l)eil  nehmen  Tonnten,  fo  waren  fie  batum  »on  bem 
©efühle  für  Baterlanb  unb  greUjeit  uicbt  weniger  befeelt,  ba  fte 
gelben  gebaren.  JDiefelben  moralischen  Sbeen,  biefelben  politi* 
fdjen  fPringipien  erfüllten  fowohl  bie  §)t>thia,  bie  bie  DraTel  et* 
theilte,  als  ben  ^riefter,  ber  fie  aufnahm,  als  ben  BolTSfühter, 
ber  fie  beutete,  als  ba8  gange  BolT,  ba8  immer  einen  gu  ben 
3ntereffen  be8  Baterlanbe8  pnffenben  ©inn  barin  fanb. 

Aber  man  Iaht  ben  fremben  ^Religionen  feiten  ba8  SRecht 
gufommen,  ba8  man  für  bie  feinige  in  Anbruch  nimmt,  unb 
feitbem  man  aufgehört  hat,  bie  DraTel  bem  Teufel  gugufd^reiben, 
wie  e8  bie  djriftlidjcrt  Autoren  thaten,  will  man  wenigfteuS,  bah 
bie  $>riefter  ober  bie  erften  Bürger  neu  ©elphoi  bie  Antworten 
ber  ^tl)ia  biftiert  ^aben.  @8  hatte  jebodh  fdjwer  gehalten, 
einen  fo  groben  Betrug  fo  lauge  Beit  hint>ur(h  gu  wieberholen, 
ohne  burdi  irgenb  eine  3nbi8fretion  oerrathen  gu  werben,  unb 
ohne  Berbadjt  gu  erregen.  2)ie  ©riechen  waren  gu  eiferjüchtig 
auf  ihre  greiheit,  um  einigen  ^)h°fit>en  einen  foldjen  ©influb 
auf  bie  politischen  Angelegenheiten  gu  laffen;  unb  biefe  ihrer 
©eitS  hatten  ein  fehr  groheS  Sntereffe,  ben  9iuf  eine8  DrafelS, 
ba8  ihrem  ganbe  einen  groben  Sieichthum  nerfdjaffte,  gu  Tom* 
promittieren.  ^erobotoS  ergäl)lt,  bah,  fll8  ÄleomeueS,  Äönig 
non  ©parta,  einmal  bie  fPptl)ia  burch  bie  Bermittelung  eineS 
S)elphter8,  mit  $Ramen  Äobon,  beftodjen  hatte,  biefer  nerbaunt 
unb  bie  ffhrthia  abgefe^t  würbe.20)  ^aufauiaö  fagt,  bah  er 

Tein  attbercS  Beifpiel  non  Beftedjung  eines  DraTelS  Teune. 2I) 
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SJlan  geilt  biefem  Beugnig  bie  ®eid)icgte  ber  $lfmaioniben 
entgegen,  bie,  um  ben  apollon  günftig  für  fid)  gu  ftimmen, 
feinen  burdj  eine  geuerSbrunft  gerftörten  Stempel  mieber  auf* 
bauteu;  aber  biefe  Siberalität  begog  ficg  nicgt  auf  bie  fPriefter, 
eg  mar  ein  Slft  ber  Pietät  gegen  beu  ©ott,  ber  fie  anerfannte, 
inbem  er  itjnen  bie  Jpilfe  ber  ßafebaimonier  gegen  bie  Üprannen 
non  Sltgenä  nerfdjaffte.  SSemt  ©emoftgeneg  bie  fPptgia  an* 
fdgulbigt,  bag  fie  pgilippiftere , fo  ift  bag  bloger  Berbadjt,  bet 
nur  bemeift,  bag  bie  ©riecgen  ficg  nicgt  ol)ne  SReflejcion  ben 
SB  orten  bet  Drafel  fügten.  ©egon  in  bet  Sliag  fagt  ja  <£>eftor, 
beffen  Pietät  nid)t  gmeifelgaft  ift,  bag  bag  befte  Stugurium  fei, 
für  fein  Baterlanb  gu  fampfen. 

üftidjt  allein  maren  bie  ©riecgen  immer  auf  igter  ^>ut  ge» 
gen  bie  Betrügereien  ber  SBagrfager,  aucg  igre  ©grfurcgt  not 
ben  ©öttern  mar  meber  eine  blinbe,  nocg  eine  fflanifcge,  mie  bag 
eine  non  £>eroboto§  ergäglte  Slnefbote  bemeift.  SDer  gpbet 
§)aftpag,  ber  eg  nerfucgt  gatte,  feine  Sanbgleute  aufgumiegeln, 
mar  genßtgigt  morben,  gu  entfliegen  unb  gatte  feine  Buflucgt 
bei  ben  Äpmaiern  gefuigt.  !Diefe,  aufgeforbert  non  bem  Äßnige 
bet  Werfet,  ign  außguliefern,  fdjitften  an  bag  Drafel  ber  Bran» 
cgiben  ©efanbte  mit  bet  Stage,  mag  fte  tgun  foflten,  um  ben 
©öttern  gu  gefallen,  @g  mutbe  ignen  geantmortct,  bag  fie  ben 
$>aftpag  augliefern  foUten.  Slber  ein  Bürger,  üftameng  2lriftobi» 
fog,  ber  biefem  Drafel  migtraute,  neranlagte  bie  Äpmaier,  eine 
grneite  ^Deputation  gingufcgicfen,  an  ber  er  felbft  SLljeit  nagm. 
Stlg  bie  ©efanbten  bei  ben  Brancgiben  angefommen  maren, 
fragte  iÄriftobifog  ben  ©ott:  -£>err,  ber  8pber  ^aftpag  ift  gu  ung 
gefommen,  um  bem  gemaltfamen  Stöbe,  momit  ign  bie  fPerjer 
bebtogen,  gu  entgegen.  SDiefe  aber  forbern  ign  gurücf  unb  bc» 
feglen  ben  jfpmaiern,  ign  augguliefern.  SBir  aber,  obmoL  in 
Surcgt  nor  bem  Borne  ber  fPerfer,  gaben  eg  nicgt  gemagt,  ben 
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$ilfeflel)enben  auSguliefetn , elje  wir  beutlidj  »on  bir  erfahren, 
wa8  wir  tfyun  feilen."  ©o  war  feine  Stage,  unb  ber  ©ott 
gab  biefelbe  Antwort,  inbem  et  befahl,  ben  ^laltpaS  au8gu= 
liefern.  9lun  t|at  SlriftobitoS  mit  SBorbebat^t  SolgenbeS:  @t 
gieng  tingS  um  ben  Semmel,  unb  naljm  bie  ©petHnge  unb 
anbete  Sögel  jeglidjer  9trt , bie  an  bemfelben  iljr  SReft  gemacht 
Ratten,  weg.  darauf,  fagt  man,  fam  auS  bem  £eiligt|ume 
eine  Stimme,  bie  lautete:  „O  bu  S«öel^afteftet  unter  ben 
Sölenfdjeu,  waS  wagft  bu  gu  tljun?  3)u  raubft  meine  ©d)ü|* 
linge  auS  meinem  Semmel."  Slbet  SlriftobiloS  antwortete  ol)ne 
Serlegen^eit:  „|>erT,  bu  »ertljeibigft  beiite  ©djüpnge  unb  ben 
Äpmaiern  beftetylft  bu,  ben  irrigen  auSguliefetn?  — 3a,  id)  be» 
fefyle  e8,  bamit  i|r  burd)  biefe  ©ottlofigleit  euern  Untergang 
befdjleunigt  unb  nidjt  mel)t  fommt,  ba8  Orale!  gu  fragen,  ob 
man  bie  ©d)ü|linge  ausliefern  mufj.  * *) 

Sölan  finbet  in  bem  ^erobotoS  ein  anbereS  Seifpiel  baoon, 
wie  bie  ©riechen  guweilen  fid)  bemühten,  eine  günftigere  3lnt=> 
wort  upn  ben  ©öttern  gu  erhalten,  wenn  ifynen  bie  erfte  gu 
troftloS  war.  Sei  ber  Snoafion  be8  3Eerre8  f Rieften  bie  Sitten  er 
S^eoren  nadj  35elp|oi,  um  ba8  Oralei  gu  befragen.  9Iber  bie 
etfdjroclene  fPptljia  madjte  ifynen  ein  fdjrecllidjeS  Silb  »on  ber 
beoorfteljenben  Störung  unb  Serwüftung.  35a  nahmen  bie 
feeren  »on  Sitten  auf  ben  9latfy  eines  SürgerS  »on  55elpljoi 
Oelgweige  unb  begaben  fid)  nochmals  gu  bem  Oralel,  um  ben  ©ott 
als  ©d)u|fleljenbe  gu  befragen83):  „O  £err,  gib  unS  ein  beffeteS 
Oralel  für  unfer  Saterlanb  auS  fRücffidjt  auf  biefe  Oelgweige, 
bie  wir  tragen,  ober  wir  »erlaffen  nid)t  bein  ^eiligt^um,  fon» 
bem  wir  bleiben  ba,  bis  wir  fterben."  35a  fptad)  gu  ifynen  bie 
$)ptfyia  oon  einer  fyölgernen  ©lauer,  bie  3«uS  auf  bie  Sitte  feiner 
$od)ter  ben  Sltljenern  als  iljre  le|te  3uflud>t  gewähre,  ©tan 
wei|,  bafj  SdjemiftolleS  biefe  Ijölgerne  ©lauer  als  bie  atfyenienfifdje 
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flotte  begeidjnete,  bie  ©riechenlanb  bei  ©alamiS  rettete.  S)a 
wo  £eroboto8  btefe«  ruhmreichen  Steg  ergäbt,  führt  er  eine« 
©prud)  beS  33afi§,  eines  boiotifchen  SBabrfagerS,  an,  ber  non 
ben  SRnm^en  infpiriert  würbe*4):  SBann  fie  mit  ihren  ©Riffen 
ben  ^eiligen  ©tranb  ber  Artemis  mit  golbenem  Schwerte  unb 
bie  Äüfte  non  Äpnofura  bebeden,  unb  wann  fte  mit  rafenber 
Hoffnung  baS  glängenbe  Sitten  gerftort  haben,  bann  wirb  bie 
götttliche  SDife  ben  ftarfen  Äoroä,  ben  ©obn  ber  ^t)bri§ , ner* 
nidjten,  bet  nad)  ©ewaltigem  trautet  unb  Me8  umgufehren 
meint.  SDenn  ©rg  wirb  fleh  mit  ©tg  mifcfyen,  unb  mit  33Iut 
wirb  2lre8  baS  UJieer  färben.  35ann  wirb  ben  freien  Sag  non 
£eHa§  fyerbeifüfjreu  ber  weit  bitdenbe  Äronibe  unb  bie  beb« 
5Rite."  £eroboto8  fef}t  ^inju,  baff  er  nad?  fo  deutlichen  SBorten 
bc§  33ati$  nid}t  wage,  ben  Drafeln  gu  wiberft>reä)en,  unb  baff 
er  e§  nicht  billige,  wenn  9lnbete  e8  träten. 

6t  bat  ni<bt  weniger  ©lauben  an  bie  non  ben  ©riechen 
nach  ibtem  ©iege  erjagten  SBunber,  g.  33.  bei  ber  wunberbaten 
Sertbeibigung  beS  Stempels  non  SDelp^ot.  S5ie  SDelp^ter  batten 
baS  Drafel  gefragt,  ob  fie  bie  heilige«  ©«häije  nergtaben  ober 
nad)  einem  anbern  8anbe  f (baffen  feilten. Si)  35er  ©ott  ant» 
wortete  ihnen,  er  würbe  ficb  febon  felbft  fdjüjjen;  ba  forgten  fie 
nur  für  ihre  eigne  Sicherheit.  @ie  fehieften  ihre  grauen  unb 
Äinbet  nach  $djaja  unb  flüchteten  ftd)  auf  bie  ©ipfet  beS  §)ar= 
naffoS  ober  nach  SofriS.  21  ber  als  bie  Sarbaren  famen,  um  gu 
plündern,  unb  in  ba$  ^»eiligtbum  ber  2ltt)ene  fPronaia  traten, 
ba  traf  fie  ber  33lifj,  unb  gelSftüde  nom  Serge  loSgeriffen, 
rollten  mit  einem  fcbtedltdjen  ©etöfe  herab  unb  gerfdjmetterten 
eine  grobe  2lngabl  non  ihnen.  Stur  einige  enttarnen  unb  flohen 
nach  Soiotien,  wo  fie  ergäblten,  bafj  fie  aufjer  biefem  SBunber* 
geidjen  gwei  Krieger  non  übermenfchlid)er  ©eftalt  gefeben  hätten, 
bie  fie  nerfolgten  unb  ermorbeten.  35ie  non  bem  ^atnaffoS 
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Ijerabgeftürgten  geifert  mürben  an  bet  ©teile  gelaffen,  mo  fte  alß 
Beugniä  für  bie  SRacbe  ber  (Götter  liegen  blieben,  Später  bei 
ber  großen  Suoafion  ber  ©adier,  »ertfyeibigte  ber  pptfyifdfye  ©ott 
mieber  feinen  Stempel.  9Rad?  fPaufaniaß  unb  Suftinuß  Ralfen 
ein  ©rbbeben,  baß  einen  Streit  beö  Sergeä  loßrifj,  ©onner, 
^)agel  unb  ©turmeßbraufen,  baß  in  ftarfem  @df)o  »on  bem  fPat= 
naffoß  ertönte,  unb  mäfytenb  ber  9lad?t  Ralfen  bie  mpfteriöfen 
©greifen,  bie  man  bem  $>an  gufdfyrieb,  ben  ©rieten,  bie  gal)l= 
lofe  ©djat  »on  Barbaren  gu  »eruierten. 2 6) 

©iefe  SBunber  ersten  bie  ©^tfurd)t  ber  SBölfer  cor  bem 
©elpfyifdjen  Drafel.  ©ein  SRuf  erftrecfte  fid?  felbft  über  ©riedjen* 
lanb  fyinauß,  feine  äßafyrpaftigfeit  mürbe  burd)  gal)lreid)e  ©e= 
fdjenfe  begeugt,  man  führte  glängenbe  Setfpiele  »on  feiner  Ijoljen 
2Beißl)eit  an.  Stuf  ben  Pforten  beß  Stempel!  ftanben  motalifdje 
©entengen,  mie  man  fagte,  »on  ben  fieben  SBeifen  »erfaßt,  mie: 
„gerne  bid)  felbft  fennen",  „Sn  fRidjtß  gu  »iel".  9)ptl)o  mar 
bie  ^auptftabt  ber  Slmpljiftponen , ber  religiöfe  unb  politifdje 
Slittelpunft  »on  ©tiedfenlanb,  ber  9?abel  ber  ©rbe.  „ÜKan  be= 
gibt  fid)  nad)  ©elpljoi,"  fagt  X'lrifteibeß,  „unb  befragt  baß  Drafel 
über  baß  ©efd^icf  ber  ©taaten."  ©ie  ©efefce  finb  ben  Säntmorten 
ber  f)ptl)ia  gemäff  feftgeftedt,  mo»on  8p!urgoß  baß  erfte  Seifpiet 
gab.»7)  9Ran  befragte  aud)  ben  ©ott  über  bie  Slrt , mie  bie 
©eremonien  beß  öffentlichen  Äultuß  einguridjten  feien,  mie  man 
bie  plagen  abmenbe,  bie  SBunbetgeidjen  erfläre,  über  bie  @rün= 
bung  ber  Stempel  ober  bie  Anlage  »on  Kolonien.  @o  mürbe  bie 
©tabt  Äprene  nacp  einer  9lntmort  beß  ©elpfjifdfen  Drafelß  ge* 
grünbet  ©er  ©influfj  biefeß  Drafelß  ftefyt  mit  ber  gtofjen 
politifchen  unb  moralifdjen  6pod)e  ber  gtiedjifdjen  ©efd)id)te  in 
©inflang.  ©keto  unb  §)lutard)oß  erflären  feinen  Verfall  burdt 
bie  2lbnapme  ber  anß  ber  ©rbe  auffteigenben  ©afe,  'bie  guletjt 
gang  aufljörten,  mie  ein  »erfiegenber  glufj.  Slbet  'bie  anbern 
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Drafel  beß  Apollon  Porten  faft  ju  berfelbett  Beit  auf.  ©ie  Se= 
fchaffenheit  beß  SBobenß  non  ©riechenlanb  ^atte  burch  bie  Stfydtig* 
feit  ber  ©rbbeben  ober  burd)  anbere  geologifclfe  ©rünbe  tnobtftjiert 
werben  fßunen;  niell  eicht  fittb  auch  bei  juneljtnenbem  Alter  bet 
Stämme  bie  Organe  weniger  jugängticb  für  bie  Ulatureinflüffe. 
Aber  ber  ^auptgrunb  für  ben  SBerfatl  ber  Drafel  war  bie  Ab» 
nähme  beß  ©laubenß.  ©er  prophetifche  ©eift  $)ptho’ß  n>ar  bet 
begeifternbe  |>auch,  ber  auß  einem  freien  8anbe  auffteigt,  war 
ber  religißfe  ©eift  beß  republifanifchen  ©tiechenlanbß , unb  bie 
Drafel  würben  ftumm,  alß  ©riecfjenlanb  feine  greiheit  oerlor 
unb  feine  ©ßtter  oetgafj. 

©eit  bem  galle  ber  SRepublifen  Ratten  bie  unter  33ormunb* 
fdfaft  gefallenen  23ßlfer  feine  33eranlaffung  mehr,  ben  Sf^oUou 
über  ifjre  Angelegenheit  31t  befragen,  beren  Seitung  ihnen  nicht 
mehr  angehßrte.  Aber  bie  niebeten  gormen  ber  ©ioination,  bie, 
welche  nur  auf  $)rioatintereffen  fidf  be3ogen,  überlebten  baß  93er= 
ftummen  ber  JDrafel.  ©0  fuhr  man  immer  noch  fort,  ben 
Aßflepioß  unb  bie  anbern  ^eilgßtter  über  bie  Teilung  non  Äranf* 
heiten  um  IRath  3»  fragen.  3m  Allgemeinen  gaben  biefe  ©ott* 
heiten  ihre  Antworten  burch  ©räume  3U  erfennen.  ©ie  Äranfen 
fdjliefen  in  bem  fpeiligthume  ein,  unb  ber  ©ott  oerfünbete  ihnen 
bie  Mittel,  bie  fte  heilen  würben  ©ie  ^rieftet  beß  Aßflepioß, 
weißte  Aet3te  waren,  festen  nieHeicpt  eine  therapeutische  23el)anb= 
lung  h>n3u,  unb  ber  ©laube  bewirfte  bie  Reifungen,  wie  bei 
jebet  anbern  mebijinifcpen  ©onfuttation.  SUtehrere  ©chriftfteHer 
haben  non  biefen  wunbetbaren  ^eiluugen  gefprodfen,  namentlich 
ber  SRhetor  Arifteibeß,  unb  man  hat  auf  33otiogefd?enfen  3n* 
fcpriften  aufgefunben,  bie  non  Äranfen , welche  auf  biefe  Sßeife 
geheilt  worben  waren,  geweiht  waren.  üJian  befragte  auch  bie 
Drafel  beß  Amphiaraoß,  beß  Äalchaß,  füicpfoä  unb  einiger  an= 
berer  berühmten  Propheten,  inbem  man  bei  ihrem  ©rabmale 
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einfdjlief;  benn  baS  9Sti»ilegium,  baS  £omero8  bem  !£eirefia8 
»inbigiert,  feine  prophetifdje  Söiffenfcfaaft  nach  bem  £obe  bemahrt 
gu  haben , hatte  fit£>  auf  bie  bebeutenbften  ©eher  ber  ^erotft^eu 
Beit  erfireeft.  9Ran  fhtäferte  beu  fchon  gu  Sßtftonen  biSp  enterten 
©eift  ein,  unb  biefe  DiSpofition  mürbe  gemeiniglich  burch  phpfifdje 
©inflüffe,  3.  33.  burdf  gashaltige  ©eroäffer  ober  ©manationeu 
auö  ber  ©tbe  begünftigt.  DaS  SuStrocfneu  eines  Sumpfes, 
ober  ein  SBechfel  in  ber  23efä)affent)eit  beS  33obenS  fonnte  baS 
Drafel  aufhören  laffen.  {piutarchoS  fagt,  ba|  baS  Drafel  beS 
Steirefias  »erftummte  in  golge  einer  $)eft,  bie  DtchomenoS  »er* 
heerte;  er  fe£t  hingu,  bah  fidj  etmaS  Sehnliches  in  Ä'ilifien  er» 
eignete.  3n  ben  »ulfanifchen  ©egenben  in  ber  {Rahe  beS  SoetnuS 
in  Stalien  mar  ehemals  noch  ©iobotoS  oon  ©iciHen  ein  ©obten* 
orafel. ä8)  ©in  anbereS  ber  Srt  mar  in  SlheSprotien  an  ben 
Ufern  beS  ‘Scheren,  unb  nach  S^aufaniaS  finbet  mau  in  biefem 
8anbe  baS  ÜJtobeU  oon  ben  poetifchen  ©chilberungen  ber  Unter* 
melt. 29)  3m  allgemeinen  galten  bie  ©chlünbe,  auS  melchen 
mephitifche  ©ämpfe  aufftiegen,  für  Pforten  beS  {Reiches  beS 
SibeS. 30)  Solche  maren  bei  bem  ©ap  SLainaron  bei  ^ermione, 
bei  ^jerafleia  in  Äleinafien. 3 ')  Sbiefe  fohlen  h«*§en  fMutonia 
ober  ©hatonia,  unb  bie  SßolfSphantafie  »erlegte  bahin  bie  iu  ber 
IDbpffee  erzählten  33efchmörungSfcenen , ober  baS  $inabfteigen 
beS  -£>erafleS  ju  ben  lobten. 

Unter  biefen  prophetifchen  fohlen  mar  bie  beriihmtefte  bie 
beS  StrophonioS  3U  Sebabeia , beren  {Ruf  ben  »on  ben  meiften 
ber  anbern  Dtafel  überlebte.  ©S  ift  ein  33eifpiel  mehr  oon  bem 
Sßorherrfcben  beS  ÄultuS  bet  Sobtengötter  in  ben  lebten  3«iten 
beS  $»olt)thei§muS.  Unglücflicher  SBeife  ift  SUeS , maS  fich  an 
biefe  ©ottheiten  fnüpft,  im  ©angen  feljt  bun!el.  ©er  ÜRpthoS 
»on  bem  StophonioS  ift  unbeftimmt  unb  oielgeftaltig , mie  ber 
»on  bem  ©ionpfoS,  unb  man  finbet  in  ihm  benfelben  »et* 

(19»j 


Digiiized  by  Google 


23 


wortenen  sJ)anthei8tnu8  wieber.  3n  bem  fyometibifdjen  #pmnu8 
an  ben  Apollon  wirb  StroptjonioS  als  einer  bet  ©aumeifter  beS 
belpl)ifcl>en  Stempels  genannt,  ^iloftratoä 3S)  macht  ihn  ju 
einem  ©ohne  beS  3lpolIon.  Sftadj  ^aufaniaS  wäre  fein  Orafel 
auf  eine  Sinnige  ber  9>pthia  an  bem  Orte  entbecft,  wo  Stroph»5 
nioö  oon  ber  @rbe  oerfdjlungen  worben  fei.  SDiefer  3ug  auä 
feiner  gegenbe  bringt  ihn  mit  bem  2(mp^iarao8  unb  bem  OibipuS 
gufammen,  unb  aud)  wie  OibipuS  ^atte  er  gut  ©emahlin*  Me 
Sofafte  ober  nad>  bem  ©djotiaften  beS  ^riftophaneS  bie  (gpifafte. 
SlnbrerfeitS  bezeichnet  fein  SRame,  abgeleitet  oon  trophe,  Nahrung, 
einen  ©ott  ber  $)robuftion,  unb  wie  SacdjoS  galt  et  für  ben 
Pfleger  ber  JDemeter.  ®t  ift  n ad)  s))aufania3  balb  mit  -£>erme8, 
balb  mit  SlSflepioS,  bem  feine  9iatur  oornehmlich  gleißt,  affi= 
miliert.  3)ie  ©Klange,  bie  il)m  wie  bem  SlSllepioS  heilig  war, 
erinnert  an  ben  prophetifchen  3)ra<hen  oon  $)ptho.  ©nblidj  er= 
fdjien  er  nach  ^lutardjoS  einem  ©olbaten  au8  bem  fieere  beS 
©ulla  unter  ber  ©eftalt  beS  olpmptfchen  3eu8,  unb  ©trabon, 
SituS  SioiuS  unb  4>efP<hio8  affimilieren  ihn  bem  3euS. 33)  3u* 
beffen  würbe  fi<h  SlrophonioS  nach  bem,  wa8  wir  oon  bem 
ÄultuS  wiffen,  ber  iljm  gu  ßebabeia  ju  2l)eil  würbe,  mehr  mit 
bem  3eu8  ber  Uuterwelt  oetbinben  laffen,  ber  lein  anberer  war, 
als  SlibeS,  ber  Unfidftbare,  ber  Äönig  ber  Siebten.  S)er  Maine 
skotios  (bunfel),  ber  ihm  oon  bem  ©djoliaften  be8  Slrifto* 
phaneS  gegeben  wirb,  unb  feine  ©erbinbung  mit  ^erfpna,  bie 
eine  infernale  ©üttiu  gu  fein  fdjeint,  beftätigt  Mefe  2lnna^me. 

fPaufaniaS,  ber  in  bie  $öl)le  be8  StophonioS  hinabgeftiegen 
war,  befd)reibt  bie  SBeife,  wie  man  hinabftieg. 34)  9tach  9>uti* 
fifationen  unb  Opfern,  weld)e  er  ausführlich  angibt,  trat  man 
mittelft  einet  Leiter  in  eine  Slrt  oon  fünftlic^em  ©tunnen,  bet 
etwa  acht  ©Hen  tief  war.  SÖar  man  einmal  eingeftiegen , fo 
fanb  man  an  einer  bet  ©eiten  gwifdjen  bem  ©oben  unb  bem 
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3Jlauerwerf  eine  feljr  enge  Ceffuung.  9Run  legt  man  fic^,  fährt 
er  fort,  auf  ben  tßoben,  in  ber  $anb  Äudhen,  welche  mit  ^)onig 
burdjfnetet  finb,  haltenb,  ftecft  feie  gü^e  in  bag  Sed)  unb  folgt 
bann  felbft  nach,  wobei  man  fudjt,  bie  $nie  burd)  bie  JDeffnung 
gu  bringen;  ber  übrige  Äörpet  wirb  bann  fogleich  ergriffen  unb 
folgt  bin  jhtieen  nad),  wie  etwa  ber  mädjtigfte  unb  reifjenbfte 
(Strem  im  SBirbel  einen  SJlenfdjen  Ijinabreifjen  würbe.  Söenn 
man  bann  innerhalb  beg  .^eiligthumg  ift,  ift  eg  nicht  eine  unb 
biefelbe  Steife,  wie  bie  3ufunft  geoffenbart  wirb,  fonbern  balb 
fielet  man  fie,  balb  l)ört  man  fie  ftd?  oerfünbigen.  ©ie  .£)inab* 
geftiegenen  feljren  burd)  biefelbe  Ceffnung  gurüdf,  fo  bafj  bie 
gü§e  guerft  fyerauöfommen.  . . . ©eit  oom  ©rophoniog  herauf» 
fommenben  nehmen  bie  ^riefter  wieber  in  Gtmpfang,  fefjen  il)n 
auf  ben  S^ron  ber  ÜRnemofpne,  ber  nicbjt  weit  oom  'Jlbptott 
fteht  unb  fragen  ifytt  bafelbft  aug,  wag  er  gefeiert  unb  erfahren; 
fobalb  fie  bieg  wiffen,  übergeben  fie  ihn  feinen  'Angehörigen. 
SDiefe  nehmen  ihn  auf  unb  führen  ihn  in  bie  Äapetle,  wo  er 
aud)  früher  bei  bem  ©aimon  agathog  unb  b?r  Si)d)e  agathe  gu* 
gebracht  hatte,  wäljrenb  er  nod)  gang  erfüllt  ift  oon  Sd)recfen 
unb  Weber  fich  felbft  noch  feine  Umgebung  erfennt.  Später  er* 
langt  er  feine  frühere  SBefinnung  wieber  unb  auch  bag  Sachen 
Tomrnt  ihm  gurücf."  @g  fcheint  jeboch  nach  bem  Scholiaften 
beg  2lriftophaneg,  baff  bag  Sachen  nidjt  immer  wieberfehrte,  unb 
man  fagte  fogar,  wenn  man  non  einem  büftern  unb  melandbo* 
lifdwn  fKenfdhen  fpradj,  et  habe  bie  $öhle  beg  Srophoniog 
befugt. 

3n  bem  ©ialoge  beg  fpiutatchog  über  bett  ©aimon  beg 
Sofrateg35)  ergählt  ein  gewiffer  2imard)Og,  wag  et  in  ber  Jpötjfe 
beg  ©rophonieg  gefeheu  habe.  3unorberft  finb  eg  fich  bewegenbe 
Snfelit,  glän;enb  unb  in  oerfchiebenen  garben,  bann  ein  finfterer 
unb  tiefer  Sdjlunb,  aug  bem  ein  feltfameg  ©eräufdh  herüDr 
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fommt  unb  um  beit  ftd>  Sterne  bewegen,  bie  einen  im  pHen 
©lanje,  bie  anbern  in  Stebel  gepnt.  SJiitten  in  biefet  SHfton 
prt  ©imartps  eine  Stimme,  bie  ip  fragt,  was  er  ju  wiffen 
begehrt.  — SllleS,  antwortet  er,  benn  wag  ift  nidjt  bewunbrungS* 
würbig?  — SBir  pben,  fagt  bie  Stimme,  nur  einen  geringen 
SIntpil  an  ben  oberen  Legionen,  fie  gepren  anbern  lottern; 
aber  ben  ©pil  ber  fProferpina,  ben  wir  regieren,  einen  oon  ben 
oier,  bie  ber  Stp  trennt,  fannft  bu,  wenn  bu  wiHft,  fepn.“ 
SUSbann  erflärt  ihm  ber,  mit  welchem  er  f^ric^t,  bag  ^erabfteigen 
unb  ^inauffteigen  ber  butdj  bie  Sterne  oerfinnbilbeten  Seelen, 
welt^e  fommen  unb  gepn.  SDie,  welep  etlöfcpn,  finb  bie 
Seelen,  bie  fid)  in  einen  Äorpet  fenfen,  bie,  weiche  ipe  Stebel* 
einpHung  abwerfen,  finb  bie,  welcp  auS  bem  geben  ftpiben, 
bie,  weld)e  gtänjenb  $u  ben  oberen  ^Regionen  emporfteigen,  finb 
bie  ©aimonen  ber  SRenfcpn,  weldje  man  bie  Söeifen  nennt. 
®8  ift  fcper  ju  fagen,  ob  biefe  ©rjäpuug,  bie  fep  lang  ift, 
eine  reine  Zrbidjtung  beß  $)lutarcp§,  ober  eine  ^aßucination 
ift,  proorgebracp  butd)  ein  betaubenbeS  ®ag , ober  enblid)  ob 
bafelbft  ein  änblid  war,  analog  benjenigen,  bie  man  in  ben 
ÜRofterien  ptte.  ©ie  ^)urififationen  unb  Zeremonien,  wefcp 
bem  |)inabfteigen  in  bie  £ple  beS  ©roponioS  oorangiengen, 
erinnern  an  bie,  weldp  bie  SRpten  oeranftafteten,  unb  bet 
ScpHaft  beS  SriftopaneS  bebient  fid),  inbem  er  oon  biefem 
^jinabfteigen  fpticp,  beS  SB  orteS  myesis,  (Sinweiptng.  ©ie 
©icination  ptte  fiep  wie  bie  anbern  ©pile  beg  ^ellemSmuS, 
nadj  unb  nad)  transformiert.  ©aS  Drafel  beS  ©roponioS  fteHt 
bie  mpifcp  ^)pfe  beffelben  bat,  wie  bie  Drafel  beS  SlpoHon 
ber  politifdfen  fPeriobe,  baS  Drafel  oon  ©obona  ber  beS  ur= 
fprünglidjen  SRaturaliSmuS  entfpradjen. 

@8  ejriftierten  in  bem  SKltertpm  Sammlungen  oon  Drafeln, 
welche  ju  oerfepebenen  Betten  in  ben  berpmteften  $eiligtpmern 
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erteilt  waten.  Gfyr^fippoS,  £etafleibe8  oon  PontoS,  Porpbprio8 
Ratten  Sammlungen  biefer  2ltt  oeranftaltet.  Setbft  ju  bet 
3eit,  wo  bie  Dtafel  in  ihrem  »ollen  ©lange  waren,  citculterten 
in  ©riedjenlanb  Prophetien , welche  man  alten  Sehern  beilegte. 
StbutpbtbeS  fprid)t  oon  benen,  bie  ben  borifcben  Ätieg  unb  bie 
Peft  in  Sitten  eorauSfagten.  Sd?  fyabe  oben  nad)  fperobotoS 
eine  oon  benen  beö  Safts  übet  ben  mebifdjen  Ätieg  citiert.  Pau» 
faniaS36)  erwähnt  eine  Prophetie  bet  PbänniS,  welche  bie  3n= 
oafion  bet  ©alliet  in  Slfien  ootber  oerfünbete.  ®r  fü^rt  auch 
eine  Sorberoerfünbigung  bet  Schlaft  bei  2ligo8  potamot  oon 
SERufaioS  unb  bet  Sybille  an37),  unb  ein  anbereS  ftbpllinifdbe8 
Drafel,  nach  welkem  bie  burdj  PbiltppoS  gegrünbete  matebonifcbe 
SKacbt  unter  einem  anbetn  PbilippoS  untergeben  füllte.38) 
JDiefer  cRarne  SibpHe,  bet  afiatifdjeS  UtfprungS  fc^eint,  würbe 
oon  meuteren  fabelhaften  Prophetinnen  gebraust,  benen  man, 
nadjbem  bie  JDtafel  aufgebött  batten,  eine  ÜJienge  Prophezeiungen 
gufcbtieb.  9Ran  fertigte  fibpllintfcbe  Suchet  an,  wie  man  orpbifdje 
Poefien  angefertigt  batte.  2>ie  körnet  haben  Sammlungen  biefer 
2lrt  gehabt;  bie,  welche  auf  un8  gefommen  ift,  ift  ba8  SBerf 
bet  Suben  unb  bet  <$br'tten;  bie  älteften  Partien  ftnb  au8  bet 
3eit  bet  ptolemaier,  bie  anbetn  au8  bet  Beit  bet  2lntonine.  68 
ift  eine  fortwäbrenbe  Serbenli^ung  bet  monardbifchen  IDogmen 
2lfien8,  eine  oon  ben  formen  be8  6inbtingen8  bet  otientalifchen 
3been  in  ©riedfenlanb.  Dteben  bem  pfeubobiftorifcben  Spftem 
be8  6ubemeto8  unb  ben  in  bem  unter  bem  SRamen  be8  Pbofp» 
libeö  befannten  poiema  nouthetikon  aufgefübrten  Sentenzen 
finben  fidj  fehlte  Smitationen  ber  bebtaifchen  Prophezeiungen 
unb  2lfrofticba  übet  ben  tarnen  3efu8  6briftu8.  $Die  gälfcher 
oetratben  ftd)  batin  auf  bie  ungefcbicftefte  SBeife,  unb  man  ftaunt, 
wie  fo  eoibente  8ügen  3emanben  haben  teuften  fonnen.  ©8 
fdbeint  jebod),  bah  bet  Settug  biefer  21  tt  manchmal  gelang. 
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gactantiug,  bet  fe^r  oft  bag  SeugniS  bet  ©ibpQen  anruft,  fdjeitxt 
gu  glauben,  bah  er  fo  bie  gttechifche  Religion  mit  ihren  eignen 
SBaffen  befampft.  ÜRacrobiuS  felbft,  ber  biefer  ^Religion  treu 
geblieben  war,  citiert  in  allem  Srnfte  ein  oermeintlicheS  Drafel, 
baS  nicht  ben  @ibt)Hen  gugefchrieben  mürbe,  fonbern  bem  Apollon 
ÄlarioS,  unb  erflart,  bah  3ao  bet  prüfte  Sott  fei. 3 9) 

9Ran  muh  biefe  fpftematifdien  Seufchungen,  bie  fich  baS 
Slnfe^en  einer  Snfpiration  gaben,  nicht  mit  ben  gang  aufrichtigen 
ffierfudjen  roiffenfdjaftlichet  SDioination  oermengen.  2)ie  Söeob» 
adjtung  ber  3eit^en,  meldje  anfangs  mit  ber  p>rop>^etifc^en  3nfpi= 
ration  oermifd)t  mürbe,  hatte  fict)  nad)  unb  nach  baoon  untere 
fdjieben.  3»a*  (teilt  Platon  ben  oon  ben  Söttern  gefenbeten 
SBahnfinn  meit  über  baS  oon  Ueberlegung  begleitete  ©tubium 
ber  Sßorbebentungen : „Uiiemanb",  fagt  er  im  SimaioS,  „fann  oor» 
herfagen,  menn  er  einen  oernünftigen  Seift  l)at,  fonbern  nur 
menn  bie  SBernunft  burch  ben  @d)laf  ober  bie  Äran!l)eit  gefeffelt, 
ober  burch  «ine  Slrt  oon  SnthuftaSmuS  (ich  felbft  entriffen  ift." 
3tber  er  fefct  h'n3u/  bah  ber  mieber  gu  feinem  23efitj  gelangte 
Seift  bie  bemerken  Sßifionen  ober  bie  in  biefem  Suffeutbe  oon 
franfhafter  Uebeneigung  auSgefprodjenen  SBorte  erflären  muh- 
Slnbere  2)httßfopben,  mie  bet  Äaifer  SutianuS,  gogen  bie  23eob« 
achtnng  biefer  biretten  Snfpiration,  melche  man  meber  leiten  noch 
nach  belieben  heroorbringen  fönne,  oor.  ©onft  maren  bie  auf 
bie  prophetifche  Snfpiration  gegrünbeten  Drafel  oerfchmunben, 
man  tonnte  fie  nur  burch  eine  refleftierte  Snterpretation  ber  23 or* 
bebentungen  ergangen,  ©o  oerftanben,  mürbe  bie  DJtantif  mie 
eine  mahre  experimentale  SBiffenfdjaft  betrautet , gerabe  mie  bie 
Sftebigin  ober  bie  militärifche  Saftif.  9Jian  muhte,  bah  fi<h  ein 
©eher  mie  ein  Slrgt  ober  Seneral  teufchen  fonnte,  man  muhte, 
bah  alles  menfchliche  Siffen  uneollfommen  ift,  bah  unfete  ©chlüffe 
oft  übereilt  ftnb,  aber  man  lieh  ba§  |)ringtp  felbft  bet  SJtantif 
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gu,  b.  h-  bie  Verfettung  aller  ©eiejäe  ber  phpfifchen  unb  mora« 
liichen  2öelt  unb  bemgufolge  bie  ©egiehung  ber  natürlichen  Stylt« 
facben  unb  ber  menfchlidien  ©reigniffe  auf  einanber. 

9Jtan  juchte  für  bie  göttliche  ©orjehung  einen  9)latj  gwifdjen 
ber  3bee  com  Zufall  unb  ber  Born  ©bhicffal;  wenn  bie  ©ötter 
hei  ben  menfchlicben  Angelegenheiten  bagwifcheu  treten,  fo  fdjien 
e8  natürlich,  Seiten  non  ihrem  SSiBen  in  allen  Bon  bem  SBiflen 
be8  9Jienfd;en  unabhängigen  Sbatiadben,  in  ben  unBDthergefehenen 
©reigniffen,  in  ben  träumen  gumal  gu  fuchen.  2>er  ©laube 
an  ben  göttlichen  ©haraftet  ber  Srüume  hat  bei  allen  ©6lfern 
epiftiert;  man  finbet  ©eijpiele  baBon  in  bet  ©ibel  unb  in  bem 
©Bangclium  ebenfe,  wie  im  ferneres.  @8  gibt  wenig  aüge= 
meiner  Berbreitete  fDieinungen , wie  biefe.  SDie  ©riechen  liefen, 
wie  alle  anbern  Elationen,  propljetifche  Sräume  unb  trügerifdje 
Staunte  gu,  unb  bie  ©erwanbtfchaft  ber  SBörter,  welche  3rrthum 
unb  Wahrheit  bebeuten,  mit  benen,  welche  ©lfenbein  unb  ^>orn 
bebeuten , hatte  bie  poetifche  3bee  Bon  ben  gwei  Shoren  ber 
Sräume  bernorgetufen.  Obgleich  man  ben  Sräumen  mi8traute, 
glaubte  man  hoch,  bafe  bie  (Seele,  faft  frei  Bon  ben  ©anben  be§ 
Aorperö  wahrenb  be8  Schlafes,  leidjter  mit  ben  ©ötteru  in  ©e= 
giehung  träte,  unb  ba§  e§  ber  SBiffenfdjaft  angehörte,  unter  roeU 
chen  ©ebingungen  man  burdi  bie  Sräume  bie  3ufunft  erfenuen 
fönne.  ©on  bem  Artemiboroe  ift  eine  Abljanblung  über  bie 
Auslegung  ber  Sräurne  auf  un§  gefommen. 

SDlan  fudjte  befonberS  Seichen  beö  göttlichen  SEiHenS  in  ber 
Opferflamme  unb  in  ben  ©ingeweiben  ber  Cpferthiere , benu 
ba8  Opfer,  weites  eine  Appellation  be8  SJlenfchen  an  ba8  göttliche 
©agwifcpetttreten  war,  fchien  bie  natürlichfte  ©elegenheit,  bie 
©etter  gu  befragen.  Sebe  grage  hofft  auf  eine  Antwort,  unb 
man  fonnte  bie  ©ötter  nicht  für  ftumm  unb  taub  halten,  ohne 
fie  für  inbifferent  bei  ben  menschlichen  Angelegenheiten  gu  halten, 
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WaS  faft  batauf  IjinauSfommen  mürbe,  itjre  Grjrifteng  gu  leugnen. 
2) er  (glaube  an  bie  ©orbebeutungen  unb  an  bie  9)loglid}feit  fie 
gu  erflären,  würbe  alfo  alö  eine  ber  ©a(en  ber  Oieligion  ange= 
fefyen;  er  epiftierte  bei  ben  SJeifen,  wie  bei  bent  übrigen  Steile 
beS  ©olfeS.  SlUerbingS  mürbe  er  in  ber  Seit,  wo  alle  Meinungen 
in  ^3«  geftetlt  mürben,  beftritten,  aber  ben  ©pifuräern  unb 
©feptifern,  bie  bie  (Dioination  leugneten,  weil  fie  uid>t  an  eine 
göttliche  ©otfefyung  glaubten,  [teilte  man  bie  allgemeine,  lieber* 
einftimmung  aller  33511er  unb  gaijllofe  3eugniffe  neu  ber  Söaljr» 
Ijaftigfeit  ber  SDrafel  entgegen.  CSicero,  ber  gegen  bie  SDieinatiou 
fidj  erflärt , legt  feinem  ©ruber  bie  Slvgumeute  3)erer  in  ben 
SJtunb,  bie  fie  eerttyeibigten. 4 °)  „5)tan  mufjte  alfo  an  ber  gangen 
gried)ifcf)en  ©efdjicfyte  gweifeln,  fagten  fie.  SBer  weif)  nid)t,  waS 
ber  ppttyifdje  3lpollon  bem  ÄroifoS,  waS  er  ben  Ültljenern,  ben 
Safebaimoniern , ben  Segeatett,  ben  Slrgeiern,  ben  Äorinttjiern 
geantwortet  l)at?  Ungültige  Dtafel  Ijat  QtyrpfippuS  gefammelt, 
uub  !eine3  ofyne  einen  oollgiltigen  ©ewäfyrSmann  unb  3eugen; 
icfy  übergebe  fie  aber,  weil  fie  bir  befannt  finb.  9lut  fo  oiel 
fage  id)  ber  ©ertljeibigung  wegen.  ©ie  mürbe  baS  Drafel  gu 
2)elpl)oi  fo  befugt  unb  berühmt  gemefen  fein , nie  märe  eS  mit 
fo  anfel;nlid)en  ©efdjenfen  aller  Äönige  unb  ©ölfer  angefüllt 
worben,  wenn  nidjt  alle  3eitalter  bie  SBafyrljaftigfeit  feiner  £)rafel 
erprobt  Jütten." 

üDiefe  einmütige  ©erfid^erung  beS  SlltertljumS  ift  Ijeut  gu 
Sage  burd)  eine  uid)t  weniger  einmütige  ©egation  bei  ©eite 
gehoben.  2)ie  ültenfdjtjeit  oerbrennt  im  Saufe  i^res  3)afein8 
baS,  waS  fie  angebetet  fyat,  unb  ber  tobte  ©laube  fyat  oor  bem 
Sribunal  ber  lebenbeu  ©enerationen  immer  Uuredjt.  .patten 
wir  breitaufenb  Saljre  früher  gelebt,  fo  würben  wir  baS,  waS 
wir  jefjt  finbifdjen  3lberglauben  nennen,  als  eoibente  23al)rl)eit 
anfeljen.  Säbeln  wir  nur  foeiel  wir  wollen  über  bie  Meinungen 
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bet  SBergangenßeit , imfre  Sftadjfommen  werben  medeicht  einft 
über  bie  unfrigen  ladjen.  Seben  3Horgen  nerwirft  bie  SEBiffe»= 
bte  Strttyütner  beS  notigen  2ageS;  bte  SBabrfyeit  fdjreitet 
fort,  wir  haben  barauS  eine  d)tonologtfche  «frage  gemalt,  unb 
jum  Kriterium  nehmen  wir  ben  Äalenber.  JDodj  SBa^r^eit 
ober  Srrt^um,  ber  (glaube  war  mehr  wertfy,  al8  bet  3«>eifeL 

©8  gibt  ©tunben,  wo  bet  ©Ratten  feßt  bidjt,  ber  ©ebanle 

manchmal  feljr  ohnmächtig  ift;  fel>r  oft  fteljt  ber  33erftanb  be8 

ÜHenfcßen  unb  ber  ber  Sßßlfer  »oCter  Ungewißheit  ftiU  an  ben 

jfreugwegen  be8  8eben8  unb  ber  ©efchi<hte.  SBeun  e8  no<h 
Dtafel  gäbe,  wer  fann  behaupten,  baß  et  biefelben  nie  befragen 
würbe? 
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Die  vorliegende  Arbeit  untersucht,  inwieweit  die  Griechen,  die 
Alexandriner  und  die  Römer  in  den  Werken  ihrer  Poesie  und  in  den 
Werken  ihrer  Kunst  der  sie  umgebenden  landschaftlichen  Natur 
menschliche  Gestalt  verleihen.  Dieselbe  kommt  dabei  zu  wesent- 
lich anderen  Resultaten  als  die  beiden  Woermann’schen  Abhand- 
lungen über  den  landschaftlichen  Natursinn  der  Griechen  und  Römer 
und  die  Landschaft  in  der  Kunst  der  alten  Völker;  sie  unterscheidet 
sich  von  diesen  auch  durch  den  ganzen  Gang  der  Untersuchung. 
Während  Woermann  nämlich  die  Dichter  getrennt  und  nebensäch- 
lich behandelt  und  der  Kunst  sein  Hauptinteresse  widmet,  ist  für 
uns  die  Gegenüberstellung  der  Poesie  und  Kunst  der  leitende  Ge- 
danke; während  Woermann  (d.  Landschaft  in  d.  Kunst,  p.  237) 
ferner  z.  B.  dadurch,  dass  er  bei  seiner  Besprechung  der  anthropo- 
morphischen  Naturdarstellungen  der  hellenistischen  und  römischen 
Epoche  die  drei  Abtheilungen,  der  ursprünglich  mythologischen 
Gestalten,  der  reflectirten  landschaftlichen  Naturpersonificationen 
und  der  Localgottheiten  der  Länder,  Städte,  Flüsse,  Berge  u.  s.  f. 
macht,  zu  viel  Zusammengehöriges  trennt,  als  dass  sich  eine  klare 
Entwickelung  einzelner  Gruppen  geben  Hesse,  werden  wir  es  vor- 
ziehen, die  Erde,  Länder,  Städte,  das  Meer,  die  Flüsse  und  Quellen, 
die  Nymphen,  Nereiden,  Satyrn  und  Aehnliches  und  endlich  die  Berge 
nacheinander  durch  den  grössten  Theil  der  antiken  Poesie  und  Kunst 
zu  verfolgen.  Bevor  wir  jedoch  zu  den  Einzeluntersuchungen  über- 
gehen, hat  die  Einleitung  noch  zwei  Aufgaben  zu  lösen.  Sie  muss 
kurz  ito  Allgemeinen  das  Verhältniss  der  Poesie  zur  Kunst  darthun; 
sie  muss  ferner  bei  einer  so  vielfach  schwankenden  Terminologie, 
wie  sie  gerade  auf  diesem  Gebiete  herrscht,  die  anzuwendenden  Be- 
zeichnungen möglichst  bestimmt  definiren.  An  ihrem  Ende  wird 
sich  zugleich  Gelegenheit  bieten,  die  Beschränkungen,  welche  wir 
uns  bei  dem  grossen  Umfange  unsers  Stoffes  auferlegen,  zu  recht- 
fertigen. 

Poesie  und  Kunst  eines  Volkes  und  einer  Zeit  wurzeln  in  dem- 
selben Boden;  in  den  Erzeugnissen  beider  muss  deshalb,  soweit  sie 
sich  auf  denselben  Stoff  beziehen,  auch  derselbe  Geist  herrschen. 
Man  vergleiche  das  Ethos  und  die  Erhabenheit  Uschyleischer  Cha- 
raktere mit  den  Gestalten  des  Polygnot  (Brunn,  Künstlergesch.  II, 
14  ff.),  die  sanftere  Anmuth  und  vollendet  harmonische  Durchbildung 
edelsten  Menschenthums  in  den  Festfeiernden  des  Parthenonfrieses 
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(Brunn,  Bildw.  d.  Parthenon.  Münch.  Akad.  Sitzb.  1874,  p.  40  ff.) 
mit  dem  Geiste  der  sophokleischen  Tragödie;  nicht  minder  beachte 
man  jedoch,  dass  römischer  Poesie  und  römischer  Kunst  die  Schilde- 
rung der  subjectiven  Theilnahme  des  Locales  an  allen  Handlungen, 
die  in  seinem  Bereiche  geschehen,  im  Gegensatz  zu  den  Griechen  in 
gleicher  Weise  eigen  ist  (vgl.  unten). 

Ist  demnach  die  innere  Uebereinstimmung  von  Werken  der 
Kunst  und  Dichtung  desselben  Volkes  in  derselben  Epoche  eine  un- 
abänderliche Noth wendigkeit,  so  liegen  gleichwohl  in  der  Weise,  in 
welcher  derselbe  Gedanke  hier  oder  dort  zum  Ausdruck  gebracht 
wird,  die  Ursachen  äusserer  Verschiedenheiten,  und  gerade  für  unsere 
Untersuchung  ist  ein  solcher  Dififerenzpunkt  von  besonderer  Wichtig- 
keit zu  beachten.  Der  Dichter  kann  den  Dingen  der  sinnlichen  Welt 
in  ihrer  natürlichen  Gestalt  menschliche  Empfindung  und  zum  Theil 
auch  menschliche  Thätigkeit  leihen:  der  Künstler  heüni-f  dazu  jdjv 
gegen  der  menschlichen  Gestalt.  In  Folge  dessen  kann  der  letztere 
dem  Dichter  wohl  auf  mythologischem,  nicht  aber  auf  anderen  Ge- 
bieten ungehindert  nachschaffen.  Wo  Homer  (B  548)  das_nahjriing- 
spendende  Gefilde  den  Erechtheus  gebären  lässt,  zeigen  die  Künstler 
uns  die  Mutter  Erde  den  Erichthonios  emporreichend;  während  bei 
Dichtem  der  Anthologie  Aphrodite  vom  wirklichen  Meere  geboren 
wird  (Anth.  Pal.  Dübner  V,  180,  5;  XVI,  178),  war  an  der  Basis 
des  Weihgeschenkes  des  Herodes  Atticus  in  Korinth  die  Thalassa 
die  Aphrodite  emporhaltend  gebildet  (Paus  II,  1,  8).  Wenn  die 
Poesie  uns  aber  schildert,  wie  Berge,  Bäume,  Blumen  und  ähnliche 
Gegenstände  freudig  oder  traurig  bewegt  sind,  dann  beginnen  für 
die  Kunst  Schwierigkeiten,  die  sie,  wie  wir  sehen  werden,  nur  theil- 
weise  und  nur  durch  besondere  Auskunftsmittel  überwinden  konnte. 

So  schwer  der  Künstler  dem  Dichter  überallhin  folgen  kann, 
so  leicht  kann  wenigstens  eine  reflectirende  Poesie  von  der  Kunst 
Gestalten  entlehnen,  selbst  wo  dies  Verfahren  einem  unmittelbaren 
poetischen  Empfinden  widerstrebt.  Die  unendlich  häufige  oft  kaum 
mehr  zu  durchschauende  Wechselwirkung  poetischen  und  künstleri- 
schen Schaffens  wird  in  hervorragender  Weise  unsre  Aufmerksam- 
keit in  Anspruch  nehmen. 

Wir  schliessen  den  ersten  Theil  unsrer  Einleitung  mit  einem 
Blicke  auf  eine  Anzahl  von  Personificationen  der,  komischen  Bühne 
und  die  Mythoi  des  älteren  Philostratos.  Wolken,  Wespen,  Vögel, 
Frösche  werden  wohl  einmal  in  menschlicher  Gestalt  personificix-t, 
sind  dadurch  aber  keineswegs  zu  Personificationen  von  allgemein 
gütigem  Ausdrucke  geworden  und  kommen  daher  auch  in  der  Kunst 
nicht  vor.  Die  Nephele  einer  Vase  malerischen  Stiles,  welche  Woer- 
mann (a.  a.  0.  p.  256)  hierherzieht,  ist  die  mythologische  Mutter 
der  Helle  und  des  Phrixos,  deren  ursprünglicher  Zusammenhang  mit 
der  Natur  in  der  mythischen  Erzählung  vollständig  zurückgetreten 
ist.  Die  Mythoi  (Im.  I,  3.  Kayser  ed.  Teub.  p.  299  1.  10  ff.)  endlich, 
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eigentlich  schon  Personificationen  der  unsinnlichen  Welt,  sind  ähn- 
liche Eigenartigkeiten,  die  für  einen  bestimmten  Fall  einmal  versucht, 
ebensowenig  canonische  Giltigkeit  erlangt  haben;  einzelne  Gestalten 
derselben  dürften  sich  z.  B.  von  verwandelten  Gefährten  des  Odysseus 
nicht  unterschieden  haben. 

Im  zweiten  Theile  unsrer  Einleitung  definiren  wir  nunmehr  die 
Bezeichnungen,  welche  wir  anzuwenden  gedenken. 

Personification  bedoutet  uns  die  menschliche  Beseelung  und 
Verkörperung  eines  Gegenstandes  der  sinnlichen  oder  unsinnlichen 
Welt;  als  Personificirung  oder  Verleihen  von  Persönlichkeit  be- 
zeichnen wir  dagegen  eine  bloss  menschliche  Beseelung  ohne  gleich- 
zeitige Verkörperung. 

Unter  den  Personificationen  scheiden  wir  die  mythologischen 
und  auf  mythologischer  Grundlage  geschaffenen  poeti- 
schenvon  den  begrifflichen.*)  Erstere  sind  schon  bei  den  Griechen 
der  homerischen  Welt  fast  alle  so  geistige  Wesen,  dass  sie  nicht  mehr 
Verkörperungen  von  Naturgegenstäuden  bilden,  sondern  als  selbst- 
ständige Individualitäten  im  Reiche  der  Natur  walten,  und  sogar  bei 
Erde  und  Flüssen,  welche  stets  mit  ihren  Elementen  identisch  bleiben, 
scheiden  sich  doch  in  gewisser  Weise  die  mythologischen  Gestalten 
von  Erde  und  Fluss  der  umgebenden  Natur;  sie  sind  demnach  volle 
freie  Persönlichkeiten.  Im  Gegensatz  zu  ihnen  sind  die  begrifflichen 
ursprünglich  keine  lebensvollen  Persönlichkeiten,  sondern  menschliche 
Bilder  für  den  Begriff  eines  Gegenstandes;  dass  dieselben  trotz 
ihrer  begrifflichen  Natur  dennoch  häufig  zu  lebendigen  Persönlich- 
keiten werden,  findet  darin,  dass  sie  einmal  menschlich  gebildet 
waren,  seine  Erklärung.  Als  Localpersonification  bezeichnen 
wir  endlich  unter  den  Personificationen  nur  diejenige,  welche  ein 
an  seinem  gegraphischen  Orte  befindliches  Local  so  in  sich  verkörpert, 
dass  sie  die  Stelle  desselben  im  Zusammenhänge  der  Landschaft  ein- 
nimmt. In  Folge  dessen  sind  Personificationen,  die  noch  mythologisch 
sind,  nothwendig  niemals  streng  local  und  selbst  die  begrifflichen 
sind  durchaus  nicht  allgemein  zugleich  local,  sondern  nur  soweit  sie 
obige  Bedingung  vollständig  erfüllen. 

Während  eine  Personification  immer  sowohl  das  geistige  als 
das  körperliche  Wesen  eines  Gegenstandes  umfasst,  kommt  es  auch 
vor,  dass  nur  das  geistige  Wesen  eines  solchen  durch  eine  mensch- 
liche Gestalt  verkörpert  ist,  die  wir  vielleicht  am  meisten  in  Ueber- 
einstimmung  mit.  der  üblichen  Terminologie  als  den  Gott  des  bezüg- 
lichen Gegenstandes  bezeichnen  dürfen.  Derartige  Götter  fehlen 
zwar  den  Griechen,  welche  in  der  Natur  nie  Körper  und  Seele  schei- 
den, ohne  dass  das  Seelische  sofort  individuelles  Leben  gewänne  und 

1)  Wir  vermeiden  die  Bezeichnung  „allegorisch“.  Leasing  (Abhandl. 
ii.  d.  Fabel):  „Aber  was  will  er  mit  seiner  Allegorie?  — Ein  so  fremdes 
Wort,  womit  nur  wenige  einen  bestimmten  Begriff  verbinden,  sollte 
überhaupt  aus  einer  guten  Erklärung  verbannt  sein.“ 
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somit  nicht  länger  unmittelbar  an  das  Körperliche  gebunden  ist, 
sind  dafür  aber  bei  den  Römern,  denen  eine  solche  Trennung  durch- 
aus geläufig  ist,  um  so  häufiger.  Schon  wegen  ihrer  engen  Zu- 
sammengehörigkeit mit  dem  physischen  Locale,  von  dem  diese  Götter 
nur  durch  begriffliches  Denken  getrennt  sind,  sind  sie  fast  stets 
Localgötter. 

Neben  Localpersonificationen , welche  ein  Local  in  sich  dar- 
stellen und  Localgöttern,  welche  das  geistige  Wesen  eines  Locales 
sind,  kann  man  drittens  von  Localbezeichnungen  reden.  Dieses 
darf  dann  geschehen,  wenn  ein  Local  durch  mythologische  Personen, 
oder  Menschen  bezw.  Thiere,  welche  sich  an  demselben  aufzuhalten 
pflegen,  angedeutet  oder  bezeichnet  ist;  die  Theilnahme  an  anderen 
Handlungen,  welche  diese  Wesen  etwa  zeigen,  ist  natürlich  nicht 
diejenige  des  Locales,  sondern  ihre  eigne. 

Endlich  sei  noch  auf  den  Unterschied  zwischen  Personification 
und  Repräsentant  bezw.  Vertreter  hingewiesen,  ein  Unterschied, 
dessen  Nichtberücksichtigung  zu  nur  allzuvielen  IrrthUmern  Anlass 
gegeben  hat.  Die  Personification  ist,  wie  wir  sahen,  dasjenige,  was 
sie  bezeichnet,  der  Vertreter  ist  nicht  selber  das,  was  er  vertritt, 
sondern  steht  nur  in  mehr  oder  minder  engem  Zusammenhänge  mit 
demselben. 

Gehört  die  Personification  vorzugsweise  der  Kunst  an,  so  ist 
die  Personificirung  das  eigentliche  Gebiet  der  Poesie.  Sobald  wir 
nämlich  von  der  Mythologie  absehen,  wird  einem  Naturgegenstande 
nie  die  Personification,  sondern  höchstens  die  Personificirung  zu  Theil. 
Wollte  man  zum  Beweise  aussermythologischer  Naturpersonificationen 
die  Uebertragung  von  Namen  menschlicher  Körpertheile  auf  Dinge 
in  der  Natur  anführen,  so  ist  dieser  Einwand  doch  bei  näherer  Prü- 
fung ein  unbegründeter.  Mag  es  auch  nicht  ausgeschlossen  sein, 
dass  eine  ganz  kindliche  Phantasie  in  einer  Zeit  des  griechischen 
• Volkes,  welche  weit  hinter  der  homerischen  zurückliegt,  den  Dingen 
um  sich  her  wirklich  menschliche  Gestalt  gegeben  habe,  so  ist  es 
doch  auch  sehr  wohl  möglich,  dass  der  Mensch  solche  Bezeichnungen 
gleich  in  allgemeinerer  Bedeutung  auf  die  Natur  übertragen  habe. 
Wenn  er  z.  B.  die  Gipfel  der  Berge  und  Bäume  Häupter  nannte,  den 
Rand  eines  Hügels  oder  eines  Flusses  Augenbraue,  so  braucht  er 
deshalb  nicht  immer  volle  menschliche  Gestalten  in  diesen  Dingen 
gesehen  zu  haben.  Mag  dem  nun  aber  auch  sein,  wie  ihm  wolle, 
jedenfalls  gilt  von  der  ganzen  uns  bekannten  griechischen  Poesie  in 
noch  höherem  Grade,  als  Hense  (Poet.  Personificirungen  in  griech. 
Dicht,  p.  1 u,  a.)  es  annimmt,  dass  die  vom  menschlichen  Körper 
auf  die  Natur  übertragnen  Bezeichnungen  ihre  eigentliche  personi- 
ficirende  Kraft  völlig  eingebüsst  haben. 

Unter  den  Personificirungen  scheiden  wir,  wenn  wir  uns  dieses 
Ausdrucks  bedienen  dürfen,  eigentliche  und  uneigentliche.  Eine 
uneigentliche  Personificirung  erkennen  wir  dort,  wo  einem 
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Naturgegenstande  in  Folge  göttlicher  Nähe,  wunderbaren  Gesanges 
oder  gar  nur  im  Affecte  oder  dadurch,  dass  er  redend  eingeführt  ist, 
Persönlichkeit  geliehen  wird.  Die  Majestät  der  Götter,  die  Macht 
des  Gesanges  zeigt  sich  gerade  in  der  Beseelung  des  sollst  Unbeweg- 
lichen, die  Gewalt  der  Leidenschaft  oder  Schuld  findet  ebenso  in  der 
Beseelung  dessen,  was  keine  Empfindung  hat,  den  rührendsten  und 
am  meisten  tragischen  Ausdruck,  und  selbst  die  bei  den  Griechen 
so  ausserordentlich  gebräuchliche  Form,  dass  ein  Grabhügel  oder 
dgl.  in  Epigrammen  redend  eingeführt  oder  angeredet  wird,  schliesst 
noch  keine  durchgehende  Personificirung  desselben  gegenüber  an- 
dern in  seinem  Localbereiche  vor  sich  gehenden  Ereignissen  ein. 
Die  eigentliche  Personificirung  tritt  dagegen  erst  dann  ein, 
wenn  ein  Natürgegenstand  einer  weder  aus  dem  Gange  der  gewöhn- 
lichen Weltordnung  fallenden  noch  ihn  selber  direct  berührenden 
Handlung  gegenüber  subjectiven  menschlichen  Antheil  nimmt,  und 
dieser  Antheil  vom  Dichter  besonders  hervorgehoben  wird;  nur  dieser 
Personificirung  gegenüber  dürfen  wir  in  der  Kunst  eine  entsprechende 
Berücksichtigung  des  Locales  erwarten. 

Obwohl  es  bei  den  angegebenen  Zielen  unsrer  - Untersuchung 
selbstverständlich  nicht  unsre  Aufgabe  sein  kann  auf  alle  poetischen 
Personificirungen  einzugehen,  so  wird  es  sich  gleichwohl  zur  grösseren 
Klarstellung  nicht  überall  vermeiden  lassen,  ausser  den  eigentlichen 
^auch  die  uneigentlichen  hie  und  da  zu  berühren.  Sowenig  wir  uns 
ferner  mit  allen  unbestritten  mythologischen  Personificationen  zu 
beschäftigen  brauchen,  weil  dieselben  nicht  mehr  direct  die  Natur 
personificiren,  sondern  ganz  persönliche  in  die  verschiedensten  Sagen 
verflochtene  Individuen  darstellen,  deren  Zusammenhang  mit  dem 
Locale  zu  einem  sehr  losen  geworden  ist  und  namentlich  nicht  mehr 
der  Gebundenheit  des  wirklichen  Naturgegenstandes  entspricht,  so- 
wenig dürfen  wir  sie  doch  auch  ganz  übergehen,  weil  sie  einerseits 
ursprünglich  aus  dem  innersten  Wesen  der  Naturgegenstände  heraus 
entstanden  sind  und  anderntheils  für  die  mannigfach  sich  verzwei- 
genden poetischen  und  begrifflichen  die  Basis  abgegeben  haben.  Die 
kosmogonischen  Personificationen  endlich,  welche  zum  Theil,  wie 
Welcker  (Griech.  Götterl.  I,  619  u.  648)  vom  Pontos  sagt,  nur  kos- 
mogonische  Ideen  und  Potenzen  sind,  haben  in  einer  Untersuchung, 
welche  sich  auf  die  Personification  der  Natur  in  uns  überlieferter 
Poesie  und  Kunst  der  Alten  bezieht,  vollends  keine  Stelle. 
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Die  Erde  gehört  zu  den  Naturerscheinungen,  welche  von  jeher 
unmittelbare  Gewalt  über  das  menschlische  Gemüth ' ausüben;  weil 
sie  in  unablässig  reger  Thätigkeit  und  Kraft  alles  hervorbringt  und 
ernährt,  so  widmet  ihr  der  kindliche  Mensch  Verehrung,  auch  ohne 
dass  nothwendig  eine  besondere  Gottheit  dazwischentritt.  Diese 
göttliche  Verehrung  der  Erde  selber,  sowie  eine  persönliche,  gött- 
liche Schaffensthätigkeit  des  Elements  finden  wir  auch  bei  den 
Griechen. 

Bei  Homer  (B  548;  X 309)  gebiert  das  Nahrung  spendende 
Ackerland  (Ceibwpoc  öpoupa)  den  Erechtheus  und  nährt  den  Otos 
und  Ephialtes,  während  bei  Euripides  (Ion  542)  der  Xuthos  dem 
Ion  auf  seine  Frage,  ob  er  der  Erde  als  Mutter  entsprossen,  erwidert^ 
dass  der  Erdboden  (irebov)  keine  Kinder  gebäre.  Solon  (Bergk 
Poet.  Lyr.  Graee.3  fr.  36)  sagt,  er  habe  die  grosse  Mutter  der  olym- 
pischen Götter,  die  schwarze  Erde  (pf|Tr|p  ueyicTr|  botipövusv  ’OXup- 
Ttiuiv  f rj  pe'Xaiva)  durch  seine  Seisachtheia  frei  gemacht  — gemeint 
ist  hier  speciell  Attika  — , Hippolytos  (Eur.  Hipp.  1025)  schwört 
wiederum  neben  dem  Zeus  beim  Erdboden  (irebov  xöovöc)  und  der 
Chor  in  der  Antigone  (Soph.  Ant.  338  ff.)  singt,  dass  der  Mensch 
die  Erde,  die  höchste  der  Götter  (Oeuiv  xav  üirepTOtTav  Täv)  durch 
Anbau  ermüde.  Endlich  erinnere  man  sich  der  hesiodischen  Gaia, 
soweit  sie  nicht  in  menschlicher  Gestalt  erscheint,  und  besonders 
der  Darstellung  des  \epoc  "fdfioc  in  dem  herrlichen  Fragment  der 
Danaiden  des  Aischylos  (Nauck  No.  43),  dem  sich  nahe  verwandt 
ein  Fragment  des  Euripides  (Nauck  No.  890),  eine  Stelle  in  dem 
Lehrgedichte  des  Lucretius  (I,  250  ff.)  und  eine  andre  in  demjenigen 
des  Vergil  (II,  324  ff.)  anschliessen.  Diese  Vorstellung  der  Mutter 
Erde  in  ihrer  natürlichen  Gestalt  überwiegt  bei  den  Dichtern  durch- 
aus die  andere,  welche  sich  die  Mutter  Erde  in  menschlicher  Gestalt 
denkt,  und  es  ist  zweifelhaft,  ob  die  letztere,  welche  mit  Sicherheit 
zuerst  in  der  Theogonie  des  Hesiod  (153  ff.)  neben  der  ersteren  er- 
scheint, bei  Homer  überhaupt  schon  vorkommt,  da  selbst  Bezeich- 
nungen wie  T airfioc  inöc  (p  324)  und  T air|c  ^piKubeoc  uuk  (X  576) 
die  Gaia  wohl  als  Göttin,  nicht  aber  nothwendig  als  menschlich  ge- 
staltetes Wesen  voraussetzen.  Wenn  es  hiermit  als  erwiesen  gelten 
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kann,  dass  dem  Griechen  die  weite  Erde  selber  zugleich  eine  Göttin 
war,  und  die  Göttin  ebendeshalb  auch  als  Taia  (["rj,  Tu)  und  nicht 
als  Ged  Trjc  f rjc  oder  dgl.  bezeichnet  wird,  können  wir  jetzt  eben- 
falls schon  entscheiden,  ob  die  Erde  etwa  durch  eine  die  äusseren 
Erscheinungsformen  der  Natur  menschlich  gestaltende  Phantasie  zu 
ihrer  menschlichen  Gestalt  gelangte  und  in  Folge  dessen  der  Grieche 
die  Erde  in  der  Wirklichkeit  als  menschliche  Gestalt  ansah.  Die 
Antwort  muss  durchaus  verneinend  ausfallen.  Nicht  auf  diesem 
Wege,  sondern  weil  man  ein  dem  natürlichen  Verhältnisse  der  Erde 
zum  Himmel  und  zum  Menschen  adäquates  Bild  aus  dem  menseh- 
ilichen  Leben  suchte  und  dieses  in  der  Mutter  fand,  erhielt  die  Erde 
;die  mütterliche  Gestalt,  und  es  fiel  dem  Griechen  nicht  ein,  in  der 
(wirklichen  Erde  eine  menschliche  Gestalt  zu  sehen. 

Wie  die  gesammte  Erde  die  allgemeine  Mutter  im  Leben  und 
im  Tode  ist  — für  letzteres  vergleiche  man  zwei  Zeilen  aus  einem 
Epigramm  des  Meleager2)  — , so  sind  es  nicht  weniger  die  einzelnen 
Länder.  Manche  Beispiele  bietet  Pindar  (Bergk3  Ol.  VI , 84  f. ; IX, 
20;  I.  I,  1;  VII,  3 ff.;  VIII,  17  ff.),  bei  Enripides  (I.  Aul.  1498) 
ruft  die  Iphigenie  das  pelasgische  Land  als  Mutter  an,  und  besonders 
viele  Belege  giebt  die  palatinische  Anthologie  (Dübner  VII,  18,  5; 
78,  3;  241,  5;  428,  13;  573;  XV,  47;  XVI,  296).  Wie  ferner  bei 
Hesiod  (Theog.  129  f.)  die  Erde  die  Berge  hervorbringt,  so  ist  bei 
Euripides  (Troad.  222)  die  Insel  Sicilien  ebenfalls  die  Mutter  ihrer 
Berge.  Während  man  sodann,  vielleicht  halb  unbewusst,  von  der 
stets  mit  ihrem  Elemente  identisch  bleibenden  Mutter  Erde  eine 
individueller  gestaltete  Seite  loslöste,  die  mit  der  Rhea  intentificirt 
werden  konnte,  dürften  sich  etwa  um  die  Zeit  Pindars  von  den 
Landespersonificationen,  deren  Wesen  mehr  ideell  und  bald  sogar 
begrifflich  wurde,  gleichnamige  Landesgöttinnen  als  durchaus  indi- 
viduelle Gestalten  des  Mythus  getrennt  haben,  da  wir  lieber  die 
gegentheilige  Bemerkung  des  Scholiasten3)  bezweifeln,  als  Pindar 
alexandrinischer  Künstelei  beschuldigen  möchten.  Wie  endlich  später 
neben  die  Erde  als  eine  besondere  Personification  ihrer  Bewohner- 
schaft die  Oikumene*)  trat,  so  haben  sich  wahrscheinlich  schon  weit 
früher  neben  die  Länder  die  Personificationen  ihrer  Einwohner- 
schaften gestellt,  denn  die  Gemeinschaft  von  Menschen  im  Wechsel 
der  Generationen  ist  in  der  Vorstellung  an  sich  etwas  Lebendiges, 
dem  nur  die  individuelle  menschliche  Gestalt  geliehen  zu  werden 
braucht,  um  es  zu  voller  Wesenheit  zu  erheben.  Fast  unmöglich 


2)  Anthol.  Pal.  VII,  476,  9: 

’AXXd  C€  youvoOpai,  Yä  iravrpöqje,  xäv  iravdbupxov 
pptpa  coic  köXttoic,  päxep,  tva-pKdXicai. 

3)  Schol.  Pyth.  IV,  25:  clubSact  6t  oöxoi  cupirXtKSiv  xd  xwv  xuipiüv 
f|  xüjv  TroXeujv  Kal  xä  xujv  t|pwT6ujv  övöpaxa  biaKotvoiroioüvxec  etc. 

4)  Der  Ausdruck  iräca  t|  oiKouptvq  findet  sich  schon  bei  Demosth. 
de  cor.  p.  241,  § 48. 
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durfte  es  freilich  sein,  zu  entscheiden,  ob  diese  Fersonificationen  der 
Bewohnerschaften  jemals  als  identisch  mit  den  mythologisch-poeti- 
schen Landespersonificationen  empfunden  wurden  oder  nicht;  jeden- 
falls ist  es  in  gegebenen  einzelnen  Fällen  bei  Dichtern  oder  nur  durch 
schriftliche  Ueberlieferung  bekannten  Kunstwerken  oft  schwierig,  die 
eine  oder  die  andere  Bedeutung  sicher  nachzuweisen,  da  ausser  den 
gleichlautenden  Bezeichnungen  noch  die  ideelle  Natur  beider  die 
Bestimmung  erschwert.  Nachdem  wir  die  engen  Beziehungen  zwi- 
schen Erde  und  Einzelländern,  sowie  die  verschiedenen  Arten  von 
Personificationen , die  hier  in  Betracht  kommen,  angedeutet  haben, 
prüfen  wir  das  Wichtigste  aus  dem  uns  vorliegenden  Material. 

Wie  bei  Homer  sich  wahrscheinlich  keine  Gaia  in  menschlicher 
Gestalt,  und  mit  Bestimmtheit  keine  mythologische  Individualisirung 
des  Erdbodens  durch  eine  aus  ihm  hervorragende  Gestalt  fand,  so 
ist  im  homerischen  Hymnus  auf  den  delischen  Apollo  (v.  61  fif.)  die 
Insel  Delos  auch  nur  poetisch  personificirt. 5)  Die  wirkliche  Insel 
redet  und  empfindet  als  im  Mythus  mithandelnde  Person,  ohne  des- 
halb in  menschlicher  Gestalt  zu  erscheinen.  Ein  rechtes  Gegenstück 
zu  dieser  wahren  Poesie  des  homerischen  Hymnus  ist  der  delische 
Hymnus  des  Kallimachos,  welcher  schon  in  seiner  Grundauffassung, 
dass  nicht  Leto  durch  die  Länder  irrt,  sondern  die  Gegenden  vor 
der  Göttin  fliehen,  gekünstelt  erscheint.  In  durchaus  begrifflicher 
Weise  wird  bald  die  Insel  mythologisch  individualisirt,  bald  sogar 
die  volle  mythologische  Person  an  Stelle  des  wirklichen  Locals  ge- 
setzt (vgl.  bes.  264  f.  u.  16  ff.),  welches  dadurch  seinen  beharrenden 
Charakter,  der  ihm  als  Local  eigenthümlich  ist,  vollständig  einbüsst. 
Delos  zieht  wie  eine  Nereide  andern  Inseln  voran  zum  ükeanos  und 
der  Tethys,  eine  so  gekünstelte  Anschauung,  dass  selbst  der  Scholiast6) 
ihr  nicht  mehr  zu  folgen  vermag  und  eine  andere  Erklärung  für  noth- 
wendig  hält.  Während  somit  bei  Ländern,  die  als  Locale  mithandelnd 
in  Mythen  verflochten  sind,  in  der  älteren  Zeit  nur  die  poetische  Personi- 
ficirung,  im  Hellenismus  auch  mythologische  Individualisirung  und 
mythologische  Personification  stattfindet,  lässt  sich  eine  poetische  Per- 
sonificirung  oder  gar  Personification  des  Erdbodens  oder  ganzer  Länder 
als  blosser  Zeugen  eines  sie  nicht  direct  betreffenden  Vorganges  auch 
an  letzterer  Stelle  noch  nicht  nachweisen.  Da  der  Erdboden  an  sich 
nämlich  dem  Griechen  zu  abstraet  gewesen  sein  dürfte,  um  ihn  zu  personi- 
ficiren,  und  da  ein  Land,  ja  selbst  eine  Insel  sich  einmal  in  der  Natur 
nicht  als  ein  leicht  übersehbares  Ganzes  und  dann  nicht  als  eine  Einheit, 

5)  Zu  pri&nce  (v.  118)  vgl.  v.  136  (v.  136 — 138  sind  interpolirt: 
Baumeister  Hymn.  Horn . p.  139  f.).  Dass  petbiöv  hier  kein  eigentliches 
Lachen,  sondern  nur  Erglänzen  bedeutet,  beweisen  viele  ähnliche  Stellen: 
Baumeister  a.  a.  0.  p.  136  u.  282. 

6)  'Schob  Hymn.  in  Del.  18:  ofix  öti  al  vf)coi  depoiZovrai,  äAV  ot 
cEapxot  6eoi.  Schneider,  Callimachea  vermuthet:  firapxoi  6col  = die  be- 
herrschenden G. 
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sondern  als  eine  Vielheit  darstellen,  so  zog  man  es  vor,  dort,  wo 
man  überhaupt  personificirte,  die  Einzelheiten  der  Landschaft,  wie 
Berge,  Flüsse,  BUume,  Blumen,  menschlich  zu  beseelen  (vgl.  das 
Idyll).  Der  Widerspruch,  welchen  die  Behandlung  der  Länder  bei 
Pindar  (Ol.  VI,  84  f.;  P.  IX,  55  ff.;  XII,  1 ff.;  bes.  I.  VII,  1 ff)  hier- 
gegen erbebt,  ist  nur  ein  scheinbarer.  Wir  sehen  dort  nämlich  die 
Länder,  in  denen  etwas  vor  sich  geht,  keineswegs  als  Landschaft 
Antheil  nehmen,  sondern  es  wird  vielmehr  überall  das  Vaterland 
als  die  Mutter  und  ideelle  Vertreterin  seiner  Bewohnerschaft  als  mit- 
fühlend gedacht.  Somit  findet  hier  nicht  eine  landschaftliche  Landgs- 
personific-irung  statt,  wie  wir  sie  bei  den  Römern  sehen  werden, 
sondern  eine  ideelle,  aus  dem  ethischen  Verhältnisse  des  Landes  zu 
den  Seinen  hervorgehende. 

Bevor  wir  zu  den  Römern  übergehen,  werfen  wir  noch  einen 
Blick  auf  einige  Gestalten,  welche  wir  für  Personificationen  von  Be- 
wohnerschaften halten  möchten;  interessant  ist  es,  dort  den  Ueber- 
gang  der  poetischen  Metapher  zur  wirklichen  Personification  zü  be- 
obachten. Wo  Aischylos  (Pers.  181  ff)  den  Gegensatz  Asiens  und 
Griechenlands  schildern  will,  bedient  er  sich  des  Gleichnisses  von 
dem  persischen  und  dorischen  Weibe;  auch  wenn  er  sagt  (Pers. 
929  f.): 

’Acia  be  xßwv 

aivüic  aivuic  fovu  tceKknai 

bleibt  er  wahrscheinlich  bei  einer  Metapher  stehen.  Anders  Euripides. 
Wenn  man  bei  dem  Ausruf  des  nach  seinem  Morden  wieder  zur 
Besinnung  gekommenen  Herakles  (Here.  Für.  1389  f.): 

di  yaia  Kabpou  näc  re  Orjßaioc  keine, 

KtipacSe  cupTrev0r|caT’,  . . . 

auch  noch  Zweifel  hegen  kann,  so  ist  doch  (Helena  370 ff)  die 
Hellas,  welche  Klagruf  erschallen  lässt,  sich  die  Haare  zerrauft  und 
das  zarte  Kinn  zerkratzt,  sicher  eine  volle  Personification.  Wenn  man 
ausserdem  noch  die  Nrjcoi  des  Aristophanes  in  Betracht  zieht,  so 
dürfte  es  kein  Zufall  sein,  dass  Panainos,  wie  uns  Pausanias  (V,  11,  5) 
berichtet,  gleichzeitig  an  den  Schranken  des  olympischen  Zeusthrones 
eine  Salamis  und  eine  Hellas  malte. 

Bei  den  Römern  betrachten  wir  zunächst  wieder  das  Verhalten 
des  Locales  dort,  wo  es  in  einen  mythologischen  Vorgang  mit- 
handelnd verflochten  ist,  sowie  dort,  wo  es  Zeuge  von  Ereignissen 
der  Sage  oder  Geschichte  ist.  Wie  schon  Kallimachos  im  ersteren 
Falle  die  Insel  Delos  mythologisch  individualisirte,  so  thut  es  auch 
Ovid  bei  der  Tellus  im  Phaetonsturze,  nur  dass  die  crass  realistische 
Art  der  Durchführung  ein  so  recht  deutliches  Beispiel  dafür  giebt, 
wie  wenig  sich  diese,  wie  wir  unten  sehen  werden,  von  der  Kunst 
entlehnte  Typik  für  einen  reflectirenden  Dichter  eignet  (Met.  II): 

• 
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Sustiilit  opprossos  collo  tenus  arida  vultus:  275 

'Vix  equidem  fauces  haec  ipsa  in  verba  resolvo’  — 282 

Presserat  ora  vapor  — , 'tostos  en  aspice  crines 
Inque  oculis  tantum,  tantum  super  ora  favillae’. 

Dixerat  haec  Tellus.  neque  enim  tolerare  vaporem  301 
Ulterius  potuit,  nec  dicere  plura,  suumque 
Rettulit  os  in  se  propioraque  manibus  antra. 

Ovid  selber  trügt  die  Verantwortung,  wenn  es  für  diese  Vor- 
stellung der  Tellus  kein  entsprechenderes  Bild  giebt,  als  dasjenige 
einer  Schildkröte,  die  durch  Hitze,  Rauch  und  Asche  bedrängt  ihren 
schon  versengten  Kopf  ausstreckt  und  einzieht. 

Anders  verfahren  die  römischen  Dichter,  wo  Erdboden  und 
Länder  nur  Zeugen  eines  Vorganges  sind.  Während  der  Alexandriner 
sich  hier  aus  oben  erwähnten  Gründen  überhaupt  einer  Persouifici- 
rung  enthielt,  macht  der  Römer  bei  der  Schilderung  von  Begeben- 
heiten gern  den  Erdboden  zum  Subject  — wir  meinen  Wendungen 
wie  tellus  est  pressa  genu  bei  einem  Fallenden  und  Aehnliches  — 
und  betont  besonders  den  Antheil,  den  der  Erdboden  oder  ganze 
Länder  auch  an  historischen  Ereignissen  nehmen,  bedient  sich  jedoch 
fast  ausnahmslos  nur  der  poetischen  Personificirung  und  nicht  der 
Personification.  Bei  Vergil  (Aen.  III,  673)  ist  die  tellus  Italiae  in 
Augst  und  Schrecken  über  das  zornige  Gebrüll  des  geblendeten 
l’olyphem;  aus  den  Gedichten  Claudians  führen  wir  aus  zahlreichen 
Beispielen  (Jeep  III,  131;  VII,  18  f.;  VIII,  127  f.;  XXIV,  61  f.; 
XXVIII,  338;  XXXV,  71  ff.  und  79  ff.)  nur  an,  dass  Lydien  stolz 
ist  auf  die  Quelle  des  Pactolus  und  Germanien  mit  den  Wäldern  des 
Caucasus  bei  der  Geburt  des  Honorius  von  Furcht  und  Schrecken 
befallen  wird. 

Neben  der  directen  Personificirung  des  Locals  giebt  es  endlich 
bei  Claudian  eine  Kategorie  von  Personificationen,  in  denen  sich 
eine  begriffliche  Charakteristik  des  Landes  und  Volkes  einzeln  oder 
verbunden  kund  giebt  oder  gar  alte  mythologische  Elemente  auf- 
treten.  So  erscheint  die  Hispania  in  golddurchwirktem  Gewände, 
Oelblätter  im  Haare,  Gallia  dagegen  mit  blondem  Haare,  torques 
und  gallischen  Wurfspeeren,  Africa  in  der  dunklen  Farbe  seiner 
Bewohner  mit  Aehren  und  Elfenbein,  das  oströmische  Reich  aber  als 
Aurora,  die  Mutter  des  Memnon.  Sie  alle  sind  trotz  ihrer  Begriff- 
lichkeit  zu  so  individuellen  Wesen  geworden,  dass  sie  sich  im  Tempel 
der  Göttin  Roma  versammeln  (XXI)  und  selbst  zum  Olymp  empor- 
dringen. Als  charakteristisches  Beispiel  diene  zum  Schluss  die  Er- 
scheinung und  das  Auftreten  der  Africa  in  dem  Gedichte  über  den 
Gildonischen  Krieg.  Gildo  beherrscht  seit  6 Jahren  Africa.  Rom 
leidet  Hunger,  weshalb  die  Roma  als  ein  wahres  Jammerbild  mate- 
riellen Elends  in  den  Olymp  gekommen  ist;  sie  hat  dort  ihre  Klagen 
vorgebracht  und  die  Götter  gerührt;  dann  heisst  es  weiter  (XV, 
131  ff.): 
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Maerent  indigetes  et  si  quos  Roma  recepit 
Aut  dedit  ipsa  deos.  Genitor  iam  corda  remitti 
Coeperat  et  sacrum  dextra  sedare  tumultum, 

Cum  procul  iusanis  quatiens  ululatibus  axem 
Et  contusa  genas  mediis  apparet  in  astris 
Africa.  Rescissae  vestes  et  spicea  passim 
Serta  iacent.  Lacero  crinalis  vertice  dentis 
Effractuni  pendebat  ebur.  Talique  superbos 
Irrupit  clamore  fores. 

In  der  Kunst  erscheint  die  Erde  abgesehen  von  Cult-  und  Votiv- 
bildern nur  in  den  Mythen,  wo  sie  auch  schon  beim  Dichter  als  freie, 
lebensvolle  Persönlichkeit  gleich  andern  Göttern  auftrat,  in  voller 
menschlicher  Gestalt.  Ueberall,  wo  der  Zusammenhang  der  Göttin 
und  des  Elements  dagegen  festgehalten  werden  sollte  und  der  grie- 
chische Dichter  deshalb  nur  die  natürliche  Erde  poetisch  personificirte, 
wurde  der  Erdboden  in  einer  aus  ihm  hervorragenden  mütterlichen 
Gestalt  gewissermassen  mythologisch  individualisirt.  Es  geschieht 
dieses,  wie  schon  in  der  Einleitung  berührt,  bei  Erichthoniosgeburten 
auf  Vasen  und  andern  Monumenten,  ferner  z.  B.  in  Gigantomachieu 
auf  Vasen  wie  am  pergamenischen  Altar  und  vermuthungsweise 
wenigstens  auch  in  dem  Phaetonsturze  eines  philostratischen  Ge- 
mäldes (I,  11.  Kayser  p.  310  1.  28).  Wie  gefährlich  es  für  den 
Dichter  werden  konnte,  sich  dieser  der  Sprache  der  Kunst  durchaus 
angemessenen  Typik  zu  bedienen,  hat  uns  oben  die  Tellus  des  Ovid 
gezeigt.  Während  die  Erde,  wo  sie  mithandelnd  in  Mythen  verflochten 
ist,  demnach  von  den  Künstlern  entsprechend  der  poetischen  Personi 
ficirung  mythologisch  individualisirt  wurde,  findet  dergleichen,  wo  der 
Erdboden  oder  einzelne  Länder  bloss  Zeugen  andrer  Vorgänge  wären, 
weder  in  der  griechischen  noch  in  der  hellenistischen  Epoche  statt, 
da  auch  die  Dichter  dieser  Perioden  dieselben  in  diesem  Palle  nicht 
personificirten.  Bevor  wir  zu  den  hier  anders  verfahrenden  Römern 
übergehen,  müssen  wir  die  Betrachtung  verschiedener  Gruppen  von 
Personificationen , welche  sämmtlich  nicht  Localpersonificationen  in 
unserem  Sinne  sind,  einschalten. 

Zu  den  ältesten  dieser  Darstellungen  gehören  die  von  uns  (S.  249) 
bereits  kurz  erwähnten  der  Hellas  und  Salamis.  Wir  erfahren  leider 
nur,  dass  Salamis  ein  Haplustre  in  der  Hand  hatte,  und  können 
ausserdem  aus  den  übrigen  Darstellungen  an  den  Schranken  mit 
hinlänglicher  Sicherheit  schliessen,  dass  sie  stehend  gebildet  und 
wie  alle  andern  Paare  in  eine  Beziehung  zu  einander  gesetzt  waren. 
So  wenig  wir  auf  so  schwache  Anhaltspunkte  eine  sichere  Folgerung 
bauen  können,  so  wird  die  Annahme,  es  sei  dargestellt  gewesen,  wie 
die  Salamis  der  Hellas  diesen  Schiffsschmuck  überreicht,  doch  min- 
destens eine  grosse  Wahrscheinlichkeit  haben;  sie  wären  dann  die 
Personificationen  der  Bewohnerschaften,  indem  die  Salaminier  den 
Hellenen  die  Beute  übergeben,  welche  das  Volk  von  Hellas  dui-cli 
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seinen  Sieg  an  Salamis'  Küsten  errungen  hatte,  etwa  in  derselben 
Weise,  als  wenn  wir  die  Lipsia  der  Germania  eine  französische 
Rüstung  reichen  Hessen.  Mag  man  hier  nun  unsrer  Deutung  in 
vollem  Umfange  beistimmen  oder  etwa  an  Stelle  der  Bewohner- 
schaften ideelle  Landespersonificationen  annehmen,  sicher  sind  Hellas 
und  Salamis  hier  keine  Localpersonificationen , denn  eine  Landkarte 
wollte  der  Künstler  gewiss  nicht  darstellen.  Ferner  möchten  wir 
vielleicht  die  Kyrene  und  Libya  des  Amphion  zu  Delphi  (Paus.  X, 

15,  6)  und  bestimmter  die  Hellas  und  Elis,  welche  Antigonos  und 
Philippos  bezw.  Demetrios  und  Ptolemaios  Lag«  kränzen  (ib.  VI, 

16,  3;  vgl.  auch  Plin.  N.  H.  XXXIV,  78),  sowie  von  erhaltenen 
Werken  die  Asia  und  Hellas  der  Perservase  (Mon.  d.  Inst.  IX,  50, 
51)  als  Darstellungen  von  Bevölkerungen  in  Anspruch  nehmen;  be- 
sonders die  letzteren  tragen  speciell  den  Charakter  der  Völker  zur 
Schau. 7) 

Pindarischen  Landespersonificationen  entsprechen  dagegen  die 
Nemea  einer  Archemoros-  sowie  die  Thebe  einiger  Kadmosvasen 
(Heydemann  n.  3226.  3255;  Gerhard  Etr.  u.  Camp.  Vas.  t.  C). 
Da  es  nämUch  eine  Bevölkerung  von  Nemea  nicht  gab  und  eigent- 
liche Localpersonificationen  schon  wegen  des  Stiles  der  Vasen,  der 
nicht  zu  voller  landschaftlicher  Entwicklung  kam,  sondern  auch  in 
späterer  Zeit  in  der  Regel  bei  der  Scheidung  verschiedener  Gründe 
stehen  blieb,  hier  fern  liegen,  so  bleibt  uns  zunächst  bei  der 
Nemea,  sodann  aber  wegen  ihrer  Gleichartigkeit  auch  bei  der  Thebe 
nur  mehr  die  Möglichkeit  der  Annahme  von  Landesgöttinnen  oder 
ideellen  Landespersonificationen,  welche  von  Pindar  häufig  noch 
nicht  unterschieden  wurden.  Wie  bei  diesem  ferner  im  siebenten 
isthmischen  Liede  die  Thebe  an  allem,  was  in  Theben  geschehen 
oder  von  Thebanern  ausgeführt  war,  Antheil  nehmend  geschildert 
wird,  so  ist  die  Nemea  beim  Tode  des  Archemoros  zugegen,  und 
folgt  die  Thebe  einmal  mit  Pan  und  einmal  mit  dem  ebenfalls  durch- 
aus mythologisch  als  greisen  Landeskönig  gefassten  Fluss  Ismenos 
dem  Kampfe  des  Kadmos  gegen  den  Drachen. 

Waren  wir  bei  den  bisher  betrachteten  Gestalten  selten  ohne 
alle  Bedenken,  so  kann  bei  der  zum  Schlüsse  zu  behandelnden  Kate- 
gorie von  Personificationen  hinsichtlich  ihrer  Natur  ein  Zweifel  nicht 
obwalten,  nur  rücksichtlich  ihrer  Bedeutung  im  Zusammenhänge  der 
Gemälde  ergeben  sich  auch  hier  einige  Schwierigkeiten.  Das  erste 
Bild,  welches  wir  zur  Besprechung  auswählen,  stammt  aus  Hercu- 
laneum, die  andern  entnehmen  wir  den  Philostraten.  Die  Arkadia 
des  herculanischen  Bildes  (Helbig  Katal.  n.  1143)  ist  durch  Rosen- 

7)  Eine  Vertretung  der  Bewohnerschaft  eines  Landes  durch  die 
Hauptgöttin  desselben  hegt  wahrscheinlich  auf  einem  von  Schoene 
(Griech.  Rel.  IX,  53,  vgl.  p.  27  f.)  publicirten  Relief  vor,  wo  Athene 
einer  durch  die  Inschrift  KIOI  oder  auch  als  Ikios  bezeichneten  männ- 
lichen Gestalt  gegenübersteht. 
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kranz,  Fruchtkorb  und  Pan  als  ein  blumiges,  fruchttragendes,  heerden- 
reiches  Land  bezeichnet;  Thess&lia,  das  Land  der  Rosse,  reich  an 
Korn  und  Oel,  schmücken  Aehren  und  Oelkranz  und  neben  ihr  steht 
ein  Füllen  (Im.  II,  14  p.  360  1.  22  ff.);  die  binsenumrahmte  Skyros, 
in  der  Oel  und  Wein  vorzüglich  gedeihen,  ist  durch  meerblaues  Ge- 
wand und  Binsenkranz,  durch  Oelzweig  und  Rebe  charakterisirt 
(iun.  1,  p.  392  1.  1 ff.);  auf  den  Reichthum  Lydiens  weist  ein  gold- 
durchwirktes  Gewand  s)  (II,  9,  p.  355  1.  1 6 f.)  und  Kalydon  mit 
seinen  Eichenwäldern  ziert  ein  Eichenkranz  (iun.  4,  p.  397  1.  21  ff.). 
Zeigt  die  Typik  demnach  diese  Gestalten  als  Personifikationen  von 
Ländern  mit  Rücksicht  auf  ihre  Products,  auch  jetzt  aber  ohne  Be- 
rücksichtigung der  Terrainformation , welche  die  eigentliche  Er- 
scheinungsform eines  Landes  in  der  Wirklichkeit  bedingt,  so  fragt 
sich  ferner,  wie  wir  dieselben  im  Zusammenhänge  der  einzelnen  Bil- 
der aufzufassen  haben.  Ausgeschlossen  ist  zunächst  eine  Geltung 
derselben  als  Localpersonificationen,  da  die  Arkadia  z.  B.  nicht  be- 
zeichnet, dass  an  ihrer  Stelle  im  Bilde  das  weite  Land  Arkadien 
liegt  und  auch  bei  den  gleichzeitigen  Dichtern  eine  poetische  Personi- 
ficirung  eines  Landes,  wo  dasselbe  als  Landschaft  Zeuge  von  Er- 
eignissen wäre,  nicht  vorkommt.  Da  ferner  gegen  die  Annahme  von 
mythologisch  poetischen  Landespersonificationen  gleich  denen,  welche 
wir  nach  Pindars  Vorgang  auf  den  Vasen  fanden,  die  allzu  wenig 
individuelle  Natur  der  meisten  Gestalten  spricht  — wie  sollte  sich  z.  B. 
die  Arkadia  mit  ihrem  Fruchtkorb'  und  Pan  bewegen?  und  wie  kann 
die  Thessalia  die  persönliche  Theilnahme  eines  Landes  zeigen,  in 
einem  Falle,  wo  sie  kaum  als  Zuschauerin  in  Betracht  kommt,  son- 
dern wie  ein  Wappen  aus  den  fallenden  Wassern  auftaucht?  — so 
erledigt  sich  alles  am  einfachsten,  wenn  wir  die  Personificationen 
als  bildliche  Inschriften  fassen,  durch  die  deutlicher,  als  es  durch  die 
Mittel  der  Landschaftsmalerei  geschehen  konnte  und  in  einer  mehr 
ansprechenden  Weise,  als  durch  Buchstabeninschriften  dem  Beschauer 
mitgetheilt  wurde,  in  welchem  Lande  die  dargestellte  Scene  vor  sich 
ging.  Dass  es  aber  den  Malern  des  Hellenismus  sehr  darum  zu  thun 
war,  das  Local  der  Handlung  kenntlich  zu  machen,  beweisen  die 
noch  wiederholt  von  uns  heranzuziehenden,  auf  dem  Esquilin  ge- 
fundenen und  jetzt  im  Vatican  befindlichen  Odysseelandschaften,  auf 
denen  die  wichtigsten  Punkte  gar  durch  wirkliche  Inschriften  be- 
sonders bezeichnet  sind. 

Bei  den  Römern  finden  wir  endlich,  dem  entsprechend,  dass  die 
Poesie  den  Erdboden  andern  Ereignissen  gegenüber  poetisch  personi- 
ficirte,  auf  Sarkophagen  äusserst  häufig  die  begriffliche  Localpersoni- 
fication,  welche  stets  gelagert  erscheint,  aber  bald  mit  diesen,  bald 

8)  Wir  lesen  mit  Kayser  xpoop  ye  — tw  köXttui  , da  eine  KdXtnc, 
welche  hier  von  Hercher  conjicirt  ist,  als  Attribut  einer  Landespereoni- 
fication  nicht  zu  erklären  ist.  Auch  Claüdians  Higpania  trägt  ein  gold- 
dnrchwirktes  Gewand. 
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mit  jenen  Attributen  versehen  ist.  So  ist  der  Erdboden  unter  den 
Kossen  des  Helios  und  der  Selene  auf  Endymionreliefs  (Jahn , Arch. 
Beitr.  5 1 ff.),  sowie  unter  denjenigen  des  die  Proserpina  entführenden 
Pluto  menschlich  dargestellt.  Der  angeschmiedete  Prometheus  des 
berühmten  capitolinischen  Sarkophags  (Millin,  G.  M.  93,  383)  stützt 
den  Fuss  auf  das  Haupt  einer  solchen  Tellus,  und  in  Phaethondar- 
stellungen  (Wieseler,  Phaethon  t.  n.  1;  Millin,  G.  M.  37,  83)  sitzt 
zweimal  ein  Berggott  oberhalb  derselben,  ein  Fall,  durch  den  vollends 
die  Ansicht  derjenigen  abgewiesen  wird,  welche  hier  überall  die 
Göttin  Erde  erkennen  möchten;  ein  Berggott  auf  einer  Erhebung 
über  einer  Tellus,  einer  Meeres-  und  Flusspersonification  gegenüber, 
bezeichnet  einen  vom  ebenen  Lande  sich  erhebenden  Berg,  dem 
gegenüber  sich  ein  Fluss  ins  Meer  ergiesst.  Ob  man  nach  Massgabe 
der  einzelnen  Attribute  im  Weiteren  z.  B.  eine  Tellus  unter  dem 
Wagen  des  Pluto  als  sicilisches  Land  oder  eine  andre  mit  Trauben 
im  Haare  in  der  Aussendung  des  Triptolemus  (Gerhard,  Ant.  Bildw. 
310;  Brunn,  Münch.  Akad.  Sitzb.  1875,  I,  p.  21  f.)  deshalb  als 
attisches  Land  bezeichnen  darf,  scheint  bei  dem  schon  in  der  Dar- 
stellung einer  und  derselben  Scene  meist  durchaus  willkürlichen 
Wechsel  der  Attribute  sehr  zweifelhaft.  Ganz  vereinzelt  ist  endlich 
die  Darstellung  eines  Endymionsarkophages  (Mus.  Cap.  IV,  29; 
Ilighetti  G9;  Jahn  a.  a.  0.  p.  65),  wo  der  Erdboden  unter  den 
Pferden  nicht  als  Localpersonification  erscheint,  sondern  in  der  hervor- 
ragenden Gestalt  mythologisch  individualisirt  ist. 

Die  begriffliche  Personification  der  Tellus  findet  sich  ferner  auch 
ganz  unabhängig  vom  Local.  Wie  die  Unendlichkeit  in  Zeit  oder 
Kaum  durch  Helios  und  Selene  gegeben  wird  (Brunn,  Münch.  Akad. 
Sitzb.  1874,  p.  13),  so  dient  zur  Bezeichnung  des  gesammten  Erd- 
kreises die  Gegenüberstellung  der  Bilder  der  Erde  und  des  Meeres 
(Jahn  a.  a.  0.  p.  86,  Anm.  30),  ganz  wie  Petronius  (119)  es  in 
Worten  ausdrückt: 

Orbem  iam  totum  victor  Romanus  habebat 

Qua  mare,  qua  terrae,  qua  sidus  currit  utrumque. 

Verwandt  ist  auch  wiederum  die  Geltung  der  Tellus  und  noch  mehr 
die  der  Oikumene  (maximus  orbis)  auf  dem  Wiener  Kamee  (Millin, 
G.  M.  181.  676)  und  in  einer  Stelle  des  Vergil  (Georg.  I,  26  ff.). 
Dort  befinden  sich  "die  Tellus  und  eine  Personification  des  Meeres 
neben  dem  Throne  des  Augustus,  während  die  Oikumene  ihn  mit 
einem  Kranze  schmückt,  hier  heisst  es,  dass  der  Erdkreis  (maximus 
orbis)  den  apotheosirten  Kaiser  als  Urheber  der  Früchte  und  Herr- 
scher über  die  Witterung  mit  der  Myrthe  kränzen  werde.  Endlich 
erscheinen  die  begrifflichen  Personificationen  einzelner  Länder  be- 
sonders häufig  auf  den  Münzen  friedlicher  Provinzen,  die  ihren  Er- 
trag Rom  zufliessen  lassen  können,  während  in  den  Darstellungen 
besiegter  Provinzen,  in  welchen  der  Triumph  der  Römer  über  die 
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Völker  gefeiert  wurde,  die  Bewohnerschaften  personificirt  waren. 
Dass  Land  und  Volk  schliesslich  nicht  immer  auseinander  gehalten 
wurden,  zeigten  die  zu  freien  Wesen  gewordenen  Personificationeu 
Claudians. 

Wir  schliessen  diesen  Abschnitt  mit  einem  Blick  auf  die  grie- 
chischen Landesheroen.  Während  den  homerischen  Gedichten  eine 
Heroenverehrung  noch  fremd  ist,  beschäftigte  sich  der  Volksglaube 
der  besten  Zeiten  Griechenlands  mit  ihnen  wie  mit  halbgöttlichen, 
dämonisch  fortwirkenden  Verstorbenen  der  Heldenvorzeit.  Zugleich 
vermehrte  sich  besonders  seit  der  hellenistischen  Zeit  unausgesetzt 
die  Zahl  der  ältesten  und  eigentlichen  Heroen,  indem  man  für  alle 
Ordnungen  u.  s.  f.  sie  als  ideale  Urheber  erdichtete.  Man  gewöhnte 
sich,  wie  Preller  (Griech.  Myth.8  H,  6)  sagt,  zuletzt  von  allem  Exi- 
stirenden  auf  einen  Heros  zurückzuschliessen  und  nicht  allein  Länder 
und  Städte,  sondern  auch  die  Innungen,  die  Dörfer  pflegten  ihre 
Heroen  aufzustellen  und  als  erste  Urheber  ihres  Daseins  und  ihres 
Namens  zu  verehren.  Sind  demnach  die  Heroen  ihrer  Entstehung 
und  ihrer  Natur  nach  schon  durchaus  verschieden  vom  römischen 
genius  loci,  welcher  nur  als  das  geistige  Element  eines  bestimmten 
Locales  existirt,  so  ist  erst  recht  ihre  Identificirung  mit  bestimmten 
gleichnamigen  Localen  abzuweisen,  die  nirgends  -bezeugt  ist,  und  der, 
ausser  der  gänzlich  verschiedenen  Natur  beider,  noch  Schwierigkeiten 
besonderer  Art  entgegenstehen.  Es  wird  z.  B.  von  einem  Heros  die 
weibliche  Benennung  einer  Stadt,  eines  Flusses,  eines  Berges  ab- 
geleitet und  umgekehrt  von  einer  Heroine  eine  männliche  (Paus.  I, 
38,  7;  II,  2,  3;  III,  1,  2;  VIII,  4,  6),  es  werden  die  Namen  eines 
Berges,  einer  Ebene,  einer  Stadt,  eines  Flusses  zu  zweien  und  dreien 
auf  einen  Heros  zurückgeführt  (ib.  VIII,  3,  3;  4,  6;  21,  1 ff.;  24, 

1 ff.),  alles  Fälle,  in  denen  es  der  Volksphantasie  nicht  möglich  sein 
konnte,  den  Heros  noch  mit  einem  bestimmten  Gegenstände  zu 
identificiren.  Eine  letzte  Bekräftigung,  wie  weit  in  späterer  Zeit 
nicht  die  Identificirung,  sondern  vielmehr  die  Scheidung  von  Heroen 
und  Local  ging,  bietet  Pausanias  in  einer  Stelle  (n,  15,  4),  wo  ein 
König  Inachos  als  Stammheros  von  dem  Flusse  Inachos  geschieden 
wird.  Auf  die  Darstellung  der  Landesheroen  in  der  Kunst  brauchen 
wir  nicht  einzugehen;  wir  weisen  nur  auf  die  berühmteste,  den 
Jalysos  des  Protogenes  hin  (Overb.,  Ant.  Schriftq.  1907.  1914 — 23. 
Brunn,  Kg.  II,  234  ff.). 

Bevor  wir  zum  Folgenden  übergehen,  verweilen  wir  einen  Augen- 
blick bei  den  bis  jetzt  gewonnenen  Resultaten.  Wir  fanden  bisher 
keine  Personification,  die  einer  die  Natur  nach  ihren  äusseren  Er- 
scheinungsformen in  menschliche  Gestalten  verwandelnden  Phantasie 
ihren  Ursprung  verdankte,  vielmehr  war  die  mütterliche  Gestalt  der 
Erde  durch  den  Mythus,  welcher  ein  dem  natürlichen  Verhältniss 
der  Erde  zum  Himmel  und  zum  Menschen  adäquates  Bild  suchte, 
diejenigen  der  Länder  durch  die  die  allgemeine  Mutter  Erde  speciali-  > 

Jrthrb.  f.  dass.  Philol.  Suppl.  Bd.  XIII.  17 
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sirende  Mythologie  und  Poesie  entstanden.  Vielleicht  spaltete  sich 
dann  etwa  um  die  Zeit  Pindars  die  einheitlich  mythologisch-poetische 
Personification  bisweilen  in  eine  individuell  mythologische  Gottheit, 
die  in  Sagen  und  Genealogien  verflochten  war,  und  eine  weniger 
individuelle  als  ideelle  Personification  des  Landes , und  während 
eine  Um-  und  Weiterbildung  dieser  letzteren  zu  rein  begrifflichen 
Personificationen  der  Länder  rücksichtlich  ihrer  Bodenerzeugnisse 
führte,  traten  daneben  Personificationen  der  Länder  hinsichtlich  ihrer 
Bewohnerschaften,  wie  die  Oikumene  und  andere,  bei  denen  wir 
nicht  bestimmt  zu  entscheiden  wagten,  ob  sie  ihre  Entstehung  einer 
besonderen  Schöpfung  verdankten,  oder  sich  aus  den  ursprünglichen 
mythologisch-poetischen  Gestalten  abzweigten. 

In  nationalgriechischer  Poesie  erschien  nur  die  als  freie  Indivi- 
dualität in  Mythen  verflochtene  Erde  in  voller  menschlicher  Gestalt. 
Dagegen  wurden  die  wirkliche  Erde  oder  ein  wirkliches  Land,  wo  sie 
im  Mythus  mithandelten,  nur  poetisch  personificirt  und  nicht  gleich 
dem  homerischen  Xanthos  in  einer  menschlichen  Gestalt  mythologisch 
individualisirt,  wo  sie  aber  als  blosses  Local  Zeugen  anderer  Vor- 
gänge waren,  überhaupt  nicht  personificirt;  nur  in  ideeller  Weise,  als 
Vaterland,  nahm  ein  Land  an  den  Leiden  und  Freuden  seiner  Be- 
wohner Theil.  Die  Bewohnerschaften  sahen  wir  endlich  unter  dem 
Einflüsse  der  Kunstwerke  erst  allmählich  zu  festen  Personificationen 
gelangen.  In  der  Kunst  kam  der  Erde  nur  im  Cult  und  Votivbild 
sowie  in  den  Mythen,  wo  sie  auch  schon  in  der  Poesie  freie  Persön- 
lichkeit war,  die  volle  menschliche  Gestalt  zu.  Dagegen  entsprach 
der  poetischen  Personificirung  der  im  Mythus  mithandelnden  wirk- 
lichen Erde  ihre  mythologische  Individualisirung,  und  dem  Nicht- 
vorkommen der  Personificirung  des  Erdbodens  oder  der  Länder  als 
theilnehmender  Landschaft  stand  ebenso  das  Nichtvorkommen  von 
Localpersonificationen  gleich,  wie  positiv  dem  mit  seinen  Bewohnern 
fühlenden  Vaterlande  die  ideellen  LandespSrsonificationen  oder  Landes- 
göttinnen der  Vasen. 

In  der  Poesie  des  Hellenismus  sahen  wir  im  Mythus  mithandelnde 
wirkliche  Länder  in  Nachahmung  der  Kunst  mythologisch  indivi- 
dualisirt oder  gar  mit  Aufhebung  des  beharrenden  Charakters  des 
Locals  zu  freien  mythologischen  Wesen  gemacht,  wogegen  der  Erd- 
boden oder  einzelne  Länder  als  Landschaft  an  in  ihrem  Localbereiche 
vor  sich  gehenden  Ereignissen  auch  jetzt  noch  nicht  theilnahmen. 
Die  Kirnst  zeigte  uns  hier  die  besondere  Kategorie  der  begrifflichen 
Personificationen,  durch  welche  sie  deutlicher,  als  durch  die  Mittel 
der  Landschaftsmalerei  das  Land,  in  welchem  die  dargestellte  Hand- 
lung geschah,  bezeichnen  konnte,  weshalb  wir  denselben  die  Gel- 
tung bildlicher  Inschriften  vindicirten,  denen  in  der  Poesie  nicht 
eine  Personification,  sondern  das  denselben  Begriff  bezeichnende  Wort 
entspricht. 

Weit  bedeutender  als  der  Unterschied  von  Griechenthum  und 
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Hellenismus  stellte  sich  die  Abweichung  der  Römer  heraus.  Wäh- 
rend zwar  bei  mithandelnden  Ländern,  wo  die  Localbeziehung  fest- 
gehalten, nur  die  mythologische  Individualisirung  realistischer  dtÄch- 
geführt  wurde,  und  wo  man  sie  aufgegeben,  nur  statt  ursprünglich 
mythologischer  zu  lebensvollen  Wesen  gewordene  begriffliche  Personi- 
ficationen  eintraten,  fanden  wir  bei  dem  Erdboden  und  ganzen  Län- 
dern, die  nur  Zeugen  mythologischer  oder  historischer  Ereignisse 
waren,  im  Gegensatz  gegen  früher  jetzt  auch  die  poetische  Personi- 
ficirung  im  weitesten  Umfange;  besonders  verdiente  es  jedoch  hervor- 
gehoben zu  werden,  dass  abweichend  von  dem,  was  wir  bei  den 
Flüssen  sehen  werden,  in  diesem  Falle  wohl  die  Personificirung,  aber 
gar  nicht  oder  selten  die  Personification  eintritt.  Die  Kunst  bediente 
sich  der  begrifflichen  Personification  endlich  einerseits,  wo  ent- 
sprechend der  poetischen  Personificirung  der  Erdboden  local  be- 
zeichnet und  sein  Antheil  an  einer  Handlung  dargestellt  werden 
sollte  — eine  mythologische  Individualisirung  war  hier  ganz  ver- 
einzelt — andrerseits  aber  auch,  wo  überhaupt  der  Begriff  Erde 
oder  der  eines  bestimmten  Landes  bildlich  auszudrücken  war. 

Bei  den  LandeBheroen  betonten  wir  schliesslich  ihre  Verschieden- 
heit vom  römischen  genius  loci,  sowie  besonders  ihre  Nichtidentität 
mit  bestimmten  Theilen  der  Erdoberfläche.  Die  Bezeichnung  „Landes- 
nymphe“ für  die  Personification  eines  Landes  ist,  um  dies  hier  noch 
anzufügen,  weil  ohne  Anhalt  in  der  antiken  Terminologie  und  weil 
zu  Verwechslungen  mit  den  ihnen  völlig  fremden  eigentlichen 
Nymphen  führend,  bestimmt  abzuweisen.9) 


n. 

Städte. 

Da  ttoXic  und  bfjpoc  ebensowohl  das  Local,  als  die  Bürger- 
schaft bezeichnen  können,  lässt  sich  auch  bei  personificirten  TtöXetc 
oder  brjpot  an  beides  denken.  Dessenungeachtet  bezeichnen  die 
Städtepersonificationen,  welche  uns  in  Kunstdarstellungen  erhalten 
sind , wie  wir  sehen  werden , sicher  nur  mehr  die  Bürgerschaften, 
ein  Umstand,  welchem  das  jedenfalls  schon  gleichzeitige  Vorkommen 
von  Länderpersonificationen  rücksichtlich  der  Bevölkerung  durchaus 
parallel  ist.  Den  Städtepersonificationen  stehen  nicht  als  Personi- 
ficationen,  sondern  als  Vertreter  von  Städten  die  Städtegottheiten 
gegenüber,  sei  es  dass  ein  an  erster  Stelle  verehrter  Gott,  oder  ein 

9)  Pind.  Ol.  VII,  14  bezeichnet  ’AeXioio  vupqpa  die  Rhodos  als  die 
junge  Frau  des  Helios.  Wenn  Donner  in  der  Uebersetzung  (v.  418) 
von  Pyth.  IV,  260  f.  <5cxu  xpucoOpövou  — Kupdvac  von  der  goldthronen- 
den „Nymphe“  Kyrene  spricht,  so  ist  das  durchaus  willkürlich.  Kyrene 
ist  Landesheroine  und  war  keine  Nymphe,  sondern  die  Tochter  des 
Lapithenkönigs  Hypseus.  Vgl.  Pyth.  IX,  18  f. 

17* 


Digitized  by  Google 


258 


Adolf  Gerber: 


der  Stadt  gleichnamiger  Heros  diese  Geltung  hat.  Obwohl  demnach 
weder  die  Städtegottheiten  noch  die  Städtepersonificationen  Natur- 
peifonificationen  sind,  so  müssen  wir  wegen  entgegenstehender  An- 
sichten doch  beides  mehr  im  Einzelnen  nachweisen.  Wir  behandeln 
daher  zuerst  eine  Reihe  von  Personificationen  und  darauf  als  Ver- 
treterin einer  Stadt  die  Tyche  von  Antiochia. 

Den  Demos  in  den  Rittern  des  Aristophanes  und  den  des  Par- 
rhasios  (Brann,  Kg.  II,  99  bes.  109  ff.)  wird  schon  wegen  ihrer 
feinen  psychologischen  Zeichnung  Niemand  für  eine  Naturpersoni- 
fication  halten ; wenn  wir  ferner  auch  von  der  Erscheinung  der  Demoi 
und  Poleis  des  Eupolis  sowie  von  der  Gestaltung  der  Demoi  des 
Aristolaos,  Euphranor,  Leochares’und  Lyson  (Brunn  a.  a.  0.  II,  p. 
154.  183.  I,  387.  558)  und  der  Gruppe,  in  welcher  die  Demoi  der 
Byzantier  und  Pex-inthier  den  der  Athener  kränzten  (Demosth.  de 
cor.  p.  256),  keine  eingehendere  Kenntniss  haben,  so  wird  doch 
ebensowenig  Jemand  in  ihnen  Personificationen  von  Oertlichkeiten 
vermuthen  dürfen.  Auch  über  die  älteren  Städtedarstellungen,  die 
ttÖXic  tujv  0r|ßottwv  des  Damophon  in  Messene  (Paus.  IV,  31,  10; 
Brunn  a.  a.  0. 1,  288  u.  290)  und  die  MeydXt]  ttÖXic  des  Kephisodot 
und  Xenophon  in  Hegalopolis  (Paus.  VIII,  30,  10;  Brunn  a.  a.  0. 
269)  sowie  die  späteren  im  Festzuge  Ptolemaios  II  (Kallixenos  b. 
Athen.  V,  p.  201  dff.  Overb.,  Amt.  Schriftq.  n.  1990)  wird  uns  wenig 
belichtet.  Gleichwohl  dürfen  wir  indess,  was  zunächst  das  Künstlerische 
betrifft,  daraus,  dass  die  letzteren  als  reichgekleidete  und  geschmückte 
Frauen  mit  goldenen  Kränzen  — Korinth  mit  goldenem  Diadem  — 
auftraten,  auch  für  die  ersteren  auf  eine  ähnlich  einfache  Darstellung, 
ohne  besondere  äussere  Attribute,  schliessen,  während  uns  hinsicht- 
lich der  Bedeutung  die  Aufstellung  der  Stadt  Theben  neben  Epami- 
nondas  und  die  Ausdrucksweise  des  Kallixenos  von  Rhodos  einen 
Anhaltspunkt  gewähren.  Da  nicht  das  Land  Theben,  sondern  viel- 
mehr die  waffenfähige  Bürgerschaft  von  Theben  im  Verein  mit  ihrem 
Feldhen-n  Messene  neu  gegründet  hat,  und  Pausanias  hier  auch  weder 
von  einer  Göttin  Thebe  noch  von  einer  Tyche  spricht,  und  da  ferner 
doch  am  besten  die  griechischen  Bürgerschaften  Alexander  oder 
Ptolemaios  Dank  abstatten,  so  dürften  auch  hier  überall  wiederum 
die  Bewohnerschaften  personificirt  sein.  Aus  allen  übrigen  Städte- 
personificationen, die  uns  im  Original  oder  durch  schriftliche  Ueber- 
lieferung  bekannt  sind,  empfiehlt  es  sich,  diejenigen  der  puteolani- 
schen  Basis  zu  einer  eingehenderen  Erklärung  heranzuziehen.  Da 
wir  nämlich  nicht  allein  so  glücklich  sind,  jede  der  dort  dargestellten 
Städte  inschriftlich  bezeichnet  zu  finden,  sondern  uns  obendrein  so- 
wohl über  die  Städte  selber  als  über  den  Anlass  der  Eriiehtung 
dieses  Denkmals  manches  bekannt  ist,  so  dürfen  wir  mit  Recht  hoffen, 
auch  in  das  Bildungsprincip  derselben  einzudringen. 

Vierzehn  durch  verschiedene  Erdbeben  unter  der  Regierung  des 
Tiberius  zerstörte  und  von  diesem  reichlich  unterstützte  Städte  Klein- 
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asiens  errichteten  ihm  zum  Danke  beim  Tempel  der  Venus  Genetrix 
eine  Colossalstatue  und  stellten  zugleich  ihre  eignen  Bilder  im  Um- 
kreis um  dieselbe  auf. 

Eine  Nachbildung  dieser  Städtepersonificationen  ist  uns  in  unsrer 
Basis  erhalten,  die  laut  Inschrift  im  Jahre  784  von  den  Augustalen 
in  Puteoli  dem  damals  in  Campanien  anwesenden  Kaiser  gewidmet 
wurde.  Ueber  die  Genauigkeit  der  Nachbildung  haben  wir  zwar 
keine  sicheren  Anhaltspunkte;  wenn  jedoch  auch  eine  absolute  Ent- 
sprechung aller  Einzelheiten  ausgeschlossen  ist,  weil  die  Originale 
freistehende  Gestalten  waren  und  das  Princip  der  Anordnung  an  der 
Basis  ein  durchaus  künstlerisches  ist,  so  ist  doch  andrerseits  die 
Darstellung  der  Gestalten  des  Reliefs  eine  so  charakteristische,  dass 
sie  uns,  soweit  sie  erhalten  sind,  wenigstens  für  unsern  Zweck  die 
Originale  ersetzen.  Jahn,  dem  wir  eine  ausführliche  Behandlung 
dieser  Bildwerke  verdanken  (Ber.  d.  Sächs.  Ges.  d.  W.  1851  p.  1 19  ff.), 
führt  dieselben  theils  auf  Gründungssagen,  theils  auf  charakteristische 
Eigentümlichkeiten  der  Städte,  theils  endlich  auf  beides  zugleich 
zurück,  ohne  dabei  alle  Schwierigkeiten  zu  überwinden.  Overbeck 
schliesst  sich  in  seiner  Geschichte  der  Plastik  (2.  Aufl.  II,  363  ff.) 
im  Wesentlichen  Jahn  an,  und  so  sind  wir  denn  genöthigt,  die  ein- 
zelnen Personificationen  nochmals  von  unserm  Gesichtspunkte  aus 
zu  prüfen.  Zunächst  einige  Bemerkungen  über  die  Mauerkrone.  Da 
die  Philadelpheia,  Kibyra,  Mostene  und  die  Stadt  der  Hyrcaner  sie 
jedenfalls  nicht  haben,  die  meisten  andern  mit  einem  bisweilen  mit 
Binden  versehenen  polosartigen  Kopfschmuck  versehen  sind,  und  allein 
die  Hierokaisareia  und  vielleicht  auch  die  Ephesos  sicher  eine  Krone 
mit  ordentlichen  Zinnen  tragen,  so  folgt  daraus,  dass  sie  kein  not- 
wendiges Attribut  ist.  Dass  sie  ferner  nicht  die  Trägerin  als  Per- 
sonification  der  wirklichen  Stadt  charakterisirt,  beweist  ihre  Ver- 
wendung bei  der  Tyche  und  der  Aphrodite  auf  Kypros.  Die  Tyche 
und  Aphrodite  erscheinen  dadurch  vielmehr  nur  als  TtoXtoOxoi  6eoi, 
und  ebenso  darf  daher  auch  die  Personification  einer  Bürgerschaft, 
w.eil  sie  die  Mauern  beschirmt,  die  Mauerkrone  tragen.  Bei  der  Einzel- 
betrachtung halten  wir  uns  nicht  an  die  Reihenfolge  der  Personi- 
ficationen an  der  Basis,  sondern  beginnen  mit  denen,  die  uns 
einen  festen  Boden  gewähren.  Fast  die  Mitte  der  Rückseite  nimmt 
die  Personification  von  Myrina  (Jahn  a.  a.  0.  p.  138  ff.  t.  III,  8)  ein. 
Dieselbe  stellt  sich  als  eine  Orakel  ertheilende  Priesterin  des  Apollo 
dar.  Den  Lorbeer  in  der  Linken  lehnt  sie  an  einem  Dreifusse,  auf 
dem  sich  der  runde*  Aufsatz  befindet,  auf  welchem  sonst  Apollo, 
Themis  oder  Pythia  sitzen.  Die  Gründungssage,  welche  eine  Amazone 
Myrina  nennt,  fällt  hier  von  selbst  weg;  wenn  wir  aber  erfahren, 
dass  zu  Myrina  das  Orakel  Gryneion  gehörte,  so  erkennen  wir  in 
der  Priesterin  des  Apollo  ein  deutliches  Bild  der  dem  Apollo  die- 
nenden Bürgerschaft,  wie  Cicero10)  in  ganz  verwandter  Ausdrucks- 
10)  In  C.  Verrem  act.  II,  lib.  IV,  cap.  60,  § 111:  Etenim  urbs  illa  etc. 
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weise  die  Einwohnerschaft  des  sicilischen  Henna  als  sacerdotes, 
accolae  atque  antistites  Cereris  bezeichnet.  Gleich  links  von 
Myrina  steht  Kibyra  (a.  a.  0.  p.  137  f.  t.  III,  7)  in  der  Ge- 
stalt eines  kühnen  zum  Kampfe  gewaffneten  Mädchens.  Mit 
kurzem  Chiton  und  Stiefeln  bekleidet,  hält  sie  Speer  und  runden 
Schild  in  der  Linken;  ein  mächtiger  Helm  ziert  ihr  Haupt.  Jahn 
nennt  sie  zwar  eine  Amazone , kann  sich  dabei  indess  einer- 
seits nicht  verhehlen , dass  eine  Amazone  ohne  offne  Brust 
und  mit  grossem  runden  Schilde  für  die  entsprechende  Zeit  un- 
gewöhnlich ist,  und  dass  andrerseits  auch  gerade  hier  eine  Gründung 
durch  eine  Amazone  nicht  überliefert  ist.  Nun  hatte  Kibyra  früher 
aber  ein  beträchtliches  Contingent  an  Reiterei  und  Fussvolk  ins 
Feld  gestellt  und  war  noch  die  Hauptstadt  eines  Conventus;  es  ent- 
sprechen sich  demnach  wieder  der  kriegerische  Charakter  der  Per- 
sonification  und  derjenige  der  Bürgerschaft.  Dass  endlich  sowohl 
hier  als  bei  der  Myrina  eine  Erklärung  der  Gestalten  als  Personi- 
ficationen  der  Städte  selber  ausgeschlossen  ist,  versteht  sich  von 
selber.  Die  nächste  Stelle  mögen  Temnos  und  Tmolos  (p.  136  f.  t. 
III,  6 u.  p.  134  f.  t.  II,  4)  einnehmen,  welche  beide  als  Jünglinge 
mit  bakehischen  Attributen  dargestellt  sind;  dieser  führt  in  der  er- 
haltenen Linken  den  Thyrsos,  in  der  Rechten  wahrscheinlich  den 
Kantharos,  jener  hat  die  Nebris  und  neben  sich  eine  Weinrebe. 
Beides  waren  dionysische  Städte  d.  h.  in  Folge  ihres  Weinreichthums 
Hauptsitze  des  Dionysoscultus.  Wenn  es  auch  an  sich  möglich  wäre 
in  beiden  Gestalten  den  an  erster  Stelle  in  diesen  Städten  verehrten 
Gott  Dionysos  als  Vertreter  derselben  zu  erkennen,  so  brauchen  wir 
andrerseits  auch  keinen  Anstand  zu  nehmen,  hier  entsprechend  der 
Myrina,  Aigai  und  Ephesos  dionysische  Bürgerschaften  verkörpert  zu 
sehen;  denn  dass  wir  für  weibliche  Städte  — dass  Temnos  und 
Tmolos  Feminina  sind,  ist  von  den  Erklärern  mitunter  ausser  Acht 
gelassen  — männliche  Bildungen  finden,  ist  deshalb  nicht  auffällig, 
weil  die  Bürgerschaft  als  bfigoc  männlich  ist  und  man  einen  Jüng- 
ling mit  bakehischen  Attributen  vielleicht  für  würdiger  hielt  als  eine 
einer  Bakchantin  ähnliche  Gestalt.  Ganz  unrichtig  ist  es  dagegen 
jedenfalls,  wenn  Purgold  (Arch.  Bemerk,  zu  Claudian  u.  Sidonius 
p.  12)  in  dem  Tmolos  unsrer  Basis  den  „weintragenden  Tmolos“ 
personificirt  sieht.  Erstlich  gehört  kein  Berg  zwischen  die  Städte, 
dann  wird,  wie  wir  unten  nachweisen,  ein  Berggott  erst  durch  die 
Darstellung  auf  dem  realen  Berge  charakterisirt  und  endlich  würde 
diese  Annahme,  selbst  falls  sie  möglich  wäre-,  für  den  verwandten 
Temnos  nicht  gelten,  weil  die  Stadt  dieses  Namens  nicht  weit  von 
Smyrna  liegt,  das  Gebirge  aber  weit  im  Innern  des  Landes  auf  der 
Grenze  von  Mysien  und  Lydien.  In  der  Mitte  der  zweiten  Schmal- 
seite steht  Aigai  (p.  149  f.  t.  IV,  13),  eine  weibliche  Gestalt  in 
langem  überfallendem  dorischen  Chiton,  der  nur  auf  der  linken 
Schulter  befestigt  die  rechte  Brust  frei  lässt.  In  der  Linken  führt 
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sie  sicher  den  Delphin,  während  die  Lanze  in  der  Rechten  wahr- 
scheinlich als  Dreizack  zu  ergänzen  ist.  Aigai  lag  nicht  am  Meere, 
doch  scheint  der  Poseidoncult  in  allen  Orten  dieses  Namens  heimisch 
gewesen  zu  sein.  Da  nun  Delphin  und  Dreizack,  weil  an  Meerherr- 
schaft hier  nicht  zu  denken  ist,  unbedingt  auf  Poseidoncultus  hin- 
weisen  und  da  z.  B.  in  einem  Gemälde  des  Ismenias  (Plut.  vit.  X 
oratt.  p.  843  e.  f.  Brunn,  Kg.  II,  258)  die  Ueberreichung  des  Drei- 
zacks geradezu  die  Uebergabe  des  Priesterthums  des  Poseidon  aus- 
drückt, so  ist  nach  demselben  Princip  in  der  Aigai  auch  eine  dem 
Poseidon  dienende  Bürgerschaft  zu  erkennen. 

Nachdem  wir  an  fünf  Gestalten  dasselbe  Bildungsgesetz  nacb- 
gewiesen  haben,  dürfen  wir  bei  den  engen  Grenzen,  die  dieser  Arbeit 
gesteckt  sind,  etwas  schneller  vorwärtsgehen.  Philadelpheia  (p.  134, 
t.  II,  3),  ein  Ort  reich  an  Götterfesten,  ist  als  eine  fromme  Stadt 
durch  eine  Priesterin  gegeben;  die  Stadt  der  Hyrcaner  (p.  148,  t. 
III,  11),  deren  Bürgerschaft  aus  Makedonern  bestand,  die  etwa  als 
Wehr  gegen  die  Galater  dort  angesiedelt  waren,  durch  eine  kurz- 
bekleidete weibliche  Gestalt  mit  makedonischem  Pilzhut;  Mostene 
(p.  149,  t.  IV,  12),  ein  jugendlich  blühendes  Mädchen  mit  Frucht- 
schurz und  Blumen  oder  Fruchtgewinde  in  der  gesenkten  Rechten, 
bezeichnet  sehr  wohl  eine  obstausführende  Stadt,  wenn  anders  aus 
der  alleinstehenden  Erwähnung  der  Mocxr]vä  KCtpua  bei  Athenaeus 
(II,  52b.)  ein  solcher  Schluss  erlaubt  ist;  obwohl  hier  andrerseits 
auch  die  Annahme  einer  Personification  der  Stadt  selber  an  sich 
nicht  ausgeschlossen  wäre,  so  ist  sie  doch  nicht  nothwendig  und  wird 
dadurch,  dass  diese  Auffassung  bei  allen  übrigen  Städten  unmöglich 
ist,  hinfällig.  Kyme  (p.  135f.  t.  II,  5)  hat  zwar  ihr  charakteristisches 
Attribut  verloren,  ist  aber  jedenfalls  nicht  der  Gründungssage  ent- 
sprechend als  Amazone  gebildet,  sondern  vielmehr  der  Aigai,  in 
welcher  wir  den  Poseidoncultus  ausgesprochen  fanden,  in  ihrer  ganzen 
Erscheinung  am  Nächsten  verwandt;  sollte  sich  daher  der  Dreizack, 
welchen  man  in  ihrer  Hand  vermuthet,  wirklich  nachweisen  lassen, 
würde  sie  ebenfalls  als  eine  dem  Poseidon  ergebene  und  vielleicht 
zugleich  als  eine  seefahrende  Bürgerschaft  zu  erklären  sein.  Die 
Magnesia  (p.  128,  t.  I,  2)  ist  ferner  zu  zerstört,  um  sie  näher  be- 
urtheilen  zu  können,  wogegen  die  Darstellung  der  Hierokaisareia 
(p.  150  t.  IV,  14)  zwar  ziemlich  wohl  erhalten,  die  Stadt  selber  uns 
diafür  aber  zu  wenig  bekannt  ist,  als  dass  wir  zu  einem  sicheren 
Schlüsse  gelangen  könnten. 

Eine  eingehendere  Behandlung  erfordern  noch  Sardeis,  Apol- 
lonidea  und  Ephesos.  In  der  Gestalt  der  ersteren  (p.  128  ff.  1. 1,  l) 
möchte  Jahn  mythologische  Beziehungen  auf  einen  Landesheros 
Tylos  sehen,  ohne  dieselben  indess  mit  Bestimmtheit  in  Anspruch  zu 
nehmen.  Gewiss  würde  man  auch  nicht  anstehen,  solche  zuzugeben, 
wenn  dasselbe  bei  den  andern  Städten  der  Fall  wäre.  Da  wir  der- 
gleichen aber  bisher  nicht  gefunden  haben,  so  ist  es  unsre  Pflicht 
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nach  einer  andern  Erklärung  zu  suchen,  welche  Jahn  selber  uns  zu- 
fällig durch  eine  von  ihm  angeführte  Stelle  des  Nonnos11)  an  die 
Hand  gibt.  Dort  wird  Sardeis  die  Amme  des  Plutos  genannt.  Da 
wir  nun  ebenfalls  bei  der  Tyche  den  Plutos  so  zu  sagen  als  Attribut 
finden,  so  verbietet  uns  nichts  in  der  vorliegenden  Gruppe  die  Per- 
sonification  des  reichen  Sardeis  mit  dem  Plutosknaben  anzunehmen. 
Apollonidea  (p.  147,  1 t.  III,  10),  eigentlich  Apollonis,  ist  in  kur/or 
Bekleidung  dargestellt;  das  Attribut,  welches  sie  in  ihrer  Rechten 
hält,  ist  unkenntlich.  Auf  eine  Amazone,  für  welche  Jahn  die  Ge- 
stalt zu  halten  geneigt  ist,  führt  nichts  bestimmter  hin;  dieselbe 
gleicht  vielmehr  im  Allgemeinen  der  neben  ihr  stehenden  Stadt  der 
Hyrcaner,  welche,  wie  wir  oben  gesehen  haben,  eine  makedonische 
Colonie  ist,  und  es  erweist  sich  in  der  That  eine  nähere  Verwandt- 
schaft beider  mit  Hülfe  der  von  Jahn  erwähnten  (XIII,  p.  625)  und 
einer  zweiten  von  ihm  nicht  angeführten  Stelle  des  Strabo. 1Ä)  Aus 
der  ersten  lässt  sich  nämlich  vermuthen,  dass  Apollonis  wie  die 
makedonische  Niederlassung  Thyateira  an  der  Strasse  von  Pergamon 
nach  Sardeis  gelegen,  gleich  dieser- ein  militärisch  wichtiger  Punkt 
sei.  Zur  Gewissheit  wird  diese  Vermuthung  durch  die  zweite  Stelle, 
wo  es  heisst,  dass  Aristonicus  bei  seinem  Aufstande  sich  Thyateira’s, 
Apollonis’  und  andrer  fester  Plätze  bemächtigt  habe.  Demnach  ist 
die  Stadt  Apollonis  von  Attalos  und  Eumenes  vielleicht  nicht  nur 
nach  ihrer  Mutter  Apollonia  genannt,  sondern  auch  wohl  von  ihnen 
befestigt;  jedenfalls  zeigt  die  Darstellung  der  Stadt  aber  auch  hier 
wieder  deutlich  den  Charakter  der  Bewohnerschaft.  Während  Kibyra 
als  grösserer  Waffenplatz  durch  ein  Mädchen  in  voller  Bewaffnung 
dargestellt  wurde,  genügte  für  kleinere  wehrhafte  Gemeinwesen  wie 
die  Stadt  der  Hyrcaner  und  Apollonis  ein  Mädchen  in  kriegerischer 
Bekleidung.  Am  verwickeltsten  ist  endlich  die  Darstellung  der  Ephesos 
(p.  141  ff.  t.  HI,  9).  Diese  erscheint  einzig  als  wirkliche  Amazone 
mit  entblösster  rechter  Brust ; aber  nicht  wegen  der  Gründungssagen 
ist  sie  so  dargestellt,  sondern  als  Dienerin  der  Artemis.  Dass  der 
Dienst  der  Artemis  der  Grundgedanke  der  Gestalt  ist,  bestätigt  sich 
einerseits  durch  das  neben  ihr  auf  einer  Säule  stehende  Bild  der 
Göttin  — man  erinnere  sich  des  Dreifusses  der  Myrina  — , andrer- 
seits vielleicht  auch  durch  die  Flammen  auf  ihrem  Haupte,  die  bisher 
noch  einer  Erklärung  bedürfen.  Mit  Recht  verwirft  Jahn  die  Mei- 
nung von  Bulifon  und  Gronovius,  welche  darin  eine  Hindeutung  auf 
den  Tempelbrand  des  Herostratos  sahen,  und  ebenso  die  Ansicht 
Hirts,  der  in  denselben  eine  Anspielung  auf  die  Menge  der  Opfer 
erkannte,  von  denen  die  Altäre  der  grossen  Göttin  täglich  brannten. 

11)  Dion.  XIII,  467  f.: 

Kal  di  TTAouxoio  riöfivac 

Cdpftiac  eödibivac  (£xov) 

12)  XIV,  p.  646:  irpüixov  p£v  oüv  naptic^irccev  eic  0uÖT£ipa,  err' 
’AiroAAumba  (c\tv,  eix’  äAAinv  tquexo  qppoupiinv. 
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Wie  jedoch,  wenn  in  den  Flammen  ein  Hinweis  auf  die  Heiligkeit 
der  Stadt  läge,  die  sogar  von  sich  behauptete,  die  Geburtssttttte  des 
Apollo  und  der  Artemis  (Tac.  Ann.  III,  61)  zu  haben,  deren  Heilig- 
thum in  ganz  Kleinasien  im  höchsten  Ansehen  stand?  Es  ist  be- 
kannt, dass  die  Griechen  seit  den  ältesten  Zeiten  die  Götter  von 
einem  übernatürlichen  Lichtglanze  umflossen  dachten.  Während  dies 
in  der  Malerei  seit  Alexander  durch  Nimbus  und  Strahlenkranz  be- 
zeichnet wird,  zwei  Attribute,  die  immer  mehr  zum  Ausdruck  der 
Göttlichkeit  überhaupt  werden,  musste  die  statuarische  Kunst  den 
Nimbus  als  etwas  für  das  Auge  Beleidigendes  vermeiden,  und  ist 
auch  der  Strahlenkranz  selbst  in  Reliefs  nur  äusserst  sparsam  zur 
Anwendung  gelangt  (Stephani,  Nimbus  u.  Strahlenkranz  p.  3 ff.,  97, 
95).  Wenn  wir  nun  jedoch  andrerseits  bei  Homer  (Z  203  ff.,  225  f., 
vgl.  E 4 ff.)  und  dann  wieder  bei  Vergil  (Aen.  II,  681  ff.,  vgl.X,  270 f.) 
den  göttlichen  Lichtglanz  als  Flammen  auf  dem  Haupte  erscheinen 
sehen,  so  sind  wir  berechtigt  auch  in  der  plastischen  Kunst  die 
Flammen  als  eine  weit  mehr  als  Nimbus  und  Strahlenkranz  den  be- 
sonderen Forderungen  derselben  entsprechende  Form  des  übernatür- 
lichen Lichtes  zu  erwarten.  Dürfen  wir  daher  die  Flammen  der 
Ephesos  in  dieser  Weise  erklären,  so  wäre  durch  sie  der  Schutz  der 
Gottheit  bezeichnet,  in  welchem  die  Stadt  als  Dienerin  der  berühm- 
testen Artemis  steht,  die  Heiligkeit,  welche  mit  Nothwendigkeit  von 
der  Gottheit  auf  ihre  Priesterin  übergehen  muss.  Aber  noch  zweierlei 
Attribute  bleiben  übrig:  die  Aehren  und  der  Mohn  in  der  Rechten 
und  die  Maske  unter  dem  linken  Fusse.  Erstere  sind  von  Jahn 
speciell  auf  die  Fruchtbarkeit  der  Gegend  gedeutet.  Da  wir  bisher 
jedoch  noch  bei  keiner  Stadt  mit  Nothwendigkeit  auf  eine  Darstel- 
lung des  Locals  hingewiesen  wurden,  und  da  auch  bei  der  Ephesos 
selber  bisher  die  Bürgerschaft  im  Vordergründe  stand,  so  möchten 
wir  Aehren  und  Mohn  allgemeiner  auf  den  Reichthum  der  Stadt  be- 
ziehen, wie  auch  die  Tyche  und  verwandte  Gestalten  ebensowohl  mit 
diesem  Attribute  als  mit  dem  Füllhorn  und  dem  Plutosknaben  dar- 
gestellt werden  (vgl.  Plin.  N.  H.  XXXIV,  77 ; Campana  opp.  di  ant. 
plast.  16,  17;  Theocr.  Id.  VII,  157  u.  a.).  Während  die  Maske 
selber  endlich  bei  den  Flüssen  behandelt  werden  wird,  fragt  sich  hier 
nur,  was  durch  sie  ausgedrückt  werden  soll,  die  Lage  der  Stadt  am 
Flusse  oder  ihre  Herrschaft  über  ihn.  Das  letztere  erkennt  Jahn 
und,  wenn  wir  sehen,  wie  stolz  die  Figur  den  Fuss  auf  die  Maske 
setzt,  so  werden  wir  nicht  anstehen,  ihm  zu  folgen.  Fassen  wir  nun 
schliesslich  alles  über  die  Ephesos  Gesagte  zusammen,  so  erkennen 
wir  auch  in  ihr  die  Stadt  nicht  nach  ihrer  landschaftlichen  Seite, 
sondern  nach  dem,  was  ihre  Bürgerschaft  auszeichnet. 

Es  dürfte  hiermit  dargethan  sein,  dass  in  allen  Personifica- 
tionen  der  Basis  das  verwandte  Bildungsprincip,  welches  der  gemein- 
same Anlass  der  Errichtung  erwarten  liess,  auch  wirklich  nachweis- 
bar ist.  Ohne  Bezug  auf  Gründungssagen,  sowie  ohne  Rücksicht  auf 
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das  landschaftliche  Bild  der  Städte  ist  in  ihnen  das,  was  die  Bürger- 
schaft aus  einer  jeden  Stadt  gemacht  hatte,  und  was  demnach  die 
Bürgerschaft  auszeichnete,  zum  Ausdruck  gebracht.  Sie  stehen  also 
in  der  genauesten  Beziehung  zu  den  Städten  im  Festzuge  des 
Ptolemaios,  nur  dass  man  sich  dort  mit  einer  allgemeinen  Bezeich- 
nung begnügte,  während  hier  nach  Art  der  Personificationen  einzelner 
bestimmter  Länder  die  Charakterisirung  ins  Einzelne  gehen  musste, 
um  die  Eigenthümlichkeiten  der  verschiedenen  Städte  wiederzugeben. 
Die  Einzelbetrachtung  griechischer  Städtepersonificationen , die  wir 
hier  nicht  weiter  fortsetzen,  bestätigt  daher,  dass  das  Volk,  die 
Bürgerschaft  es  ist,  was  in  ihnen  dargestellt  ist,  nicht  aber  das  Local. 
Auf  die  Städtepersonificationen  bei  den  Römern  näher  einzugehen, 
unterlassen  wir;  wir  bemerken  nur,  dass  sie  entsprechend  der  unter- 
geordneten Bedeutung  der  Städte  gegenüber  den  Provinzen  weit 
seltener  Vorkommen  und  verweisen  hinsichtlich  der  Roma,  die  theils 
als  Inbegriff  der  Stadt  Rom,  theils  aber  auch  als  Inbegriff  der  rö- 
mischen Weltherrschaft  eine  ganz  gesonderte  Stellung  einnimmt,  auf 
Wissowa  (De  Veneris  simulacris  Romanis  p.  53),  wo  die  wichtigste 
Litteratur  angegeben  und  eine  besondere  Behandlung  der  Roma- 
bildungen  in  Aussicht  gestellt  ist. 

Unter  den  Städtegottheiten,  zu  denen  vielleicht  auch  die  im 
Vorigen  besprochene  Athene  gehört,  behandeln  wir  allein  die  Tyche 
von  Antiochia.  Es  veranlasst  uns  zu  dieser  Wahl  der  Umstand,  dass 
sie  von  manchen  Seiten  als  landschaftliches  Naturbild13)  aufgefasst 
wird.  Unsre  schriftlichen  Quellen  über  diese  Göttin  sind  Pausanias 
und  Malalas.  Ersterer  gibt  kurz  an,  Eutychides  habe  den  Syrern 
am  Orontes  eine  Tyche  gemacht,  die  bei  den  Einheimischen  in  grossen 
Ehren  stände  (VI,  2,  7);  dass  die  Tyche  von  Antiochia  gemeint  sei, 
erfahren  wir  nicht,  dass  der  Orontes  mit  dargestellt  war,  kann  man 
höchstens  aus  der  Ausdrucksweise  vermuthen.  Malalas  (Chronogr. 
XI  p.  200  f.  u.  276  ed.  Bonn.  Vgl.  0.  Müller,  Antiq.  Antioch.  bes. 
p.  41,  Anm.  10)  berichtet  andrerseits  von  zwei  Tychen  von  Antiochia, 
ohne  jedoch  bei  einer  von  beiden  den  Namen  des  Künstlers  zu  nennen. 
Die  eine,  die  Tyche  von  Antigonia  ist  noch  zur  Zeit  der  Seleukiden 
nach  Cilicien  gekommen,  die  andre,  die  von  Antiochia,  welche  über 
dem  Orontes  sitzend  dargestellt  ist,  steht  dagegen  fortdauernd  in 
den  grössten  Ehren.  Da  nun  die  bei  Pausanias  genannte  syrische 
Tyche  des  Eutychides  wenigstens  vermuthungsweise  mit  dem  Orontes 
dargestellt  war  und  sicher  besonderes  Ansehen  genoss,  so  liegt  es 
trotz  der  in  letzter  Zeit  (Arch.  Zeit.  1866  p.  255  ff.)  von  Michaelis 

13)  In  Bezug  auf  die  Landschaftlichkeit  der  Tyche  ist  am  weitesten 
gegangen  Woermann  (Landschaft  in  d.  Kunst  d.  alten  Völker , p.  266), 
wenn  er  sagt,  dass  dieselbe  sich  „als  nicht  viel  mehr  als  eine  reflectirte 
landschaftliche  Personification“  charakterisire  und  dass  die  ganze  alte 
Kunst  keine  Gruppe  „von  ähnlich  bedeutendem  landschaftlich  plastischem 
Gehalt“  aufzuweisen  habe. 
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mit  Recht  hervorgehobenen  Bedenken  doch  noch  immer  am  näch- 
sten in  der  antiochenischen  Tyche  bei  Malalas  das  Werk  des  Euty- 
chides  zu  erkennen.  Wenn  daher  die  bekannte  vaticanische'  Statue, 
der  unsre  Besprechung  gilt,  eine  Replik  der  von  Malalas  und  Pau- 
sanias  besprochnen  Göttin  ist,  so  ist  es  für  uns  werthvoll,  zu  con- 
statiren,  dass  demnach  beide  Schriftsteller  sie  nicht  Antiochia,  sondern 
Tyche  von  Antiochia  nennen. 

Schon  nach  der  Annahme  Visconti’s,  welcher  dann  auch  Ottfried 
Müller  (a.  a.  0.  p.  36)  und  andre  beigetreten  sind,  sitzt  die  Tyche 
auf  dem  Berge  Silpius.  Vorausgesetzt,  dass  dieselbe  wirklich  die 
Personification  der  Stadt  sei,  so  müsste  Antiochia  bei  der  Errichtung 
der  Tyche  auch  dort  gelegen  haben.  Die  Stadt  wurde  nun  aber  ur- 
sprünglich nicht  nur  nicht  auf  dem  Silpius,  sondern  gerade  in  einiger 
Entfernung  von  dem  sehr  steilen  Berge,  dessen  Verheerungen  man 
fürchtete,  in  der  Ebene  unmittelbar  am  Orontes  angelegt  und  die 
Tyche  nicht  etwa  später,  sondern  gleich  bei  der  Gründung  aufgestellt 
(Müller  a.  a.  0.  p.  24  u.  27). M)  Es  folgt  daraus,  dass  die  Tyche 
in  keinem  Falle  auf  dem  Silpius  sitzt,  sondern  vielmehr  wahrschein- 
lich am  Ufer  des  Orontes,  das  nach  neueren  Reisenden15)  ganz,  wie 
wir  es  bei  der  Gruppe  sehen,  mitunter  steil  abgerissen  ist,  und  an 
dem  die  Göttin  auch  ursprünglich  ihre  Aufstellung  gefunden.  End- 
lich werfen  wir  einen  Blick  auf  die  äussere  Erscheinung  der  Tyche, 
ob  dieselbe  eine  landschaftliche  Erklärung,  noth wendig  macht,  oder 
ob  sie  sich  aus  dem  Begriffe  der  Tyche  und  der  Auffassung  der 
alexandrinischen  Zeit  zur  Genüge  erklärt.  Die  Aehren  — auf  Münzen 
vielleicht  aus  besondrer  Veranlassung  mitunter  eine  Palme  — 
brauchen  jedenfalls  nicht  speciell  auf  den  Bodenreichthum  der  Ge- 
gend zu  gehen,  sondern  können  allgemein  als  Symbol  des  Segens 
gelten,  wie  wir  sie  mit  dem  Mohn  zusammen  auch  bei  der  Demeter 
und  dem  Bonus  Eventus  finden  (vgl.  S.  263).  Das  Motiv,  welches 
Brunn  in  seiner  Künstlergeschichte  (I,  412  f.)  so  fein  schildert,  zeigt 
zwar  nichts  von  der  ernsten  strengen  Auffassung  der  besten  Periode, 
dürfte  aber  unter  apollinischen  und  bakchischen  Darstellungen  der 
Zeit  hinsichtlich  des  Genrehaften  nicht  ohne  Parallele  sein.  Wenn 
sich  demnach  die  Gestalt  allein  aus  dem  Begriffe  der  Tyche  erklärt 
und  wir  nun  bedenken,  dass  nicht  die  allgemeine  Tyche  dargestellt 
werden  sollte,  sondern  die  von  Antiochia,  die  ihren  Sitz  am  Orontes 
hat  und  an  den  Ufern  dieses  Stromes  waltet,  so  müssen  wir  zugeben, 

14)  In  die  Angabe  des  Malalas,  dass  die  Tyche  von  Antiochia  gleich 
bei  der  Gründung  der  Stadt  errichtet  ward,  ist  um  so  weniger  ein  Zweifel 
zu  setzen,  weil  ja  auch  die  nur  von  307—300  v.  Chr.  bestehende  Stadt 
Antigonia  schon  ihre  Tyche  gehabt  hatte. 

16)  Richter,  Wallfahrten  lm  Morgenlande,  p.  283.  Derselbe  be- 
richtet zugleich,  p.  281,  der  Berg  Silpius  sei  so  steil,  dass  er  nie  bebaut 
gewesen  seine  könne;  auch  beweisen  zahlreiche  Gräber,  dass  derselbe 
der  Ueberlieferung  gemäss  ursprünglich  nicht  einmal  in  die  Befestigungen 
der  Stadt  einbezogen  war. 
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dass  ein  Künstler  diese  Aufgabe  nicht  wohl  feiner  und  gefälliger 
lösen  konnte,  als  indem  er  Tyche  und  Fluss  zu  einer  so  schönen 
Compoäition  verband,  dass  dieselbe  auch  für  andre  Städte  häufig 
nachgeahmt  wurde.  Bei  dieser  Erklärung  der  Gruppe  bedürfen  wir 
des  landschaftlichen  Elementes  in  der  Tyche  selber  nicht.  Dass  im 
Flussufer  etwas  Landschaftliches  liegt,  wird  Niemand  leugnen;  aber 
zu  behaupten,  dass  die  Tyche  deshalb  selber  Landschaft  sei,  wäre 
dasselbe,  als  wenn  man  einen  am  Ufer  sitzenden  Fischerknaben  des- 
wegen weil  er  dort  sitzt  als  Landschaft  bezeichnete.  Die  Annahme 
eines  landschaftlichen  Elementes  in  der  Tyche  ist  vielmehr  aus  den 
mannigfachsten  Gründen  unmöglich.  Die  schriftlichen  Quellen  re- 
deten nur  von  einer  Tyche,  nie  von  einer  Personification  der  Stadt, 
geschweige  denn  einem  anthropomorphischen  Naturbilde;  eine  Stadt 
in  sanft  geneigter  Ebene  ist  noch  viel  weniger  als  eine  Bergstadt 
einer  sitzenden  weiblichen  Gestalt  zu  vergleichen,  ja  eine  Phantasie, 
welche  in  den  äusseren  Erscheinungsformen  der  Natur  menschliche 
Gestalten  sieht,  ist  den  Griechen  überhaupt  fremd.  Ein  indisches 
Beispiel  (Meghadftta  Stenzler  63  ff.)  wird  den  Gegensatz,  in  welchem 
nicht  allein  die  Tyche,  sondern  auch  die  Personifieationen  von  Län- 
dern und  Städten  zu  anthropomorphischen  Naturbildern  stehen,  ins 
hellste  Licht  stellen: 

Auf  seinem  (sc.  des  Götterberges)  Schoosse,  wie  auf  dem  des 
GefKebten 

Wirst  Du  nicht  verkennen,  wenn  Du  sie  erblickst,  o Du  nach 
Lust  wandelnder 

65.  Die  Alakä  (Stadt  des  Reichthumgottes),  deren  herabsinkend 
durchsichtig  Kleid  die  Gangä  (Ganges)  ist, 

Die  zu  Deiner  Zeit  (i.  e.  wenn  Du  kommst  o Wolke)  eine  wasser- 
durchströmte  Wolkenmasse  hoch  mit  ihren  Palästen  trägt, 
Wie  ein  liebend  Mädchen  das  Haar  mit  Perlenketten  durchflochten. 

Eine  derartige  Anschauungsweise  ist  den  Griechen  jeder  Zeit 
fremd  geblieben;  man  bleibe  daher  streng  bei  der  Benennung : Tyche 
von  Antiochia.  Nachdem  wir  bei  derjenigen  Stadtgottheit,  die  am 
meisten  als  Naturpersonification  gegolten,  den  Nachweis  geführt 
haben,  dass  sie  keine  solche  ist,  brauchen  wir  auf  andre  Städtegott- 
heiten nicht  mehr  einzugehen. 


m. 

Meer. 

Das  Meer  war  seiner  wechselvollen  Natur  gemäss  sehr  reich  an 
Gestalten.  Wir  verschieben  die  Betrachtung  der  Wesen,  welche  dem 
späteren  Meerthiasos  angehören,  wir  meinen  in  erster  Linie  die  Ne- 
reiden und  Tritonen,  bis  wir  zu  den  ihnen  entsprechenden  Nymphen 
und  Satyrn  kommen,  und  beschäftigen  uns  hier  nur  mit  dem  Elemente 
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selber.  Eine  eigentliche  mythologische  Personification  desselben,  die 
nach  Art  der  Erde  im  Cultus  verehrt  und  als  volle  Individualität  in 
Sagen  verflochten  wäre,  scheint  in  nationalgriechischer  Zeit  nicht 
vorzukommen.  Der  Pontos  des  Hesiod  ist,  wie  Welcher  treffend  be- 
merkt, vielmehr  eine  kosmogonische  Potenz  als  eine  wirkliche  Gott- 
heit. Die  Amphitrite  (vgl.  Welcker  a.  a.  0.  I,  650;  Nägelsbach, 
Hom.  Theol.  83)  bezeichnet,  der  Ilias  unbekannt,  in  der  Odyssee  (t  91; 
e 422;  |U  60.  97)  das  Meer;  da  jedoch  alle  Beiwörter,  welche  ihr 
gegeben  werden,  auf  das  wirkliche  Meer  gehen  können  und  jeden- 
falls keins  mit  Noth Wendigkeit  ein  menschlich  gestaltetes  Wesen 
voraussetzt,  so  scheint  sie  dort  noch  nicht  als  menschlich  gestaltete 
Persönlichkeit  gedacht,  während  sie  bei  Hesiod  (Theog.  243.  254. 
930  ff.)  andrerseits  wohl  voller  menschlicher  Gestalt  theilhaftig  ge- 
worden ist,  aber  als  Nereide  nicht  mehr  das  Meer  personificirt.  Die 
Thalassa  wird  ferner  nicht  wohl  vor  dem  Hellenismus  zu  einer  Per- 
sonification gelangt  sein,  denn  Thalassa  als  Name  einer  Hetaire 
(Athen.  XIII,  567  c)  setzt  nicht  voraus,  dass  man  sich  das  Meer 
selber  in  menschlicher  Gestalt  dachte  — statt  eine  Hetaire  un- 
beständig wie  das  Meer  zu  nennen,  nannte  man  sie  gleich  Meer  (vgl. 
Athen,  a.  a.  0.  d die  Kiepshydra)  — und  auch  die  Angabe  des 
Diodor  (V,  55),  dass  das  Meer  die  Mutter  der  Teichinen  sei,  braucht 
in  dieser  Form  keine  alte  rhodische  Sage  zu  sein,  Bondern  es  waren 
die  Teichinen  in  der  älteren  Zeit  vielleicht  nur  im  Sinne  der  Aphro- 
dite Anadyomene  als  dem  Meere  Entstiegene  meergeboren  (vgl.  auch 
Pind.  Bergk8  Fr.  64:  AäXoc  ttövtou  ©uyarrip).  Während  sich  dem- 
nach durchaus  keine  Anhaltspunkte  dafür  finden  lassen,  dass  die 
Thalassa  in  dieser  Periode  schon  zu  einer  mythologischen  Person 
geworden  sei,  ist  der  Okeanos  in  der  älteren  Zeit  zu  den  Flüssen  zu 
zählen.  So  ist  er  bei  Homer  (<J>  195  ff.;  E 201  ff.;  245  f.)  z.  B.  wie 
der  Xanthos  zugleich  Fluss  und  göttliche  Person.  Aischylos,  welcher 
ihn  im  Prometheus  als  mythologische  Person  auf  die  Bühne  bringt, 
scheint  darauf  zwar  an  einer  Stelle  (299  ff.),  wo  er  sagt,  Okeanos 
habe  seine  ümuvupov  peOpci  verlassen,  Gott  und  Fluss  zu  scheiden; 
doch  ist  das  wohl  nur  eine  Concession  an  die  Speculation  seiner  Zu- 
hörer, die  den  Gott  auf  einem  greifenartigen  Thiere  ankommen  sehen, 
da  er  kaum  200  Verse  vorher  (v.  137  ff.)  noch  beide  identificirt  hat. 
Finden  wir  somit  in  der  eigentlichen  griechischen  Zeit  keine  Per- 
sonification des  gesammten  Meeres,  so  darf  uns  dies  trotzdem  ka,uin 
Wunder  nehmen,  da  vielmehr  das  ganze  ßeich  individueller  Gott- 
heiten, welches  im  Meere  waltete,  einer  solchen  widerstreben  musste. 

Ein  Wandel  tritt  ein  mit  dem  Hellenismus.  Sei  es,  dass  man 
sich  zuerst  gewöhnte,  früher  individuelle  Gottheiten,  wie  Nereus, 
Amphitrite  und  andre  auf  das  Element  selber  zu  übertragen  und 
dem  entsprechend  auch  allgemein  eine  Thalassa  annahm,  sei  es,  dass 
man  an  die  schaumgeborne  Aphrodite  und  Aehnliches  anknüpfend 
das  Meer  der  Erde  entsprechend  zur  wirklichen  Mutter  machte,  und, 
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nachdem  die  Persönlichkeit  geschaffen  war,  dann  auch  die  Geburten 
vermehrte.  In  poetischer  Personificirung  finden  wir  die  Thalassa 
zuerst  bei  Antipater  Sidonius  und  Meleager  von  Gadara,  welche  sie 
in  ihren  Epigrammen  (Anth.  Pal.  V,  180,  5;  XVI,  178)  als  Mutter 
der  Aphrodite  feiern,  in  der  Kunst  als  Personification  mit  Sicherheit 
erst  an  der  S.  242  genannten  Basis  des  Weihgeschenks  des  Herodes 
Atticus  in  Corinth,  und  zwar  in  Verbindung  mit  der  Aphrodite. 
Wahrend  wir  endlich  die  Zeit  zweier  Statuen  desselben  Tempel- 
bezirkes (Paus.  II,  1,  7 u.  9)  nicht  kennen,  bietet  der  ältere  Phi- 
lostratos  (Im.  II,  16  p.  363  1.  17  ff.  Vgl.  Brunn,  Erst.  Verth.  288) 
wahrscheinlich  ihrer  begrifflichen  Natur  entsprechend  ruhig  gelagerte 
Personificationen  der  beiden  Meere,  welche  den  Isthmos  bespülen. 
Abzuweisen  ist  es  dagegen,  wenn  Helbig  (a.  a.  0.  n.  1184  u.  1258) 
ein  bei  der  Befreiung  der  Andromeda  forteilendes  Weib  und  auf 
einem  Phrixosbilde  gar  eine  am  Ufer  stehende,  erstaunt  und  erschreckt 
die  Hände  erhebende  Gestalt  als  eine  Thalassa  bezeichnet.  Denn 
erstlich  könnte  man,  wo  nur  ein  Meer  in  Betracht  kommt,  auch 
nur  von  der  Thalassa  sprechen  und  zweitens  müsste  eine  solche  ent- 
sprechend den  oben  besprochenen  Ländern  ruhig  gelagert  dargestellt 
sein.  Eine  Philostratosstelle  (Im.  I,  27  p.  332  1.  26  ff.)  endlich,  wo 
man  in  yXauKÖ  yuvoua  mehrere  Thalassai  bei  einem  Meere  erkennen 
wollte,  ist  durch  eine  Conjectur  von  Kayser16)  sicher  geheilt. 

Da  selbst  in  mythologischem  Zusammenhänge  das  Meer  erst 
spät  zu  einer  Personificirung  und  Personification  gelangt  zu  sein 
scheint,  so  ist  es  nur  natürlich,  dass  wir  eine  Personificirung  oder 
Personification  desselben  als  theilnehmender  Landschaft  weder  in 
griechischer,  noch  in  hellenistischer  Poesie  und  Kunst  finden. 

Bei  den  Römern  tritt  gerade  in  dieser  Hinsicht  in  der  Poesie 
wieder  überall  die  Personificirung,  in  der  Kunst  die  Personification 
ein.  Nereus,  Doris,  Thetis17),  Amphitrite  gelten  als  Bezeichnungen 
des  Mittelmeeres  oder  einzelner  seiner  Theile,  während  Oeeanus  und 
Tethys  andrerseits  das  Weltmeer  bedeuten.  So  spricht  Claudian 
von  einer  Thracia  Amphitrite  (XXVI,  337),  einer  Gaetula  Thetis 
(XXXIII,  149),  einem  mittelländischen  Nereus  (V,  303),  aber  nur 
von  einem  Britannus  (XXIX,  40  f.)  und  Cantaber  (70  f.)  Oeeanus, 
einer  Hispana,  Germana  (XVII,  50),  Hibera  (XXXVI,  319f.),  Cimbrica 


.16)  Es  ist  zu  lesen:  ypd<poi  bi  Kal  töv  ’ßptunöv  veavlav  tv  yXauKolc 
■fuvaioic  tö  bt\  4iri  eaXdrnj  (st.  tä  bi  4cti  0dXarrai).  Dass  fXauKÖc  hier 
nicht  auf  die  Farbe  geht,  sondern  im  Sinne  von  6aXdccioc,  marinus  steht, 
dürfte  aus  Schol.  Theocr.  VII,  69  hervorgehen;  die  yX.  y.  sind  Nereiden, 
welche  auch  von  Statius  (Silv.  III,  2,  34)  als  glaucae  sorores  bezeichnet 
werden. 

17)  Zu  Nereus  vgl.  Lucan.  Phars.  Weber  I,  654;  II,  588,  713 
(Hic  primum  rubuit  civili  sanguine  Nereus  von  einem  Gefecht  im  Euripus) ; 
ferner  Statius,  Silv.  II,  2,  74f.,  III,  2,  16.  74.  Wenn  Markland  Stab 
Silv.  IV,  6,  18  richtig  Erythraeae  Thetidis  liest,  wird  auch  das  rothe 
Meer  als  inneres  Meer  noch  wie  das  Mittelmeer  behandelt. 
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Tethys  (XXVI,  335).  Der  Aegaeus  geräth  bei  dem  Gigantenkampfe 
in  Schrecken  (XXXVII,  117),  die  zurückgetretene  Tethys  bleibt  beim 
Nahen  der  Megaira  unbeweglich  stehen  (III,  132  f.).  Diesen  Per- 
sonificirungen  der  Dichter  — denn  vor  einer  Personifieation  des 
Meeres  in  der  Natur  scheute  sich  doch  selbst  der  Römer  — ent- 
sprechen in  der  Kunst  folgerichtig  Personificationen,  welche  gleich 
der  Tellus  überall  gebraucht  wurden,  wo  es  galt,  den  Begriff  Meer 
oder  ein  locales  Meer  bezw.  Meerlocal  bildlich  darzustellen.  Ersteres 
hat  auf  dem  Wiener  Kameo  statt,  während  letzteres  am  häufigsten 
auf  Sarkophagen  vorkommt.  Wir  finden  hier,  stets  gelagert,  sowohl 
weibliche  als  männliche  Gestalten  und  einige  Male  auch  beide  zu- 
gleich (Gerhard  A.  B.  39);  bisweilen  dient  ihnen  ein  Delphin  oder 
Seedrache  (Gerh.  a.  a.  0.  Wieseler  a.  a.  0.  Clarac  M.  d.  sc.  pl.  210) 
zur  bestimmteren  Charakterisirung,  da  Meer  und  Fluss  sich  so  nahe 
stehen,  dass  ohne  ein  solches  Kennzeichen  eine  bestimmte  Ent- 
scheidung oft  nicht  zu  geben  ist.  Mit  Unrecht  macht  deshalb  Foerster 
(Raub  u.  Rückkehr  der  Persephone  p.  1 60  ff.)  eine  solche  männliche 
Meerespersonification  mit  Seedrachen  zur  Personifieation  des  sonst 
ganz  unbekannten  kleinen  Sees  Pergus  (Ovid  Met.  V,  385  ff.).  Ab- 
gesehen davon,  dass  wir  bei  einem  so  kleinen  Gewässer  viel  eher 
eine  Nymphe  erwarten  müssten,  ist  man  bei  diesen  Nebenfiguren, 
die  in  den  Darstellungen  derselben  Scene  (vgl.  unten)  beliebig 
wechseln,  auch  gar  nicht  berechtigt,  mythologische  Gelehrsamkeit 
anzuwenden.  Was  endlich  die  Benennung  der  Meeresdarstellungen 
auf  Sarkophagen  betrifft,  so  dürfte  die  Bezeichnung  Oceanus,  welche, 
wie  wir  sahen,  in  der  Regel  nur  vom  Weltmeer  gebraucht  wird,  in 
mythologischen  Darstellungen,  die  doch  meist  am  Mittelmeer  locali- 
sirt  sind,  nicht  zutreffend  sein.  Es  kann  vielmehr,  da  Bezeichnungen 
wie  Tyrrhenus,  Hatria,  Aegaeus  zu  speciell  erscheinen,  eine  männ- 
liche Gestalt  am  besten  Nereus  genannt  werden,  während  bei  den 
weiblichen  die  Wahl  zwischen  Doris,  Thetis  und  Amphitrite  schwer 
fällt.  Ueber  eine  blosse  Maske  zur  Andeutung  des  Meeres  wird 
unter  den  Flüssen  gehandelt  werden. 


IV. 

Flüsse  mul  Quellen. 

Nicht  minder  als  der  mütterliche  Erdboden  ist  auch  das  lautere 
quellende  und  rinnende  Wasser  dem  kindlichen  Menschen  heilig,  sei 
es,  dass  er  es  unmittelbar  verehrt,  sei  es,  dass  er  an  eine  Gottheit  glaubt, 
die  in  dem  Flusse  oder  in  der  Quelle  waltet.  Dem  Griechen  sind 
Fluss  und  Quelle  an  sich  heilig,  der  Römer  scheidet  auch  hier,  wie 
wir  sehen  werden,  ein  Geistiges,  welches  er  verehrt,  von  der  Materie. 

Der  Xanthos  des  Homer  spricht  (<t>  213)  zwar  üve’pi  eicapevoc 
aus  dem  tiefen  Strudel,  sagt  aber  gleichzeitig  (v.  217)  4pe0ev 
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Y*  i\acac  rcebiov  KctTa  peppepa  ßtEe;  in  der  hesiodiscben  Theogonie 
(v.  337 — 370)  sind  die  wirklichen  Flüsse  und  Quellen  die  Kinder 
des  Okeanos  und  der  Tethys;  im  zweiten  homerischen  Hymnus  (v. 
6G  ff.)  unterredet  sich  Apollo  mit  der  Quelle  Telphusa  in  ihrer  natür- 
lichen Gestalt.  Bei  Aischylos  (Sept  273  ff.)  werden  den  Quellen 
der  Dirke  und  den  Wassern  des  Ismenos  Opfer  gelobt,  die  Danaiden 
wollen  die  argivischen  Flüsse,  welche  nährenden  Trank  durchs  Land 
ergiessen,  durch  Hymnen  feiern  (Suppl.  1027  ff.),  des  Pleistos’  Quellen 
werden  in  den  Eumeniden  (v.  27  f.)  neben  der  Kraft  des  Poseidon 
angerufen.  Bei  Euripides  (Troad.  205  f.)  wird  die  Peirene  ein  hehres 
Wasser  genannt,  Ströme  mit  ihren  Quellen  sind  heilig  (Med.  410, 
846)  und  Krathis  nährt  und  beglückt  durch  göttliche  Quellen  ein 
an  trefflichen  Männern  reiches  Land  (Troad.  228  f.).  Noch  Theocrit 
(Id.  VHI,  33  ff.)  lässt  den  Menalkas,  der  für  seine  Lämmer  Gedeihen 
wünscht,  neben  den  Thälern  das  göttliche  Geschlecht  der  Flüsse  an- 
rufen.  Fluss  und  Flusspersonification  sind  demnach  identisch,  beide 
werden  6 rroiapdc  genannt,  und  es  ist  deshalb  unsre  Bezeichnung 
„Flussgott“,  mit  der  wir  die  Vorstellung  eines  Gottes  des  Flusses 
(0€Öc  toö  TroTCtpou)  zu  verbinden  geneigt  sind,  auf  griechischem 
Gebiete  nur  mit  Vorsicht  zu  gebrauchen  oder  lieber  ganz  zu  ver- 
meiden. 

Bevor  wir  näher  auf  das  Verhältniss  von  Fluss  und  Fluss- 
personification eingehen,  werfen  wir  einen  Blick  auf  die  Entstehung 
der  letzteren.  Nicht  dadurch,  dass  der  Mensch  in  der  äusseren  Er- 
scheinungsform der  Flüsse  menschliche  Gestalten  erkannte  — es 
findet  sich  kein  Beispiel,  dass  ein  Fluss  in  der  Natur  einer  mensch- 
lichen Gestalt  verglichen  wäre,  und  Aelian 18)  hebt,  da  ihm  der  wahre 
Grund  verborgen,  mit  Recht  den  Gegensatz  zwischen  dem  natürlichen 
Flusse  und  seiner  Darstellung  durch  einen  Menschen  oder  Stier  her- 
vor — sondern  dadurch,  dass  man  für  die  nährende  befruchtende 
Kraft  des  Stromes  einen  wesensgleichen  Ausdruck  suchte,  wurden 
die  Flüsse  zu  väterlichen  Gottheiten,  denen  die  Quellen  als  weibliche 
hilfreich  zur  Seite  stehen.  Ebenso  sahen  die  Griechen  in  den  Flüssen 
nicht  wirkliche  Stiere,  Eber  oder  Widder,  sondern  nur  die  Wesens- 
gleichheit liess  sie  solche  Benennungen  wählen,  und  die  Wesens- 
ähnlichkeit des  wilden  und  doch  wieder  zeugenden  und  befruchtenden 
Stieres  mit  dem  brausenden  und  befruchtenden  Strome  erschien  ihnen 
als  eine  so  grosse,  dass  der  Stier  nicht  ein  dem  Cultus  angeböriges 
natursymbolisches  Bild  blieb,  sondern  stiergestaltige  Flüsse  als  volle 
individuelle  Persönlichkeiten  in  Mythen  eingeführt  wurden. 

Die  Identität  des  natürlichen  Flusses  und  des  Flusses  als  einer 
menschlichen  Gestalt,  die  als  volle  mythologische  Individualität  in 

18)  Var  Hist.  II,  33:  Tf|v  xwv  iroxapüiv  (piictv,  Kai  xd  ßetOpa  afixüiv 
öpüipev  Spuic  6t  oi  Tipüjvxcc  aüxoiic  xai  xd  äydXpaxa  afixwv  tpyaZöpevoi 
oi  ptv  ävüpumopöpqiouc  afixoüc  töpucavxo,  oi  bt  ßoüjv  elboc  aöxotc  ire- 
piförpcav. 
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die  mannigfachsten  Sagen  verflochten  wurde,  konnte  nur  in  einer 
kindlichen  und  aller  Beflexion  entbehrenden  Zeit  gleich  der  homeri- 
schen Bestand  haben.  Dort  ist  der  Xanthos  natürlicher  Fluss  und 
geht  doch  gleichwohl  zur  Götterversammlung  (Y  7,  40),  dazu  wird 
er  in  einem  Falle,  wo  er  als  natürlicher  Fluss  mithandelnd  am 
Kampfe  gegen  die  Griechen  theilnimmt,  in  einer  aus  ihm  hervor- 
ragenden menschlichen  Gestalt  mythologisch  individualisirt  (s.  p.  269). 
Poseidon  wohnt  der  Tyro  in  der  menschlichen  Gestalt  des  Flusses 
Enipeus,  der  als  bei  weitem  der  schönste  der  Flüsse  auf  der  Erde 
hinströmt,  in  dessen  Mündung  bei  (X  235  ff.),  auch  der  Okeanos  wird 
bald  als  Strom  bald  als  menschengestaltiges  Wesen  gedacht  (0  195ff., 
Z 201  ff.,  245  f.).  Der  Dichter  beschreibt  uns  keinen  dieser  Vor- 
gänge genauer,  noch  erklärt  er,  wie  es  möglich  war,  dass  ein  Fluss 
bald  in  seiner  menschlichen,  bald  in  seiner  natürlichen  Gestalt  er- 
scheinen konnte.  Die  Götter  sind  bei  ihm  so  freie  Persönlichkeiten, 
so  durchaus  an  keine  bestimmte  Gestalt  gebunden,  dass  er  einfach 
glaubt,  und  auch  wir  nach  keinem  Warum  fragen  dürfen,  sondern 
mit  ihm  glauben  müssen.  Sobald  man  jedoch  mit  der  Speculation 
an  dieses  Verhältniss  von  Fluss  und  Flusspersonification  herantrat, 
musste  man  entweder  zu  einer  natürlichen  Erklärung  der  Mythen 
gelangen,  oder  bewusst  oder  unbewusst  die  mythologische  Gestalt 
von  dem  natürlichen  Flusse  trennen.  So  wird  im  Ehesos  des  Euri- 
pides  (v.  348  ff.,  919  f.)  erzählt,  dass  eine  Muse,  während  sie  den 
Strymon  durchschwimmt,  von  diesem  befruchtet  wird,  indem  der- 
selbe ihr  ubpoeibrjc  beiwohnt,  wie  auch  in  einem  Fragment  des 
Chairetnon  (Athen.  II,  43c)  das  Wasser  der  Körper  des  Flusses  ge- 
nannt wird.  Andrerseits  dachten  die  Griechen  beim  Acheloos,  der 
gegen  Herakles  kämpft,  bald  nicht  mehr  an  den  natürlichen  Strom, 
und,  wie  Pausanias  (II,  15,  5)  uns  berichtet,  schieden  in  Argos 
später  manche  von  dem  Flusse  Inachos,  der  ursprünglich  sicher  auch 
der  Vater  der  ältesten  Geschlechter  gewesen,  einen  besonderen 
Stammesheros  Inachos,  nach  dem  dann  erst  der  Fluss  seinen  Namen 
erhalten  haben  sollte. 

Obwohl  wir  schon  manche  der  auf  die  Flüsse  bezüglichen 
Dichterstellen  berührt  haben,  müssen  wir  doch  die  Behandlung, 
welche  der  Fluss  im  Zusammenhänge  der  Landschaft  in  der  Poesie 
erfährt,  nochmals  ganz  speciell  ins  Auge  fassen.  Während  die  Ilias 
den  Xanthos  als  mithandelnde  Person  noch  mythologisch  individuali- 
sirt, spricht  die  Quelle  Telphusa  im  homerischen  Hymnus  in  ihrer 
natürlichen  Gestalt,  also  nur  mehr  poetisch  personiflcirt,  mit  dem 
Apollo.  Da  ferner  im  Ehesos  gar  an  die  Stelle  eines  in  dlner  mytho- 
logischen Handlung  begriffenen  Flusses  der  natürliche  Fluss  gesetzt 
wird,  so  darf  es  um  so  weniger  auffallen,  dass  ein  Fluss  dort,  wo 
er  bloss  der  Zeuge  einer  in  seiner  Nähe  vor  sich  gehenden  Hand- 
lung seine  würde,  weder  jemals  als  Personification  noch  auch  nur 
poetisch  personiflcirt  erscheint,  sondern  höchstens  als  landschaftlicher 

Jahrb.  f.  dass.  Philol.  Suppl.  Bd.  XIII.  # 18 
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Hintergrund  erwähnt  oder  uneigentlich  personificirt  wird.  Denn, 
wenn  bei  der  Ankunft  des  Apollo  in  Delphi  in  einem  Gedichte  des 
Alkaios  (Bergk2  Fr.  2)  der  kastalische  Quell  leuchtender  floss  und 
der  Kephisos  seine  Wellen  höher  hob,  so  liegt  darin  nur  eine  Be- 
seelung zur  Hebung  der  Majestät  des  Gottes,  und  wenn  Adas  (Soph. 
Aj.  862  f.)  von  den  troischen  Quellen  und  Flüssen  Abschied  nimmt, 
so  hat  ebenfalls  nur  das  statt,  was  wir  in  der  Einleitung  uneigent- 
liche Personificirung  genannt  haben.  Hätte  ein  Künstler  bei  dem 
Tode  des  Aias  etwa  trauernde  Flüsse  dargestellt,  so  wäre  die  rührende 
Wirkung,  welche  gerade  die  Abschiedsworte  an  die  Natur  haben, 
zerstört,  und  besonders  hätte  er  dadurch,  dass  er  an  den  Flüssen 
Affecte  darstellte,  etwas  getban,  was  ihm  sein  Vorbild  nicht  darbot 
und  der  Volksanschauung ‘deshalb  auch  nicht  entsprach.  Der  grie- 
chische Dichter  schildert  uns  noch  nicht,  wie  die  Landschaft  am 
Menschen  Antheil  nimmt,  sondern  nur,  wie  der  Mensch  in  der  Er- 
regung das  an  sich  Leblose  menschlich  beseelt 

Der  Hellenismus  geht  einmal  in  dieser  Beziehung,  sodann  aber 
auch  in  einer  ganz  andern  Richtung  einen  Schritt  weiter.  Bion  (Id. 
1,31  ff.)  dichtet,  dass  die  Flüsse  das  Unglück,  welches  die  Aphrodite 
durch  den  Tod  des  Adonis  betroffen  hat,  beweinen,  und  dass  andre 
Theile  der  Natur  in  andrer  Weise  ihren  Schmerz  äussern.  Liegt 
darin  den  Griechen  gegenüber  eine  bedeutende  Abweichung,  so  ist 
gleichwohl  auch  der  Unterschied  von  der  römischen  Poesie  hier  noch 
ein  doppelter.  Erstlich  findet  nämlich  die  Schilderung  einer  solchen 
Theilnahme  im  Idylle  seltener  statt,  und  zweitens  lehnt  sich  die  Art 
der  Theilnahme  noch  an  das  Wesen  der  Naturgegenstände  an.  Der 
Wiederhall  der  Adonisklage  in  Bergen  und  Wäldern  wird  zum  be- 
wussten Wehruf,  in  dem  Fliessen  der  Quellen  und  Flüsse  erkennt 
der  Dichter  Thränen  der  Trauer,  die  Farbenveränderung  der  Blumen 
ist  ein  Rothwerden  vor  Schmerz;  natürliche  Vorgänge  werden  mit 
zartem  poetischen  Empfinden  zu  willkürlichen  Gefühlsäusserungen. 

Durchaus  andere  Neuerungen  zeigt  der  Hellenismus  in  der 
künstelnden  Behandlung  der  Mythen  durch  einen  Kallimachos.  Wo 
derselbe  in  dem  schon  berührten  delischen  Hymnus  die  Länder  und 
alles,  was  in  ihnen  ist,  flifehen  lässt  und  somit  die  Beharrlichkeit  der 
Localitäten  aufgehoben  hat,  setzt  er  auch  die  mythologischen  Fluss- 
und  Quellpersonificationen  an  die  Stelle  der  wirklichen  Flüsse  und 
Quellen  (v.  75  ff.)  und  der  unmittelbar  zur  Leto  in  Beziehung  ge- 
setzte Peneios  ist  zum  Theil  als  natürlicher  Fluss  poetisch  personi- 
ficirt, und  zum  Theil  nach  Art  des  homerischen  Nanthos  im  Kampfe 
mit  Achill  mythologisch  individualisirt  (v.  112ff.).  Auch  hier  gehen 
die  Römer  weit  über  die  Alexandriner  hinaus,  indem  sie  selbst  bei 
Ereignissen  der  Geschichte  und  Gegenwart  an  die  Stelle  der  land- 
schaftlichen Flüsse  die  Personificationen  oder  Gottheiten  derselben 
setzen. 

Wenn  wir  uns  jetzt  vollständig  den  Römern  zuwenden,  so  gilt 
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es  wie  bei  den  Griechen  zunächst  das  Verliältniss  des  sogenannten 
Flussgottes  zum  Flusse  aus  der  Poesie  festzustellen.  Während  bei 
letzteren  beide  identisch  waren,  trennen  erstere  in  der  Regel  ganz 
bestimmt  einen  Flussgott  und  eine  Quellnymphe  von  den  Gewässern, 
in  denen  sie  herrschen.  Bei  Vergil  (Aen.  VIII,  31  u.  66  f.)  taucht 
der  Tiberinus  als  deus  ipse  loci  aus  dem  Wasser  empor  und  sucht 
nachher  wieder  die  Tiefe19),  ferner  haben  viele  Flüsse  einen  eignen 
Palast  mit  Hofstaaten  in  der  Tiefe  ihrer  Gewässer  (so  der  Tiber 
Claud.  I,  265 ; vgl.  XXXVI,  5)  und  besonders  charakteristisch  ist  die 
Quelle  Cyane  bei  Ovid  (Met.  V,  425  ff.  u.  465  ff.,  vgl.  485  ff.).  Die 
Göttin  dieser  Quelle  löst  sich  nämlich  aus  Trauer  und  Gebränktheit 
in  die  Wellen  auf,  deren  Göttin  sie  noch  soeben  gewesen,  sodass  die 
Ceres,  als  sie  an  die  Cyane  kommt,  von  ihr  keine  Auskunft  mehr 
über  ihre  Tochter  erhalten  kann.  Sollte  jedoch  noch  jemand  daran 
zweifeln,  dass  die  Auffassung  der  Flüsse  in  der  ursprünglichen  rö- 
mischen Volksanschauung  von  der  in  der  griechischen  in  dem  Sinne 
verschieden  ist,  dass  die  Griechen  den  Fluss  selber  personificirten, 
die  Römer  aber  einen  Gott  im  Flusse  annahmen,  so  sei  er  auf  die 
Verwandlungssagen  beider  Völker  hingewiesen.  Die  griechische 
Arethusa  wird  eine  Quelle  (Paus.  V,  7,  2 u.  a.),  der  Hirt  Selemnos 
in  Achaja  zum  Flusse  gleichen  Namens  (ib.  VII,  23,  1 f.);  der  ita- 
lische Epidius  dagegen  ein  Flussgott  im  Sarnus  (Suetou.  de  rhet.  4), 
die  Ilia  zur  Gemahlin  des  Tiberinus  (Hör.  Carm.  I,  2,  17  ff.) , der 
Hylas  noch  bei  Valerius  Flaccus  (Arg.  I,  218 f.)  zum  Gotte  einer 
Quelle.  Bei  der  Macht  der  griechischen  Vorstellungen,  welche  manche 
eigenthümlich  italischen  ganz  erstickten  oder  wenigstens  veränderten, 
ist  es  indess  nicht  wunderbar,  dass  auch  bei  römischen  Dichtern 
Quell-  und  Flusspersonificationen  Vorkommen,  und  dass  es  Fälle 
giebt,  wo  man  schwer  entscheiden  kann,  welche  Auffassung  dem 
Dichter  vorschwebte,  oder  solche,  wo  derselbe  geradezu  von  der  einen 
in  die  andre  übergeht.  Beispiele  für  Personificationen  sind  der 
Alpheus  und  die  Arethusa  bei  Ovid  (Met.  V,  632  ff.),  eine  mytholo- 
gische Individualisirung  ist  der  Voltumus  des  Statius  (Silv.  IV,  3, 
67  ff.),  ein  Schwanken  zwischen  der  Gottheit  und  Personification 
eines  Flusses  zeigt  endlich  der  Achelous  des  ersteren  Dichters.  Zu- 
nächst lädt  er  den  Theseus  und  seine  Begleiter  in  seine  Gemächer, 
weil  der  Strom  zu  stark  angeschwollen  sei,  um  passirbar  zu  sein 
(Met.  VIII,  549  ff.),  dann  ist  er  in  seinen  Reden  mit  dem  Strome 
identisch  (v.  582  ff.)  und  schliesslich  verbirgt  er  seine  bäurischen 
Züge  wieder  in  den  Wellen  (EX,  96  f.). 

Zuerst  wird  uns  jetzt  die  äuBsere  Erscheinung  der  Personi- 
ficationen und  Gottheiten  beschäftigen;  darauf  die  Frage,  inwieweit 
der  Dichter  dieselben  benutzt,  um  durch  sie  die  Landschaft  mensch- 

19)  Vgl.  ib.  72:  Tuque,  o Thybri  tuo  cum  flumine  sancto.  Serv. 
ad  e.  1.:  Adesto  Tiberine  cum  tnis  undis.  Ennius:  Macrobiua  Sat.  VI, 
1 p.  499  Jan:  Teque  pater  Tiberine  tuo  cum  flumine  sancto  veneror, 
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lieh  belebt  und  theilnehmend  darzustellen.  Während  die  griechischen 
FlUsse  echt  göttliche  Wesen  waren,  sind  die  römischen  mit  allen 
Zufälligkeiten  menschlicher  Organismen  oder  überhaupt  realer  Dinge 
behaftet.  Wenn  eine  solche  Gestalt  aus  den  Wassern  emportaucht, 
so  trieft  ihr  schilfumkränztes  Haar  (Claud.  XXVIII,  162  f.),  die 
Hörner  des  eisigen  Hebrus  sind  grau  vor  Kälte  (ib.  XX,  1 64  f.)  und 
der  Tiber  des  Claudian  (I,  216  ff.)  gleicht,  wie  er  daliegt,  vielmehr 
einer  Marmorstatue,  über  die  Jahrzehnte  hindurch  ein  Bach  herab- 
geflossen, als  einem  lebendigen  menschlichen  Wesen.  Auf  seinem 
Haupte  wuchert  gleichaltriges  Schilf  undurchdringlich  für  Wind  und 
Sonne;  die  wilde  Stirn  lässt  Regen  ausströmen;  dumpf  murmelnde 
Bäche  schwitzen  seine  Hörner,  der  Bart  löst  sich  auf  in  Wellen;  von 
krausem  Grase  ist  sein  Hals  umwuchert  und  Wasser  träufelt  über 
seine  Brust  herab.  Diesem  Tiber,  in  dem  Mensch  und  Fluss  in 
einander  übergehen,  vergleiche  man  den  Phasis  des  jüngeren  Philo- 
stratos  (8.  Kayser  II,  p.  402  1.  20  ff.),  als  Gegenstück  des  Hebrus 
mag  der  Skamandros  seines  älteren  Verwandten  (I,  1,  p.  296  1.  23ff.) 
wegen  seiner  versengten  Haare  gelten.  Wenn  die  Hörner  auch  in 
der  Kunst  weit  seltener  zu  sein  scheinen,  so  ist  doch  nicht  eine 
grosse  Wirkung  von  Seiten  der  Typik  der  Kunstwerke  auf  die 
Phantasie  der  Dichter  in  Abrede  zu  stellen.  Von  dort  stammt  der 
Schilf-  bezw.  Weiden-  (Ov.  Met.  IX,  99)  oder  Pappelkranz  (Claud. 
XXVIII,  163  f.),  von  dort  auch  die  Palla  (ib.  v.  165)  und  besonders 
die  Urne  (ib.  v.  168)  und  das  recubare  (Stat.  -Silv.  I,  3,  74)  der 
Flüsse.  Obwohl  nämlich  die  Urne,  wie  wir  später  sehen  werden, 
zum  begrifflichen  Ausdrucke  der  durch  den  Fluss  bewirkten  Be- 
wässerung dient,  und  demnach  die  Personificationen  mit  diesem 
Attribute  rein  begrifflich  sind,  so  werden  doch  diese  begrifflichen 
Personificationen  als  lebendige  Persönlichkeiten  unter  die  mytholo- 
gischen aufgenommen;  es  konnte  dies  bei  den  Römern  um  so 
weniger  Schwierigkeit  machen,  weil  sie  gewohnt  waren  einen  Fluss- 
gott vom  Flusse  zu  scheiden,  und  die  Urne  ihnen  daher  leicht  als 
die  Quelle  des  Stromes  galt,  die  der  Gott  bald  sanfter  und  bald 
stärker  strömen  zu  lassen  vermochte.  Sowenig  also  die  Urne  an  sich 
Anstoss  erregt,  so  unpoetisch  ist  es  gleichwohl,  wenn  Claudian  den 
Eridanus  mit  seiner  Urne  mitten  aus  dem  Flusse  hervortauchen  lässt, 
eine  Stelle,  die  wir  theils  aus  diesem  Grunde,  besonders  aber  um 
eine  ausführliche  Schilderung  eines  solchen  spätrömischen  Flussgottes 
zu  geben,  hier  mittheilen. 

xxvm,  159:  Ille  caput  placidis  sublime  fluentis 
Extulit  et  totis  lucem  spargentia  ripis 
Aurea  roranti  micuerunt  comua  vultu. 

Non  illi  madidum  vulgaris  harundine  crinem 
Velat  bonos.  Rami  caput  umbravere  virentes 
Heliadum  totisque  fluunt  electra  capillis. 
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Palla  tegit  latos  umeros  curruque  paterno 
Intextus  Phaethon  glaucos  incendit  amictus, 

Fultaque  sub  gremio  caelatis  nobilis  astris 
Aethereum  probat  urna  decus. 

Solche  Gottheiten  und  Personificationen  gebrauchen  nun  die  rö- 
mischen Dichter  und  unter  ihnen  besonders  Statius  und  Claudian 
nicht  nur,  wo  sie  die  Theilnahme  eines  Flusses  an  mythologischen 
oder  historischen  Ereignissen  schildern,  sondern  wo  sie  nur  über- 
haupt Flüsse  und  Quellen  nennen.  Statius  sagt  zur  Verherrlichung 
der  tiburtinischen  Villa  des  Manlius  Vopiscus: 

Silv.  I,  3,  74.  lila  recubet  Tiberinus  in  umbra 
Illic  sulphureos  cupit  Albula  mergere  crines. 

Derselbe  Dichter  geht  auch  bisweilen  von  der  Vorstellung  des  Fluss- 
gottes in  die  des  wirklichen  Flusses  über: 

ibid.  v.  70.  Ulis  ipse  antris  Anienus  fonte  relicto 

Nocte  sub  arcana  glaucos  exutus  amictus 
Huc  illuc  fragili  prosternit  pectora  musco, 

Aut  ingens  in  stagna  cadit  vitreasque  natatu 
Plaudit  aquas, 

ja  er  spricht  sogar  auf  den  blossen  Gleichklang  der  Worte  hin  von 
den  Nymphen  oder  Gefährtinnen  der  Satyrn,  wo  er  die  nymphae  = 
Wasser  meint  und  redet  die  Wasser,  welche  zum  Bade  des  Claudius 
Etruscus  strömen,  in  folgender  Weise  an: 

ibid.  I,  5,  15:  Ite,  deae  virides,  liquidosque  advertite  vultus 
Et  vitreum  teneris  crinem  redimite  corymbis, 

Veste  nihil  tectae,  quales  emergitis  altis 
Fontibus  et  visu  Satyros  torquetis  amantis. 

Am  häufigsten  bedient  sich  die  Poesie  jedoch  endlich  der  Personifica- 
tionen, der  Gottheiten  und  Personificirungen  um  die  Theilnahme  einer 
Landschaft  zu  schildern.  Bei  Valerius  Flaccus  (Arg.  I,  106;  II,  537) 
schauen  die  Flüsse  mit  erhobenen  Hörnern  neben  Nymphen  und 
Faunen  der  Argo  nach  und  sind  bei  der  Tödtung  des  Meerungeheuers 
am  troiscben  Gestade  mit  der  Idäischen  Mutter  und  ihrem  Chore 
zusammengestellt  Statius  (s.  p.  273)  lässt  den  Volturnus  eine  lange 
Rede  halten,  wie  er  nach  Erbauung  der  via  Domitiana  die  Ehre  habe, 
ein  gebildeter  Fluss  zu  sein  (amnis  esse  coepi),  kein  Dichter  aber 
schaltet  mit  den  Flüssen  so  frei  als  Claudian.  Der  Hermus  freut 
sich  der  bakchischen  Feier  seiner  Nymphen  und  lässt  die  Urne  reich- 
licher strömen  (XXXV,  69  f.);  der  Cephisus  bricht  sein  Schilf  in  der 
Trauer  um  den  Narcissus  (ib.  136);  der  Eridanus  frohlockt  über 
die  Niederlage  des  Alarich;  er  und  seine  Collegen,  die  ligurischen 
und  venetischen  Flüsse  laden  das  Vieh  zur  Weide  und  rufen  den 
Pan,  die  Dryaden  und  Faune  zurück  (XXVIII,  178  ff.,  bes.  198 ff.); 


Digitized  by  Google 


276 


Adolf  Gerber: 


der  Rhenus  lässt  aus  Angst  vor  der  Megaera  seine  Urne  fallen  (III, 
133);  der  Tiber,  derselbe,  welcher  auf  seinem  Lager  hingestreckt 
einem  überwachsenen  und  überströmten  Marmorbilde  glich,  fordert 
die  italischen  Flüsse  aus  Anlass  eines  Doppelconsulats  in  derselben 
Familie  zum  Festmahl  in  seinen  Königspalast  und  bringt  dabei  den 
Göttern  Spenden  dar  (I,  247  f.);  zugleich  einen  Flussgott  und  eine 
Personificirung  der  Wellen  zeigt  endlich  der  Hebrus: 

XX,  164:  Coraua  cana  gelu  mirantibus  extulit  undis. 

In  der  Kunst  zeigen  die  Flüsse  eine  Entwicklung,  welche  der 
des  Dionysos  eigenthümlich  nahe  verwandt  ist.  Aelter  als  die  mensch- 
liche Gestalt  wird  hier  wie  dort  die  Stierbildung  sein,  beim  Dionysos 
ganz,  bei  den  Flüssen,  wie  wir  sahen,  zum  Theil  ein  symbolischer 
Ausdruck  der  befruchtenden  Wirkung.  Die  Darstellungen  des  grössten 
griechischen  Flusses  Acheloos,  dessen  Name  zugleich  lange  eine  all- 
gemeine Bezeichnung  für  einen  Fluss  oder  Süsswasser  schlechthin 
geblieben  ist  (vgl.  Wissowa,  De  Macrob.  Sat..  font.  45  f.),  zeigen  die 
mannigfachsten  Verbindungen  von  Stier-  und  Menschenkörper.20) 
Der  Wasserstrom,  welcher  ihm  hier  und  da  auf  Vasenbildern  und 
Münzen  und  aiich  wohl  jedenfalls  nach  künstlerischem  Vorgänge  bei 
Sophokles  aus  Mund  oder  Bart  hervorbricht,  deutet #dabei  nicht  auf 
eine  Trennung  von  Flussgott  und  Fluss,  die  ungriechisch  sein  würde, 
sondern  beruht  vielmehr  auf  der  künstlerischen  Typik,  welche  einer 
Unterscheidung  von  andern  Stiergestalten  bedurfte ; denselben  Zweck 
erfüllen  die  Wellen,  welche  grossgriechische  Münzen  mitunter  unter 
dem  Flussstiere  zeigen.  Eine  besondere  Hervorhebung  verdient  hier 
noch  eine  von  Brunn  (Arch.  Zeit.  1874,  p.  112  ff.)  gewiss  mit  Recht 
auf  den  Acheloos  bezogene  ausserordentlich  feine  Wiener  Bronze;  in 
dem  durchbohrenden  Blicke  ihres  Auges  findet  nicht  mehr  die  be- 
fruchtende Wirkung  eines  Flusses,  sondern  die  wild  zu  Thale  tobende 
Gewalt  eines  Bergstromes  den  feinsten  symbolischen  Ausdruck.  Da 
ein  stiergestaltiger  Fluss  nur  im  Cultus  oder,  wie  im  letzten  Falle, 
rein  begrifflich,  niemals  aber  als  Localpersonification  Vorkommen 
dürfte,  so  wenden  wir  uns  am  Schlüsse  dieses  Abschnitts  kurz  zu 
den  gehörnten  Fluss-Masken.  Wie  Jahn  (Ber.  d.  sächs.  Ges.  d.  W. 
1851,  p.  144  f.)  ausführt,  beruhen  dieselben  eben  wie  die  Verwen- 
dung von  andern  Köpfen  bei  Wasserspeiern  in  der  Architektur  und 
an  natürlichen  Quellen  auf  der  allgemeinen  Vorstellung,  dass  das 
Wasser  einer  Quelle  oder  eines  Flusses  aus  einem  Munde  oder  Rachen 
hervorkäme.  Sie  dienten  entweder  als  Cultussymbol,  wie  auf  einem 
Votivrelief  von  Megara  (Wieseler,  Abh.  d.  kgl.  Ges.  d.  W.  zu  Göt- 


20)  Jahn,  Arch.  Zeit.  1862  p.  313  ff.  u.  329  ff.  t.  167  u.  168  gibt  zu- 
gleich Nachweise  bezüglich  andrer  Publicationeu;  andre  stiergestaltige 
Flüsse  s.  bei  Aelian  a.  a.  0.,  dazu:  Eur.  Iph.  Aul.  276:  ’AX<p€Öc  Taupö- 
nouc.  Die  Erklärungen  des  stiergestalteten  Achelous,  welche  das  Scholion 
Trach.  13  gibt,  sind  meist  werthlos. 
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tingen  B.  XX),  oder  zur  Bezeichnung  des  Begriffes  Fluss,  so  bei 
der  Ephesus  der  puteolanischen  Basis  (s.  p.  263),  oder  sie  waren  rein 
decorativ.  Bei  den  Masken  der  Meergötter,  die  wir  hier  anschliessen, 
treten  endlich  zur  Differenzirung  mitunter  Krebsscheeren  an  die  Stelle 
der  Hörner,  eine  Verbindung,  die  künstlerisch  durchaus  organisch 
erscheint,  aber  eine  tiefere  Bedeutung,  wie  sie  bei  den  Hörnern  vor- 
handen war,  vermissen  lässt. 

Den  bisher  betrachteten  Bildungen  von  Flüssen  steht  dem  Ur- 
sprünge nach  wahrscheinlich  jünger , aber  doch  schon  früh  die 
menschliche  gegenüber.  Auf  die  unbestritten  mythologischen  Dar- 
stellungen, die  uns  nur  durch  schriftliche  Ueberlieferung  bekannt 
sind,  — es  sei  z.  B.  an  den  Asopos  in  einer  olympischen  Statuen- 
gruppe, welche  die  Entführung  der  Aigina  durch  den  Zeus  darstellte, 
erinnert  (Paus.  V,  22,  6,  vgl.  24,  7 u.  IX,  39,  3)  — gehen  wir 
nicht  näher  ein,  eine  um  so  aufmerksamere  Betrachtung  verdienen 
dagegen  die  drei  ältesten  uns  erhaltenen  Flüsse,  wir  meinen  den 
Alpheios  und  Kladeos21)  im  Vordergiebel  des  olympischen  Zeus- 
tempels sowie  den  sogenannten  Kephisos  des  Parthenon.  Alle  sind 
in  den  Giebelecken  gelagert  dargestellt;  während  aber  jene  bei  nor- 
maler Körperbildung  nur  in  den  Köpfen  einen  recht  bäurischen  Aus- 
druck haben,  zeigt  der  Kephisos22)  in  Gestalt  und  Gewandung  so 
flüssige  Formen,  dass  eine  Einwirkung  des  Anblicks  des  natürlichen 
Flusses  auf  die  Phantasie  des  Künstlers  nicht  in  Abrede  gestellt 
werden  kann.  Es  besteht  nun  die  schwierige  Frage,  ob  demnach 
diese  Flüsse  und  zwar  besonders  der  letztere  noch  mythologische 
Individualitäten  oder  nur  mehr  Localpersonificatiouen  sind,  ob  sie 
als  freie  göttliche  Persönlichkeiten  zugegen  sind,  oder  ob  sie  zeigen, 
dass  wir  uns  die  Composition  des  Giebels  auf  beiden  Seiten  durch 
das  Wasser  eines  Flusses  abgeschlossen  zu  denken  haben.  Die  Ent- 
scheidung dürfte,  obwohl  die  Abwesenheit  von  Localpersonificationen 
bei  Polygnot  schon  von  vornherein  auch  hier  gegen  solche  spricht, 
bei  der  Poesie  liegen.  Wenn  die  Dichter  dieser  Periode  uns  bei 
ähnlichen  Ereignissen,  wie  dem  Wettfahren  des  Pelops  und  Oinomaos 
oder  dem  Streite  der  beiden  Götter  ums  attische  Land  schilderten, 
wie  die  umgebende  Natur  und  namentlich  die  Flüsse  aufmerksamen 
Antheil  nehmen,  stände  einer  Deutung  des  Kephisos  als  Localper- 
8onification  nichts  im  Wege.  Es  ist  aber,  wie  wir  oben  gesehen 
haben,  in  der  Poesie  das  Gegentheil  der  Fall.  Es  folgt  daraus,  dass 
diese  Erklärung  nicht  haltbar  und  zur  mythologischen  zurückzu- 


21)  Pausanias  (V,  10,  7)  hält,  wie  aus  den  Worten:  bi  aal  tc 

xä  äXXa  uap’  ’HXeitov  xipäc  iroxapüiv  päXicxa  pexä  ft  ’AXcpaöv  hervor- 
geht, den  Kladeos  des  Giebels  für  den  mythologischen  Flussgott  und 
nicht  für  eine  blosse  Localbezeichnung. 

22)  Michaelis,  Parthenon  p.  192 f.  — Eine  Andeutung  wirklichen 
Wassers  dürfte  nicht  vorhanden  sein.  Die  Wellenbewegung  der  Rück- 
seite scheint  dem  Gewände  anzugehören. 
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kehren  ist,  bei  der  sich  uns  keine  Schwierigkeiten  entgegenstellen. 
Dass  bei  wichtigen  Ereignissen  in  der  Götterwelt  auch  die  Flüsse 
als  Götter  7,ugegen  sind,  zeigt  noch  Homer,  der  sie  alle  zur  Götter- 
versammlung entbieten  Hisst,  und  gerade  die  Anschauungen  Homers 
bestrebte  sich  Phidias  für  das  Auge  in  prachtvollen  Bildern  festzu- 
stellen  (Welcker,  Gr.  Götterl.  II,  107).  Wie  nun  aber  endlich  im 
Bbesos  der  natürliche  Fluss  rationalistischer  Weise  an  die  Stelle  des 
Gottes  gesetzt  wird,  so  musste  es  einem  Künstler  noch  viel  mehr 
erlaubt  sein  zu  einer  formalen  Charakteristik  des  mythologischen 
Gottes  das  Flüssige  vom  natürlichen  Flusse  zu  entlehnen.  Vom 
Eurotas  des  Eutychides  (Plin.  N.  H.  XXXIV,  78  u.  Anthol.  Pal.  IX, 
709),  in  welchem  das  übpocibec,  wie  ich  es  nach  Euripides  nennen 
möchte,  zum  vollendetsten  Ausdrucke  gelangt  zu  sein  scheint,  wissen 
wir  zu  wenig,  um  zu  entscheiden,  ob  er  mythologisch  oder  local  zu 
fassen  war.  Der  Orontes  desselben  Künstlers  (s.  o.  p.  264  ff.),  welcher 
durch  wirkliche  Wellen  und  eine  aus  denselben  hervorragende  Ge- 
stalt charakterisirt  ist,  dürfte  nicht  einfach  localbegrifflich  bezeichnen, 
dass  die  Tyche  am  Wasser  sitzt,  sondern  es  scheint  vielmehr  in 
mythologischer  Weise  die  Huldigung  des  Flusses  an  die  Göttin, 
welche  an  seinem  Ufer  Sitz  und  Herrschaft  hat,  dargestellt  zu  sein. 

Wo  die  Flusspersonification  zu  einem  Bilde  für  den  Begriff  Fluss 
geworden  war,  begnügte  man  sich  nicht  mehr  mit  der  besprochenen 
Typik;  man  hob  das  Wesen  des  Flusses  im  Allgemeinen  durch  be- 
sondere Attribute  hervor  und  suchte  ausserdem,  wie  die  einzelnen 
Länder,  auch  die  einzelnen  Flüsse  in  der  mannigfachsten  Weise  zu 
differenziren.  Um  das  Fliessen  und  die  Bewässerung  des  Landes 
anzudeuten,  erhält  die  Personification  die  Urne,  je  nachdem  der 
natürliche  Fluss  von  Pinien,  Weiden  oder  Pappeln  beschattet  oder 
von  Schilf  umkränzt  und  bedeckt  ist,  schmückt  sie  ein  Schilfkranz 
oder  Schilf  in  der  Hand  bezw.  ein  Kranz  aus  dem  Laiibe  jener 
Bäume;  die  Schiffbarkeit  bezeichnet  ein  Steuerruder.  Weitere  Attri- 
bute sind  nirgends  zahlreicher  vertreten  als  am  Nil,  dem  bedeutend- 
sten Strome  der  antiken  Welt  (im  Vatican:  Clarac  M.  d.  sc.  748, 
1813).  Sechszehn  Knaben,  die  ihn  umspielen,  bedeuten  die  Ellen, 
welche  er  steigen  kann,  Füllhorn,  Aehren  und  Papyrus  den  Segen, 
den  er  durch  die  Knaben  über  Aegypten  ausgiesst;  Sphinx  und  Kro- 
kodil bezeichnen  ihn  endlich  als  aegyptischen  Strom.  Nach  ähn- 
lichen Grundsätzen  ist  auch  der  Tiber  des  Louvre  geschaffen  (a.  a. 
0.  176,  254  u.  338,  1818):  Derselbe  ist  durch  die  Wölfin  mit  den 
Kindern  kenntlich  gemacht  und  besonders  der  Umstand,  dass  er  das 
Füllhorn  hält,  als  habe  er  es  empfangen,  lässt  die  Vermutbung 
Brauns23)  wahrscheinlich  erscheinen,  dass  er  geradezu  als  Gegen- 
stück des  Nil  componirt  sei,  damit  durch  die  Vereinigung  beider 


23)  Museum  und  Ruinen  Roms  p.  129;  vgl.  bes.  eine  Münze  mit 
Tiber  und  Nil:  Eckhel  D.  N.  IV  p.  69. 
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Flüsse  die  Getreideversorgung  Roms  durch  Aegypten  plastisch  dar- 
gestellt werde.  Gemeinsam  ist  endlich  dem  Nil  und  Tiber  die  Dar- 
stellung des  realen  Flusses  an  der  Basis.  Obwohl  dadurch  eine  Art 
Doppeldarstellung  entsteht,  indem  einmal  der  Fluss  als  Begriff  und 
andrerseits  die  Andeutung  des  wirklichen  Flusses  vorhanden  ist,  so 
konnte  doch  die  antike  Empfindung  hier  desto  weniger  daran  Anstoss 
nehmen,  weil  die  realistische  Darstellung  der  Personifieation  völlig 
untergeordnet  erscheint. 

Nachdem  wir  das  Princip,  nach  welchem  die  begriffliche  Per- 
sonification  eines  bestimmten  Flusses  gebildet  wird,  kennen  gelernt 
haben,  brauchen  wir  anf  einzelne  statuarische  Werke,  seien  sie  nun 
begrifflich  oder  mythologisch,  nicht  weiter  einzugehen,  weil  sie  in 
ihrer  Vereinzelung  uns  über  das  Verhalten  der  Flüsse  zu  andern 
Ereignissen  keine  Aufschlüsse  geben  können.  Eine  genauere  Be- 
sprechung widmen  wit  dagegen  den  Personificationen  von  Flüssen 
und  Quellen  in  der  hellenistischen  Malerei  und  römischen  Sarkophag- 
bildnerei und  gehen  bei  ersteren,  da  es  an  charakteristischen  Ori- 
ginalen fehlt,  von  den  Beschreibungen  der  Philostrate  aus.  Aus  der 
grossen  Zahl  von  Gestalten,  welche  diese  uns  darbieten,  scheiden 
wir  zunächst  den  Acheloos,  den  Eridanos  und  Alpheios  sowie  die 
Quellnymphen  des  Hippolytosbildes  aus.  Der  Acheloos  (Jun.  4)  ist 
rein  mythologisch  und  individuell  und  ausser  Zusammenhang  mit 
einem  bestimmten  Local.  Der  Eridanos  und  Alpheios  (I,  11  p.  3111. 
21  f.  u.  17  p.  320  1.  7 f.),  welche  aus  den  Wellen  hervorragende 
Gestalten  zeigen,  geben  sich,  wenn  sie  auch  erst  in  den  späteren 
Formen  der  Sage  in  dieser  Weise  mithandelnd  auftreten,  als  mytho- 
logisch individualisirt  kund  wie  bei  Homer  der  Xanthos  im  Kampfe 
mit  dem  Achill.  Die  Quellen  mit  den  aus  ihnen  hervorragenden, 
wenigstens  nach  den  Worten  des  Rhetors  mit  römischem  Realismus 
dargestellten  Nymphen  sind,  obwohl  sie  nicht  mithandeln,  sondern 
nur  theilnehmende  Landschaft  sind,  ebenso  behandelt  (II,  4 p.  345, 
1.  18  ff.). 

Ganz  andrer  Art  und  zwar  rein  begrifflicher  Natur  sind  die 
übrigen  Personificationen,  unter  denen  wir  noch  wiederum  den  Nil 
(I,  5)  von  unsrer  Betrachtung  ausschliessen,  weil  er  keiner  grösseren 
landschaftlichen  Darstellung  angehört  und  deshalb  nur  von  secundärem 
Werthe  für  uns  ist.  Denen,  die  dann  übrig  bleiben  — wir  rechnen 
auch  den  Skamandros  zu  ihnen,  da  ein  Hervorragen  aus  dem  bren- 
nenden Strome  doch  wohl  vom  Rhetor  hervorgehoben  wäre,  und  die 
verwandten  Darstellungen  der  Iliasminiaturen*4)  den  Fluss  sitzend 
zeigen  ■ — scheint  zunächst  gemeinsam  xö  ec  d'fKÜJVa  (vgl.  p.  360, 
19),  also  die  gelagerte  Stellung  eigen  zu  sein;  nur  unbedeutende 
Abweichungen  sind  es,  wenn  der  Skamandros  sitzt,  oder  der  Xanthos 

24)  A.  Mai,  Homeri  Iliados  picturae  antiquae  ex  codice  Mediolanensi 
bibliothecae  Ambrosianae  t.  63.  Vgl.  Woermann  a.  a.  0.  p.  229  f. 
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des  jüngeren  Philostratos  (10,  p.  405  1.  5)  KOtTatceiTai  päXXov  r) 
ävecrriKe.  Von  ganz  besonderem  Interesse  ist  es  dann  zu  verfolgen, 
wie  die  Künstler  durch  weitere  Mittel  die  einzelnen  Personificationen 
als  diejenigen  bestimmter  Flüsse  charakterisirt  haben.  Das  erste 
Moment  ist  die  Gestalt  selber,  die  uns  zwar  nicht  oft  erwähnt  wird, 
aber  doch  dort,  wo  sie  beschrieben,  von  Wichtigkeit  ist.  Der  Wein- 
fluss der  Andrier  (I,  25,  p.  330 1.  7)  ist  cbcpcrroc  Kat  öpywv  tö  eiboc, 
der  Meies  (II,  8,  p.  351  L 21  ff.)  napexöpevoc  etboc  aßpöv  Kai 
petpaKttiübec  Kai  oübe  acocpov;  der  Phasis  (Jun.  8,  p.  402  1.  21  ff.) 
dv  ßXocupiij  tu)  eibet  — Kopf)  yap  äptptXacpric  aüriL  Kai  ävecxriKuia 
Tevetäc  Te  ÖTro<ppnrouca  Kai  yXauKiuivtec  öqpGaXpoi.  Das  Nächste 
ist  sodann  die  Art  der  Hervorbringung  des  Wassers.  Das  Gewöhn- 
liche scheint  die  Urne  gewesen  zu  sein  (tö  (köpa)  öttö  KÖXmboc 
^Kxeöpevov,  f|xrep  ouv  eiuiOev  (vgl.  p.  402  L 24  f.),  doch  finden  sich 
auch  fein  berechnete  Abweichungen.  Der  Meies  (p.  351  1.  27)  ritzt 
als  kleines  poetisches  Flüsschen  nur  mit  den  Fingerspitzen  den  Boden, 
dem  gewaltigen  Phasis  (a.  a.  0.  1.  25  f.),  den  wir  zum  Tiber  des 
Claudian  in  Parallele  setzten,  quillt  das  Wasser  aus  dem  ganzen 
Körper  hervor,  wozu  als  künstlerisches  Analogon  die  Meerwesen,  an 
welchen  das  herabrinnende  Wasser  plastisch  ausgedrückt  ist,  zu 
stellen  sind.  Dass  der  Xanthos  (a.  a.  0.  1.  6 f.)  durch  seinen  Fuss 
die  Quelle  regelt,  wie  dass  dem  Nil  ein  besonderer  Taptac  (p.  301 
1.  15  ff.)  gesetzt  ist,  ist  für  die  begriffliche  Charakterisirung  von 
geringem  Belang.  Das  wichtigste  Charakteristicum  ist  endlich  das 
Lager,  auf  dem  die  Gestalten  ruhen.  Der  Weingott  liegt  auf  Trauben 
und  Tyrsosstäbe  wachsen  neben  seiner  Quelle  (a.  a.  0.  1.  6f.);  der 
Meies  hat  Safran,  Hyakinthen  und  Xurröc  (a.  a.  0. 1.  20  f.);  der  ihm 
benachbarte  Xanthos  ruht  auf  Pflanzen,  unter  denen  sich  neben 
Binsen  und  Schilf  ebenfalls  wieder  Xuutoc  findet  (a.  a.  0.  1.  4 f.), 
wogegen  der  Phasis  in  dichtem  Röhricht  liegt  (a.  a.  0. 1.  21).  Durch 
die  Beschaffenheit  der  Gestalt,  die  Art  der  Hervorbringung  des 
Wassers  und  die  Gewächse  des  Lagers  ist  demnach  der  Phasis  als 
wasserreicher,  schilfumkränzter  Strom  im  Barbarenlande  charakterisirt, 
der  Xanthos  muss  desswegen  ein  binsen-  und  lotosreicher  mittel- 
grosser Fluss  im  westlichen  Kleinasien  oder  Lakedaimon25)  sein,  der 
Meies  ein  sich  durch  blumige  Auen  schlängelndes  poetisches  Flüss- 
chen in  denselben  Gegenden;  ebenso  ist  endlich  die  ungewöhnliche 
Natur  des  Flusses  auf  Andros  vollauf  charakterisirt. 

Wenn  auch  die  begriffliche  Durchbildung  dieser  Kategorie  von 
Personificationen  schon  an  sich  eine  Geltung  derselben  als  Fluss- 
götter d.  h.  als  Verkörperungen  des  geistigen  Elements  der  gleich- 
falls real  dargestellten  Flüsse  ausschliessen  muss,  so  stellen  wir 
trotzdem  noch  die  Frage  nach  der  Möglichkeit  einer  solchen  Auf- 

25)  Xuitöc  iöt  nach  Pape  Wörterbuch®  eine  um  Sparta  und  in  der 
Gegend  von  Troja  wildwachsende  Kleeart,  die  besonders  an  Flussufern 
und  in  feuchten  Niederungen  wuchs. 
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fassung.  Die  Philostrate  brauchen  für  die  Personificationen  niemals 
die  Bezeichnung  0€ÖC  in  dem  Sinne,  wie  Vergil  den  Tiberinus  deus 
nennt;  das  Einzige,  was  man  für  eine  derartige  Geltung  derselben 
anführen  könnte,  ist,  dass  die  beiden  Ehetoren  in  einigen  Fällen  dem 
Flussbilde  auch  Spuren  individueller  Empfindung  vindiciren,  so  dem 
Nil  (I,  5,  p.  300,  24 f.),  dem  Meies  (II,  8,  p.  351,  21)  und  dem 
Peneios  (II,  14,  p.  360,  18),  und  wenn  sie  im  Laufe  ihrer  Beschrei- 
bungen vom  realen  Flusse  zum  menschlich  gestalteten  kommen,  je 
einmal  6 TTOTapÖc  aÜTÖc  sagen  (II,  8,  p.  351  1.  20  u.  Jun.  8,  p.  402  1. 
20  f.,  vgl.  I,  1,  p.  296  1.  22  f.).  Dass  hierauf  jedoch  kein  weiterer 
Werth  zu  legen  ist,  geht  daraus  hervor,  dass  sie  häufig  in  einem 
Satze  ganz  unvermittelt  von  einem  zum  andern  übergehen,  dass  im 
Bilde  des  Meies  die  Kretheis  sich  nicht  bei  dem  menschlich  dar- 
gestellten, sondern  an  dem  realen  Flusse  in  Liebessehnsucht  ver- 
zehrt (p.  351  1.  15  ff.)  und  auch  der  reale,  nicht  der  personificirte 
sie  wieder  liebt  (ib.  1.  18  f.);  ja  es  ist  in  der  Beschreibung  des  Phi- 
lostratos  die  Personification  des  Meies  so  unpersönlich,  dass  die 
Kretheis  sie  überhaupt  gar  nicht  sieht  (ib.  1.  28  ff.).  Nachdem  wir 
somit  festgestellt  haben,  dass  einerseits  die  menschlichen  Gestalten 
nicht  nur  nicht  als  vom  Flusse  getrennte  Flussgötter  empfunden 
wurden,  sondern  gar  in  einem  Falle,  wo  der  Fluss  im  Mythus  mit- 
handelt, nicht  die  Personification,  sondern  der  reale  Fluss  das  Per- 
sönliche ist,  und  nachdem  wir  ferner  schon  vorher  dargethan,  dass 
durch  die  Typik  der  Personificationen  eine  so  vollständige  Charakte- 
ristik des  Flusses  gegeben  wurde,  wie  der  Maler  sie  nie  durch  die 
Darstellung  der  realen  Landschaft  allein  erreichen  konnte,  tragen 
wir  kein  Bedenken,  diesen  Personificationen,  eben  wie  wir  es  p.  263 
bei  den  Ländern  gethan  haben,  in  erster  Linie  die  Bedeutung  bild- 
licher Inschriften  zu  vindiciren.  Dass  den  Künstlern  des  Hellenismus 
aber  solche  Personificationen  in  der  Bedeutung  von  bildlichen  In- 
schriften zur  Bezeichnung  des  Locales  willkommen  waren,  beruht, 
wie  oben  schon  angedeutet,  auf  ihrer  ganzen  Richtung,  dass  sie  nicht 
so  sehr  eine  idealisirende  Wiedergabe  wirklicher  Landschaften  er- 
strebten, als  eine  möglichst  deutliche  Bezeichnung  der  Oertlichkeiten, 
welche  ihnen  von  Wichtigkeit  schienen.  So  ist  auch  auf  dem  ersten 
Lästrygonenbilde  der  vaticanischen  Odysseelandschaften  der  Quelle 
Artakia  die  Quellpersonification  und  ausserdem  noch  die  Inschrift 
KPHNH  beigefügt,  um  den  Beschauer  sicher  wissen  zu  lassen,  dass 
das  Wasser  im  Vordergründe  nicht  irgend  ein  Fluss  oder  Sumpf, 
sondern  die  bei  Homer  (k  107  f.)  genannte  Quelle  ist. 

Wenn  wir  schon  den  römischen  Dichter  die  Flüsse  als  theil- 
nehmende  Landschaft  nicht  nur  poetisch  personificiren,  sondern  auch 
durch  Flussgötter  beleben  und  durch  Flusspersonificationen  ersetzen 
sahen,  so  kann  es  uns  selbstverständlich  erscheinen,  dass  Fluss-  und 
Quellpersonificationen  bezw.  Gottheiten  ebenfalls  in  den  Werken  der 
Kunst  äusserst  zahlreich  in  derselben  Bedeutung  Vorkommen.  Die 
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Aeneasciste  (Mon.  dell’  Inst.  VIII,  8)  zeigt  den  schilfreiehen  Numicus 
mit  einem  Schilfblindel  im  Arm  und  daneben  die  Quelle  Juturna  und 
einen  Silen  als  Quellgott,  am  zahlreichsten  sind  aber  derartige  Ge- 
stalten, den  specifisch  italischen  Quellsilen  ausgenommen,  in  den 
mythologischen  Darstellungen  der  Sarkophage  und  in  den  historischen 
Reliefs  der  Triumphbögen  und  Siegessäulen.  In  den  erstgenannten 
Monumenten  sind  die  männlichen  und  eine  Gattung  der  weiblichen 
fast  nur  in  der  uns  schon  bekannten  Weise  mit  der  Urne  unter  dem 
aufgestützten  Arme  oder  auf  dem  Knie  gelagert  und  jene  meist 
mit  der  den  Oberkörper  vorn  frei  lassenden  Palla,  diese  meist  voll 
bekleidet  dargestellt;  bärtige  und  jugendliche,  männliche  und  weib- 
liche wechseln  bei  der  schablonenhaften  Ausführung  dieser  Reliefs 
in  den  Darstellungen  derselben  Scene,  sodass  wir  uns  also  davor  zu 
hüten  haben,  in  der  Erklärung  von  Sarkophagen  bei  bärtigen  im 
Mythus  etwa  nach  grossen  Strömen  zu  suchen,  bei  jugendlichen 
männlichen  nach  kleineren  Flüssen  oder  bei  weiblichen  nach  Quellen. 
Während  wir  in  allen  diesen  Gestalten  entsprechend  ihrer  von  den 
Griechen  entlehnten  Typik  lieber  rein  begriffliche  Personificationeu, 
als  wiederum  zu  lebensvollen,  individuellen  Gottheiten  gewordene 
erkennen,  erscheinen  andrerseits  einige  zum  Tbeil  nach  schönen 
griechischen  Vorbildern  geschaffene  Gruppen  von  Nymphen  auf  Paris- 
und Endymionsarkophagen26)  so  individuell,  dass  wir  sie  nicht  als 
personificirte  Quellen,  sondern  als  von  freien  Nymphen  wohl  nicht 
zu  scheidende  Quellgöttinnen  bezeichnen. 

Aus  den  Darstellungen  auf  historischen  Monumenten  heben  wir 
zum  Schluss  den  Danubius  der  Trajansäule  (Fröhner,  La  colonne 
Trajane  pl.  31  u.  t.  IV,  pl.  1)  und  den  Tiber  vom  Constantinsbogen 
(Bartoli  et  Bellori  Vet.  arc.  t.  46)  hervor.  An  jener  ist  der  reale 
Fluss  mit  einer  aus  den  Wellen  hervorragenden  bärtigen  schilf- 
bekränzten Gestalt  dargestellt.  Obwohl  hier  demnach  eine  mytho- 
logische Individualisirung  des  Locales  nach  griechischer  Weise  vor- 
liegen könnte,  so  ziehen  wir  es  bei  dem  specifisch  römischen  Charakter 
des  ganzen  Monumentes  doch  vor,  hier  den  aus  den  Tiefen  seiner 
Wasser  emporgetauchten  Stromgott  Danubius  zu  sehen,  wie  dem 
Aeneas  bei  Vergil  der  Flussgott  Tiberinus  erscheint.  Wie  die  Dar- 
stellung des  Danubius  demnach  keine  Vermischung  der  Flusspersoni- 
fication  mit  dem  materiellen  Elemente  ist,  wie  Purgold  (a.  a.  0. 
p.  41  f.)  will,  so  können  wir  auch  den  Tiber  des  Constantinsbogen 
nicht  mit  diesem  Gelehrten  als  eine  theilweise  Auflösung  der  Fluss- 


26)  0.  Jahn,  Arch.  Beitr.  p.  64;  Gerhard,  Ant,  Bildw.  36,  38,  39; 
Braun,  Ant.  Marmorw.  I,  8;  Clarac  mus.  de  sc.  165,  72;  Overbeck, 
Heroengallerie  XI,  5 u.  p.  240  f.  Ann.  d.  Inst.  XI,  H.  Beispiele  sitzen- 
der Flüsse  bieten,  um  dies  hier  noch  nachzntragen , ausser  den  Iliasini- 
niaturen  pompejanische  Wandgemälde,  hadrianische  Münzen  (Mus.  Sand, 
numism.  sei.  t.  XX,  137  u.  139),  sowie  die  Gestalt  eines  Prometheus- 
sarkophages  (Clarac  M.  d.  sc.  216),  welche  bisher  als  Berggott  gedeutet. 
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personification  in  Wasser  betrachten,  müssen  aber  nichts  desto  we- 
niger in  ihm  ein  verständnisloses  Werk  aus  der  Zeit  des  Verfalles 
erkennen.  Während  nämlich  sonst  ein  Fluss  entweder  durch  eine 
gelagerte  Gestalt  mit  Urne,  oder  durch  einen  aus  natürlichen  Wellen 
hervorragenden  Flussgott  bezeichnet  wird,  ist  hier  beides  vermischt 
und  der  gelagerte  Tiber  mit  seiner  Urne  mitten  in  den  realen  Strom 
hineingelegt,  wie  wir  oben  bei  Claudian  den  Eridanus  mit  Urne  aus 
seinen  Wassern  auftauchen  sahen.  Ebenso  wichtig,  als  die  Eigen- 
thümliclikeiten  der  Typik  des  Danubius  und  des  Tiber  bleibt  uns 
endlich  gerade  der  Umstand,  dass  beide  den  Antheil,  welchen  die 
Landschaft  an  einem  historischen  Ereigniss,  hier  an  dem  römischen 
Donauübergang,  dort  an  der  Niederlage  des  Maxentius  nimmt,  be- 
zeugen. 

Fassen  wir  jetzt  die  Beobachtungen,  welche  wir  bei  den  Flüssen 
und  Quellen  gemacht  haben,  kurz  zusammen,  so  ist  zunächst  zu  con- 
statiren,  dass  die  mythologische  Personification  bei  den  Griechen  hier 
wiederum  nicht  auf  dem  Wege  einer  die  Naturformen  menschlich 
gestaltenden  Phantasie,  sondern  aus  einer  Anschauungsweise  der 
Natur  entstanden  ist,  die  sich  für  alles,  was  sie  verehrte,  aus  mensch- 
lichen Verhältnissen  ein  Bild  entnahm,  welches  bald  nicht  mehr  als 
Bild  empfunden  wurde,  sondern  sich  im  Glauben  des  Volkes  als 
ebenso  wirklich  darstellte,  als  der  Fluss  in  der  Natur;  ja  selbst  das 
Symbol  des  Stieres  war  nicht  aus  der  äusseren  Aehnlichkeit  seiner 
Gestalt  mit  deijenigen  des  Flusses,  sondern  aus  der  Wesensähnlich- 
keit beider  genommen,  und  wurde  als  volle  Individualität  in  Mythen 
verflochten.  Während  bei  Homer  noch  die  mythologische  Fluss- 
personification  und  der  wirkliche  Fluss  durch  die  Zwischenstufe  des 
mythologisch  individualisirten  realen  Flusses  in  einander  übergehn, 
bleibt  nachher  die  menschliche  Gestalt  allein  der  Sage,  wogegen  der 
wirkliche  Fluss  immer  nur  in  seiner  natürlichen  Gestalt  vom  Dich- 
ter geschildert  und  verehrt  wird.  Man  war  soweit  entfernt,  dem 
natürlichen  Flusse  menschliche  Gestalt  zu  verleihen,  dass  selbst  im 
Mythus  der  wirkliche  Fluss  an  die  Stelle  der  Personification  gesetzt 
wurde,  und  man  gewöhnte  sich  andrerseits  so  sehr  an  die  Trennung 
der  mythologischen  Person  von  dem  natürlichen  Flusse,  dass  sich 
dieselbe  sogar  in  einem  besonderen  Stammesheros  ganz  ablösen  konnte. 
Eine  Personification  oder  auch  nur  poetische  Personificirung  eines 
Flusses  als  theilnehmender  Landschaft  blieb  endlich  der  griechischen 
Periode  fremd.  In  der  Kunst  erschienen  sie,  wo  sie  freie  mytholo- 
gische Personen  waren,  natürlich  in  voller  menschlicher  Bildung  bezw. 
als  Stiere  oder  Stiermenschen,  und  wir  erkannten  auch  in  denen  des 
olympischen  Zeustempels  und  des  Parthenons  nicht  Localpersoni- 
ficationen,  sondern  mythologische  Gestalten,  weil  weder  ein  polygno- 
tisches  Gemälde,  noch  die  Vasen  — diese  allerdings  zum  Theil  aus 
stilistischen  Gründen  — Localpersonificationen  zeigten,  und  die  gleich- 
zeitige Poesie  überhaupt  deren  Annahme  verbot. 
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Während  sich  hinsichtlich  der  mythologischen  Flüsse  in  der 
Poesie  des  Hellenismus  keine  Veränderung  zeigte,  gab  das  Idyll  die 
ersten  Beispiele  poetischer  Personificirung  der  Flüsse  als  theil- 
nehmender  Landschaft.  Die  Kunst  individualisirte  daher  nicht  nur 
die  als  Mithandelnde  in  Götter-  oder  Heroensagen  verflochtenen  re- 
alen Flüsse  in  hervorragenden  Gestalten,  was  schon  Homer  gethan, 
sondern  that  dasselbe  auch  bei  den  Quellen,  die  nur  Zeugen  des 
Unterganges  des  Hippolytos  waren.  Das  durch  die  Hinzufügung  der 
Urne  oder  andrer  Attribute  entstehende  Bild  für  den  Begriff1  Fluss 
konnte  schliesslich,  solange  man  seiner  unpersönlichen  Natur  ein- 
gedenk war,  wohl  als  bildliche  Inschrift,  nicht  aber  als  theilnehmende 
Localpersonification  verwandt  werden,  weshalb  wir  dasselbe  bei  den 
Philostraten  auch  wesentlich  in  jener  Geltung  fanden. 

Die  Römer  stellten  sich  auch  hier  wieder  ganz  anders.  Ab- 
gesehen davon,  dass  bei  ihnen  wahrscheinlich  nach  älterer  italischer 
Auffassung  Fluss  und  Flussgott  meistens  getrennt  sind,  spricht  der 
Dichter  von  mythologischen  Gestalten,  wo  er  wirkliche  Flüsse  und 
Quellen  schildert,  und  verwendet  zum  Ausdruck  der  Theilnahme  des 
natürlichen  Flusses  im  Gegensatz  zu  dem,  was  wir  bei  Ländern  und 
Meeren  beobachtet,  noch  häufiger  die  Personification  oder  die  Gott- 
heit, als  die  poetische  Personificirung.  Der  Künstler  gebrauchte 
andrerseits  zur  Darstellung  des  Locals  überhaupt,  wie  zur  Darstel- 
lung eines  theilnehmenden  oder  mythologisch  mithandelnden  Locals 
vorzugsweise  die  begrifflichen  Personificationen,  die  dadurch  so  sehr 
einen  ihnen  ursprünglich  nicht  zukommenden,  persönlichen  Charakter 
erhalten,  dass  ein  späterer  Dichter  wie  Claudian  sie  zu  individuellen 
Wesen  macht,  während  sich  in  der  Beschreibung  der  Philostrate 
nur  die  ersten  Spuren  einer  solchen  Geltung  zeigten. 


V. 

Nymphen,  Nereiden,  Silene,  Satyrn,  Pane,  Faune, 
Tritonen  etc. 

Alle  hier  genannten  Naturwesen  unterscheiden  sich  von  den 
bisher  betrachteten  dadurch,  dass  sie  niemals  Localpersonificationen 
sind,  dagegen  andern  Ereignissen  gegenüber  mitunter  eine  Stellung 
gleich  derjenigen  des  Chores  in  der  Tragödie  oder  im  Satyrspiel 
einnehmen  und  in  seltenen  Fällen  auch  als  blosse  landschaftliche 
Staffage  ein  Local  bezeichnen.  Von  sehr  verschiedenen  Ausgangs- 
punkten erlangen  sie  in  später  Zeit  schliesslich  eine  gewisse  Gleich- 
werthigkeit  in  ihrer  Verwendung.  Wir  verfolgen  sie  zuerst  einzeln 
durch  die  Poesie. 

Das  Wort  vuptpr}  ist  von  so  allgemeiner  Bedeutung,  dass  es 
nicht  nur  Göttinnen  wie  der  Thoosa  (Od.  a 71)  oder  der  Kalypso 
(e  14)  zu  Theil  wird,  sondern  sogar  die  Penelope  (b  743)  von  der 
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Eurykleia  noch  so  angeredet  wird.  Wir  wollen  unter  Nymphen  nur 
diejenigen  Wesen  verstanden  wissen,  welche  von  Homer,  seien  sie 
nun  vupcpai  vrpäbec,  Kprivaiai,  öpecnäbec,  oder  Bewohnerinnen 
schöner  Haine,  Flussquellen  oder  grasreicher  Auen,  alle  die  gemein- 
same Bezeichnung  der  KOÜpcu  Atöc  aiyiöxoto  erhalten.  Meist  walten 
sie  an  den  Orten,  nach  denen  sie  genannt  sind,  und  besonders  ihr 
Leben  in  wasserreichen  Grotten  wird  vom  Dichter  phantasievoll  aus- 
gemalt (vgl.  V 103  ff.).  Dort  haben  sie  ihre  Tanzplätze  und  Sitze, 
dort  stehen  ihre  steinernen  Mischkrüge  und  Amphoren,  dort  weben 
sie  auf  steinernen  Webstühlen  wunderbare  meerpurpurne  Gewänder. 
Sie  jagen  ferner  mit  der  Artemis,  der  Göttin  der  Wälder  (2  102  ff.); 
Bergnymphen  lassen  Ulmen  wachsen  um  das  Grab  des  Eetion  (Z41 9f.), 
andere  senden  dem  Odysseus  gnädig  Wild  von  den  Bergen  (t  154f.); 
ja  hie  und  da  naht,  wie  andre  Göttinnen,  auch  'mal  eine  Nymphe  in 
sichtbarer  Gestalt  einem  Sterblichen,  sich  ihm  in  Liebe  zu  verbinden 
(Z  21  ff.).  Mit  Opfer  und  Gebeten  werden  Bio  geehrt  (v  349;  355  ff. 
p 240  ff.)  und  mit  allen  andern  Göttern  zur  Versammlung  in  den 
Olymp  entboten  (Y  8 f.).  Wie  endlich  die  homerischen  Götter  die 
freisten  Persönlichkeiten  sind,  insofern  sie  an  keine  bestimmte,  den 
Menschen  sichtbare  Gestalt  gebunden  sind,  so  erscheint  sogar  in  der 
ganzen  Handlung  der  Ilias  und  Odyssee  niemals  eine  Nymphe  körper- 
lich sichtbar,  geschweige  denn  als  landschaftliche  Staffage,  und  ob- 
wohl der  Dichter  den  Odysseus  seine  Schätze  in  der  Grotte  der 
Nymphen  verbergen  lässt,  sieht  jener  doch  nicht  etwa  die  Nymphen 
(v  366  ff.).  Die  homerischen  Nymphen  führen  also,  um  sie  kurz  zu 
charakterisiren,  den  Menschen  in  der  Regel  unsichtbar,  ein  sich  selbst 
genügendes,  göttliches  Leben;  nur  als  göttliche  Wesen  schenken  sie 
dann  und  wann  den  Menschen  gnädig  ihre  göttliche  Theilnahme 
(vgl.  Nägelsb.  a.  a,  0.  91  f.).  Denselben  Charakter  bewahren  sie 
bei  den  Tragikern  (Aesch.  Eum.  22  f.  Soph.  Phil.  724  ff.  Eur.  El. 
785  f.),  wo  sie  ebensowenig  als  Bestandtheil  einer  Naturschilderung 
Vorkommen. 87)  Hinsichtlich  der  MeXiai  der  hesiodischen  Theogonie 
sowie  andrer  9720 mal  so  lange  als  ein  Mensch  lebenden  Nymphen 
bei  Hesiod,  oder  der  mit  gleichaltrigen  Bäumen  hinwelkenden  im 
homerischen  Hymnus  auf  die  Aphrodite,  bei  Pindar  und  anderswo 

27)  Ein  eigenthümlicher  Irrthum  ist  Lehrs  P.  A.  p.  122  passirt, 
wenn  er  aus  Arist.  aves  1097  f.:  xe,pdZu)  b'  tv  xoiXoic  dvTpoic  Nüjnpaic 
oüpeiaic  cupirai&nv  — Subject  sind  die  Vögel  — folgert,  dass  die 
Nymphen,  wenn  der  griechische  Winter  es  räthlich  mache,  in  schützen- 
den Grotten  ihre  Kurzweil  suchen.  Es  gehen  ja  nicht  die  Nymphen  zu 
den  Vögeln,  sondern  die  Vögel  fliehen  vor  dem  Winter  zu  den  Nymphen 
(vgl.  Aesch.  Eum.  23).  Es  bleibt  auch  so  immer  ein  leichter  Zug  von 
genrehafter  Auffassung  der  Nymphen  darin,  dass  man  sie  mit  den  Vögeln, 
deren  winterlicher  Aufenthalt  in  ein  Geheimniss  gehüllt  war,  spielen 
liess,  es  fehlt  aber  durchaus  eine  so  realistische  und  nur  bei  den  Römern 
(Bor.  C.  IV,1  7,  6 f.)  mögliche  Auffassung,  dass  es  den  Nymphen  im 
Winter  zu  kalt  sei. 
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sei  auf  Lehrs’  Populäre  Aufsätze  2.  Aull.  p.  114  ff.  verwiesen,  aus 
denen  besonders  das  hervorzuheben  ist,  dass  die  physische  Verbindung 
einer  Nymphe  mit  einem  Baume  sehr  spät  ist;  „dass  durch  Einhauen 
in  einen  solchen  Baum  die  Nymphe  selbst  verwundet  werde  und 
deshalb  gar  Blut  aus  dem  Baume  fliesst,  scheint  erst  dem  Scharf- 
sinne des  Ovid  anzugebören.“  Unsere  besondere  Aufmerksamkeit 
verdienen  dagegen  wieder  die  Nymphen  bei  Apollonios  Ithodios,  und 
zwar  nicht  so  sehr,  weil  sie  noch  ausführlicher  nach  Oertlichkeiten 
eingetheilt  sind  — es  giebt  dort  auch  vüpcpai  4Xeiovöpoi  und  Xei- 
pumäbec  — als  weil  sie  ihrem  veränderten  Wesen  nach  eine  ganz 
andere  Stellung  einnehmen.  Wenn  die  Nymphen  auch  nach  wie  vor 
mit  der  Artemis  jagen  (III,  821  ff.)  und  sich  nächtlicher  Weile  von 
allen  Seiten  her  versammeln,  sie  mit  Gesängen  zu  feiern  (I,  1221  ff.), 
so  ist  doch  ein  Eber  der  Schrecken  der  Sumpfnymphen  (Arg.  II,  821), 
die  Nymphen  des  Pelion  folgen  vom  Gipfel  ihres  Berges  staunenden 
Blickes  der  Argo  (I,  549  f.),  Waldnymphen  beweinen  den  Tod  der 
Kleite  und  nennen  die  Quelle,  welche  aus  ihren  Thränen  entsteht, 
nach  der  Beklagten  (I,  1066  ff.),  die  Sumpfnymphen  am  Phasis 
schreien  laut  auf  bei  den  Zaubereien  der  Medea  (III,  1218  ff.),  die 
Nymphen  des  Flusses  Aigaios,  des  Berges  Meliteion  und  der  Wäl- 
der der  Ebene  spenden  Blumen  für  das  Brautlager  des  Jason  und 
berühren  staunend  das  goldene  Vliess  (IV,  1143  ff.).  Die  Nymphen 
herrschen  demnach  nicht  mehr,  hoch  über  den  Menschen  stehend,  in 
der  Natur,  sondern  tragen  vielmehr  den  Charakter  lieblicher  Land- 
mädchen, sie  leben  nicht  mehr  mit  den  andern  Göttern  unbekümmert 
um  den  Sterblichen  dahin,  sondern  verfolgen  alle  Handlungen  der 
Menschen  mit  der  Aufmerksamkeit  leicht  erregbarer  Naturkinder. 
Sie  dienen  daher  dem  epischen  Dichter,  wie  der  Chor  dem  tragischen 
und  die  Satyrn  schon  längst  im  Satyrspiel  als  ideale  Zuschauerinnen, 
an  denen  er  die  Wirkung  der  Ereignisse,  welche  er  darstellt,  deut- 
lich machen  kann.  Da  diese  Nymphen  jedoch,  wie  schon  aus  den 
oben  angeführten  Stellen  hervorgeht,  alle  durchaus  individuelle 
Wesen  sind  und  sich  wohl  vorzugsweise  an  bestimmten  Orten  auf- 
halten, indessen  keineswegs  an  diese  gebunden  sind,  so  darf  man 
natürlich  nicht  sagen,  sie  seien  der  Ausdruck  der  Theilnahme  eines 
Berges,  Sumpfes,  Waldes  oder  überhaupt  eines  bestimmten  Locales. 
Gerade  bei  Apollonius  ist  vollends  um  so  weniger  an  so  etwas  zu 
denken,  weil  ihm  die  poetische  Personificirung  eines  Locales  voll- 
ständig fremd  ist,  und  das  einzige  Beispiel  einer  Naturbeseelung, 
welches  Woermann28)  beibringt,  nicht  stichhaltig  ist.  Viele  Stellen 
bei  römischen  Dichtern  (Ovid  Met.  V,  316  ff.;  VI,  14  ff.;  Prop.  (ed. 
Müller)  III,  30,  37  f.  u.  a.)  lassen  auf  eine  sehr  ausgedehnte 

28)  Es  unterliegt  keinem  Zweifel,  dass  Arg.  IV,  1170 ff.  das  y eX&v 
von  dem  Erglänzen  der  Gestade  und  Pfade  im  Morgenlichte  verstanden 
ist.  Vgl.  die  Anm.  6,  ferner  Meleager,  Anth.  Pal.  V,  144  und  147; 
IX,  363. 
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Verwendung  der  Nymphen  in  der  oben  angedeuteten  Weise  bei  den 
alexandrinischen  Vorbildern  schliessen,  ohne  dass  auch  dort  etwas 
darauf  hindeutete,  als  seien  sie  in  irgend  einem  Falle  nicht  indivi- 
duelle Wesen,  sondern  der  Ausdruck  der  Theilnahme  des  Locals. 
Neben  der  Benutzung  der  Nymphen  als  Chor  steht  als  zweite  die- 
jenige des  Idylls  und  verwandter  Poesie,  welche  in  Nachahmung  und 
Ausführung  früherer  mythologischer  Vorbilder  die  Liebe  der  Nym- 
phen zu  schönen  Jünglingen  und  zwar  besonders  zu  Hirten  zum 
Gegenstände  hat.  Auch  hier  sind  uns,  abgesehen  von  der  mannig- 
fach behandelten  Hylassage  (Theocr.  Id.  XIII,  39  fF. ; Nicand.  Heter. 
ap.  Anton.  Lib.  Schneider  Fr.  48;  Ap.  Rhod.  I,  1228  ff.,  vgl.  Val. 
Flacc.  III,  52111'.),  mehr  Beispiele  durch  die  Nachahmungen  römi- 
scher Dichter  und  durch  Kunstwerke  bekannt,  als  uns  direct  er- 
halten sind;  aber  auch  hier  zeigen  die  Nymphen  sich  nicht  mehr  als 
hohe  göttliche  Wesen,  sondern  als  die  plebs  superum  (Ovid  Ibis  8t, 
vgl.  Claud.  XXXVI,  271:  Dryadum  plebs)  mit  durchaus  mensch- 
lichen Interessen. 

Die  Nereiden  sind  bis  zur  alexandrinischen  Zeit  stets  durch- 
aus göttliche  Wesen,  die  im  Meere  und  an  seinen  Küsten  walten, 
von  den  Sterblichen  durch  Opfer  geehrt  werden,  ihnen  aber  eben- 
sowenig wie  die  Nymphen  immer  gleich  körperlich  sichtbar  sind. 
Bei  Homer  kommen  sie  einmal  (X  35  tf.,  bes.  65  ff.  u.  139  ff.)  aus 
ihren  Wohnungen  in  der  Tiefe  des  Meeres  hervor,  ihre  Schwester 
Thetis  zum  jammernden  Achill  an  die  troischen  Gestade  zu  geleiten, 
bei  Aischylos  bilden  sie  im  Prometheus  den  Chor,  aber  als  Göttinnen 
bei  einem  Ereignisse  in  der  Götterwelt,  bei  Euripides  (Electr.  442  ff.) 
endlich  verlassen  sie  die  euböischen  Gestade,  um  dem  Achill  die 
Waffen  des  Hephaistos  zu  überbringen,  ein  Ereigniss,  welches  uns 
in  einer  sehr  grossen  Zahl  von  Kunstdarsteltungen  überliefert  ist, 
obschon  es  dort  seinen  mythologischen  Charakter  mehr  und  mehr 
einbüsst.  In  alexandriuischer  Zeit  sind  sie  dagegen  in  ihrem  Wesen 
kaum  von  den  damaligen  Nymphen  verschieden211)  und  erscheinen, 
eben  wie  diese,  als  landschaftliche  Staffage  bei  Darstellungen  aus 
der  Heroensage;  ein  Beispiel  bietet  die  Befreiung  der  Andromeda 
in  den  Metamorphosen  des  Ovid  (IV,  747  tf.),  von  der  mau  gewiss 
auf  ein  hellenistisches  Vorbild  zurückschliessen  darf.  Die  auf  dem 
Meeresgrund  gewachsenen  Blätter  und  Zweige,  auf  welche  Perseus 
das  Haupt  der  Medusa  gelegt  hat,  sind  versteinert;  die  Nereiden 
(pelagi  nymphae)  aber  wundern  sich  darüber,  versuchen  nun  auch 
ihrerseits  solche  Zweige  zu  versteinern  und  freuen  sich,  dass  es 
ihnen  gelingt. 

Die  Silene,  in  ihrer  phrygischen  Heimat  als  Quellgottheiten 
verehrt,  sind  im  homerischen  Hymnus  auf  die  Aphrodite  (v.  262  f.) 

29)  Die  Nereiden  heissen  Soph.  Phil.  1470:  vupcpai  äXiai;  ferner  Scbol. 
Ap.  lthod.  IV,  1412:  vöpcpai  8a\dcciat,  endlich  Ovid.  Met.  IV,  717:  pelagi 
nymphae;  XIV,  557:  naides  aequorcae. 

Jahrb.  f.  dass.  Philol.  Suppl.  Bd.  XIII.  19 
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vielleicht  zum  ersten  Male  als  Naturbevölkerung  zu  den  Nymphen 
in  Beziehung  gesetzt.30)  Da  dies  jedoch  in  der  übrigen  griechischen 
Poesie  selten  oder  nie  stattfindet,  und  der  genannte  Hymnus  deut- 
lich die  Einwirkungen  des  Rheadienstes  zeigt,  so  ist  daraus  nicht 
abzuleiten,  dass  nach  dem  Volksglauben  des  eigentlichen  Griechen- 
lands die  Silene  eine  allgemeine  Naturbevölkerung  bildeten;  sie 
scheinen  dort  vielmehr  kaum  anders,  als  im  Gefolge  des  Dionysos 
aufzutreten.31)  In  Italien  lassen  dagegen  einige  unten  zu  erwähnende 
Quellsilene  auf  Cisten,  sowie  namentlich  der  Umstand,  dass  Silanus 
direct  eine  Quelle  bezeichnet83),  darauf  schliessen,  dass  die  Silene 
dort  dem  die  Quellen  liebenden  italischen  Faunus33)  nahe  verwandt, 
wiederum  meistens  Quellgottheiten  sind. 

Viel  tiefer  als  die  Silene  stehen  gewiss  ursprünglich  dieSatyrn. 
Homer  kennt  sie  gar  nicht,  ebensowenig  die  Theogonie  des  Hesiod. 
Ein  berühmtes,  von  Strabo  (X,  471)  erhaltenes  Fragment  des  letzt- 
genannten Dichters  bezeichnet  sie  dagegen  als  das  yevoc  ouTibavuiv 
CotTupuiv  Kai  dprixavoepymv  und  gleicher  Herkunft  mit  den  Berg- 
nymphen und  Kureten.  Sowenig  als  die  letzteren  oder  etwa  die 
Kentauren  scheinen  die  Satyrn  jedoch  in  gut  griechischer  Zeit  auch 
nur  nach  Weise  der  Nymphen  als  stehende  Naturbevölkerung  ge- 
golten zu  haben.34)  Bei  keinem  einzigen  griechischen  oder  helleni- 
stischen Dichter  kommen  sie  anders  vor,  als  im  Zusammenhang  mit 
Dionysos , und  in  dem  einzigen  uns  erhaltenen  Satyrspiele , im 


30)  Groddeck  u.  Ilgen  haben  übrigens  v.  259—272  verdächtigt. 

31)  Pausanias  III,  25,  3 giebt  vielleicht  den  einzigen  Beleg,  dass 
Silen  im  eigentlichen  Griechenland  auch  als  Quelldämon  verehrt  wurde. 
Da  in  der  Nähe  des  Ortes  Pyrrhichos  auch  eine  Silensage  localisirt  war, 
und  derselbe  nur  2 Stunden  vom  Meere  lag  (vgl.  Bursian,  Geogr.  II,  148), 
so  kann  hier  auch,  ausnahmsweise  ein  alter  plrrygischer  Einfluss  vorliegen. 

32)  Jahn,  Ficoron.  Ciste  p.  30.  Glossen  p.  197  St.  Silanus  = 
Kpouvöc,  p.  265  Silanus  = Kpr)vr).  Ferner  Festus  p.  352;  Lucr.  VI,  1265; 
Gels.  med.  III,  18;  Hygin.  f.  169;  Orelli  3321. 

33)  Der  Orakelhain  des  Faunus  zu  Tibur  liegt  an  der  Quelle  Albunea 
(Verg.  Aen.  VII,  81  ff.)  und  Picus  und  Faunus  pflegten  am  Quell  des 
aventinischen  Haines  zu  ruhen  (Ovid  Fast.  III,  291  ff).  Preller,  röm. 
Mythol.*  p.  346,  vermuthet  ferner  gewiss  mit  Wahrscheinlichkeit  in  dem 
Silenskopf  auf  italischen  Münzen  den  einheimischen  Faunus. 

34)  Pausanias  I,  23,  5 wollte  z.  B.  gern  erfahren,  wer  die  Satyrn 
eigentlich  seien;  hätte  er  es  gewusst,  würde  der  karische  Mann  ihm  nicht 
das  Märchen  von  den  Satyrinseln  haben  aufbinden  können.  Der  Philostr. 
v.  Apollon.  7,  27,  p.  123  K erwähnte,  uuserm  Alb  und  dem  römischen 
Fannus  incubus  vergleichbare  gespensterhafte  Satyr  ist  etwas  ganz  an- 
deres, als  die  Schaaren  von  Satyrn,  welche  wir  aus  der  Kunst  und  rö- 
mischen Dichtern  kennen.  Vgl.  dagegen  für  die  italische  Anschauung 
der  allgemeinen  Verbreitung  der  Satyrn  besonders  Lucr.  De  rer.  nat. 
IV,  580: 

Haec  loca  capripedes  Satyros,  Nymphasque  tenere 
Finitimi  fingunt;  et  FaunoB  esse  loquuntur, 

Quorum  noctivago  strepitu  ludoque  iocanti 
Adfirmant  vulgo  taciturna  silentia  rumpi  . . . 
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Kyklops  des  Euripides  (v.  13  ff.),  sind  sie  nicht  in  Sicilien  heimisch, 
sondern  dorthin  verschlagen.  Da  die  Satyrn  das  rein  natürliche,  sinn- 
liche Element  der  menschlichen  Natur  vertreten,  das  gegen  die  höhere 
Sittlichkeit  in  einen  ebenso  entschiedenen  Gegensatz  tritt,  als  gegen 
jede  Bildung  geistiger  oder  socialer  Art,  so  dürfte  es  vielleicht 
nicht  unmöglich  erscheinen,  dass  sie  in  sehr  alter  Zeit  erst  aus  den 
ausgelassenen  Vermummten  der  dionysischen  Festfeiern  entstanden 
sind,  wie  Welcker  (Gr.  Götterl.  II,  83  f.)  gewiss  Recht  hat,  wenn  er 
den  Pan  deshalb  zum  Tänzer  werden  lässt,  weil  die  Hirten  ihn  seit 
ältester  Zeit  durch  Tänze  gefeiert  haben.  Auch  das  Vorkommen  der 
Satyrn  in  nicht  bakchischen  Vasendarstellungen  unteritalischer  oder 
überhaupt  italischer  Herkunft  kann  für  Griechenland  nicht  beweisen, 
dass  die  Satyrn  dort  als  eine  allgemein  verbreitete  Naturbevölkerung 
gegolten  hätten;  denn  einerseits  können  dieselben  bei  dem  grossen 
Einfluss  des  Dramas  auf  die  unteritalische  Vasenmalerei  aus  dem 
Satyrspiel  herübergenommen  sein,  andrerseits  können  specifisch  ita- 
lische Anschauungen  ihre  Aufnahme  bewirkt  haben,  wie  sich  auch 
sonst  auf  diesen  Vasen  manche  locale  ungriechische  Eigentümlich- 
keiten kund  thun.  Noch  weniger  lässt  sich  endlich  behaupten,  diese 
Satyrn  seien  keine  individuelle  Wesen  mit  individuellen  Empfindungen, 
sondern  sie  bezeichneten  die  Theilnahme  des  Locals,  an  welchem  die 
Handlung  vor  sich  geht. 

Die  Annahme  Helbigs  (Unters,  üb.  d.  camp.  Wandm.  269),  es 
seien  im  Volksglauben  der  besten  Zeiten  Griechenlands  Berg  und 
Wald  nicht  nur  mit  Satyrn,  sondern  sogar  mit  einer  Fülle  von  Panen 
bevölkert  gewesen,  scheint  schliesslich  in  Bezug  auf  die  letzteren 
ebensowenig  richtig  als  hinsichtlich  der  ersteren.  Es  dürfte  vielmehr 
der  eine  Gott  Pan,  welchem  Miltiades  zum  Dank  für  seine  Hilfe  bei 
Marathon  eine  Statue  errichtete,  erst  gegen  Ende  des  fünften  Jahr- 
hunderts durch  die  frei  den  Mythus  weiterbildende  Kunst  oder  Poesie 
vervielfältigt  sein.85) 

In  ganz  hervorragendem  Grade  zeigt  sich  ferner  das  frei  poe- 
tische Gestalten  und  Weiterbilden  mythologischer  Vorstellungen 
durch  die  Künstler  in  den  unendlich  mannigfachen  Bildungen  der 
Meergeschöpfe.  Im  Volksglauben  gab  es  einen  Gott  Triton,  die 
Kunst  schuf  daraus  Geschlechter  von  Tritonen;  der  Volksglaube 
kannte  allerlei  Meerungeheuer,  der  Künstler  stellte  diese  dem  Auge 
sichtbar  dar.  Nach  dem  Vorbilde  der  Thiasoi  des  Dionysos  und  der 
Rhea  schuf  man  einen  Meerthiasos  mit  Seetigern,  Seelöwinnen,  See- 
widdern, Seestieren,  Seerossen,  Seekentauren;  ja  die  Medusa  be- 

35)  Die  Lesart  des  Schob  Theocr.  IV,  02  stellt  nicht  so  fest,  dass 
sie  das  Vorkommen  von  Panen  bei  Aischylos  und  Sophokles  sicher  be- 
zeugen könnte.  Wir  möchten  auch  nicht  mit  Preller  (a.  a.  O.  I,  617) 
den  vervielfachten  Pan  und  das  dämonische  Geschlecht-  der  Pane  ganz 
von  einander  trennen;  es  erfordert  dieser  Punkt  jedoch  noch  eingehende 
Untersuchung. 
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geisterte  sogar  zur  Darstellung  einer  Meermedusa.  Nicht  weniger 
reich,  als  die  Zahl  der  neugeschaffenen  Wesen  war  ihre  Durchbil- 
dung. Von  feinster,  seelischer  Charakteristik  eines  Skopas  (vgl. 
Brunn  Kg.  I,  330  f.,  335)  bis  zu  einem  Realismus,  welcher  wie  bei 
alten  Fischen  oder  Muscheln  die  ganzen  Gestalten  bewachsen  liess,  wo 
sich  Seegewächse  und  Flossen  an  die  Stelle  menschlicher  Theile  setzten, 
wo  die  herabrinnenden  Wassertropfen  in  der  Plastik  erstarrt  waren, 
blieb  keine  Stufe  ohne  Vertretung.  Weil  der  Künstler  aber  an  das, 
was  im  Glauben  oder  in  der  Wirklichkeit  existirte,  anknüpfte,  weil 
er  selbst  im  Ueberschwang  des  Kunstvermögens  seine  Gestalten  so 
organisch  bildete,  dass  er  die  Natur  durch  wirklich  lebensfähige 
Wesen  zu  bereichern  schien,  so  wurden  alle  diese  in  der  Welt  der 
Phantasie  auch  als  ebenso  wirklich  existirende  Gestalten  empfunden, 
als  die  im  Mythus  überlieferten  (Vgl.  Welcher  a.  a.  0.  65.  1 1 1 ). 
Nicht  allein  in  der  griechischen  Zeit,  sondern  auch  im  Hellenismus 
bleibt  man  aber  dessen  eingedenk,  dass  diese  Gestalten  nur  der 
Welt  der  Phantasie  angehören,  und  verwendet  sie  wohl  in  Sagen, 
stellt  sie  jedoch  nicht  bei  Ereignissen  der  Geschichte  und  Gegen- 
wart als  eine  körperhafte  Bevölkerung  der  umgebenden  Natur  dar.3*) 


86)  Es  dürfte  hier  auch  noch  der  Oit  sein,  zu  fragen,  inwiefern 
denn  Tritonen  und  andre  Gestalten  einen  landschaftlichen  Eindruck 
machen.  Der  Künstler  übersetzt,  wie  wir  sehen,  keineswegs  das  Meer 
selber  in  menschliche  Gestalten,  sondern  er  zeigt  nur  an  seinen  Ge- 
stalten, die  er  als  Meer  wesen  concipirt,  auch  geistig  und  äusserlich  die 
Wirkung  des  Meeres.  Die  Stimmung,  welche  wir  selbst  empfinden,  wenn 
wir  länger  auf  das  Meer  hinausblicken,  das  Sehnsuchtsvolle,  welches  bei 
Poseidon  noch  durch  die  Majestät  des  Herrschers  gemildert  ist,  ist  von 
Skopas  mit  Recht  den  Wesen,  welche  sich  immer  im  Elemente  aufhalten, 
zur  Grundstimmung  gegeben;  ausserdem  zeigen  sich  zum  Theil  vielleicht 
schon  an  seinen  Gestalten,  zum  Theil  erst  später  auch  itusserlich  die 
Wirkungen  des  Meeres  in  Seegewächsen,  in  herabrinnenden  Tropfen  und 
Aebnlichem.  Wenn  wir  Modernen  nun  dies  alles  sehen,  so  wird  dadurch 
in  uns  gewissermassen  der  Eindruck  des  Meeres  reproducirt,  indem  die 
Gestalt  selber  uns  als  nicht  wirklich  dabei  verloren  gehen  kann;  nur 
wäre  es  nicht  richtig,  desswegen  die  landschaftliche  Stimmung  — denn 
nur  insofern  könnte  man  hier  von  Landschaftlichem  sprechen  — zur 
Ursache  der  Erfindung  zu  machen.  Uns  interessirt  die  Stimmung 
dieser  Gestalten;  dem  Griechen  sind  sie  dagegen  individuelle  Wesen 
und  ihre  Charakteristik  durch  die  Nothwendigkeit,  sie  lebensfähig  zu 
machen,  bedingt.  Wir  sehen  daher  in  diesen  Bildungen  plastische  Land- 
schaftsmalerei, die  Griechen  aber  Glieder  der  mannigfachen  Gestalten 
ihrer  Götterwelt.  Der  beste  Beweis  dafür,  dass  sie  nicht  das  Meer  und 
die  Meereswogen  selber  in  diesen  Wesen  verkörpert  sehen,  liegt  endlich 
darin,  dass  dieselben  einerseits  niemals  in  einer  Schilderung  des  Meeres 
als  Theile  desselben  Vorkommen,  und  dass  sie  andrerseits  dort,  wo  sie 
in  Verbindung  mit  ursprünglich  mythologischen  Wesen  geschildert  werden, 
wirkliche  Wesen  im  Meere  sind.  — Auch  der  sogenannte  Glaukos  ist  mit 
Gaedechens  wohl  am  wahrscheinlichsten  als  solcher  zu  fassen,  als  ein 
bakchischer  Thiasot  im  Kreise  der  Meergötter.  Die  Trauben  und  Hörner 
neben  spitzen  Ohren  lassen  in  ihm  ein  Mittelding  zwischen  einem 
Tritonen  und  einem  Meerdionysos  erkennen.  Für  uns  Moderne  ist  der 
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Bei  den  Römern  widmen  wir  allen  in  diesem  Abschnitte  zu- 
sammengefassten Wesen  erst  kurz  eine  gesonderte  und  darauf  eine 
gemeinsame  Betrachtung;  zu  der  letzteren  sind  wir  berechtigt,  weil 
sie  schliesslich  ihrer  Natur  nach  kaum  mehr  von  einander  verschie- 
den sind.  Schon  bei  den  Nymphen  fehlt  oft  jede  feinere  Differenzi- 
rung.  Dasselbe  Wesen,  welches  Ovid  eben  noch  Haraadryas  genannt, 
bezeichnet  er  im  Folgendem  als  Naias  (Met.  I,  690  f.),  ja  eine  Nais 
stirbt  mit  ihrem  Baum  (Fast.  IV,  231  f.).  Aehnliche  Stellen  finden 
sich  bei  andern  Dichtern,  sodass  man  dort  lieber  eine  Verallgemeine- 
rung der  Bedeutung  anzunehmen  haben  wird,  als  sonst  nach  einer 
Erklärung  zu  suchen  (vgl.  Lehrs  a.  a.  0.  116  ff.).  Zu  diesen  Schwierig- 
keiten einer  bestimmten  Scheidung  tritt  endlich  die  schon  im  vori- 
gen Abschnitte  von  uns  berührte,  dass  auch  Quelle  und  fliessende 
Wasser  als  nympha  bezw.  nympliae  bezeichnet  wurden.  — Noch  we- 
niger, als  zwischen  den  einzelnen  Arten  von  Nymphen,  wird  in  den 
meisten  Fällen  zwischen  Satyrn,  Panen  und  Faunen  eine  Scheidung 
möglich  sein.  Die  jüngeren  Bildungen  der  Pane  und  erst  die  der 
Panisken  waren  den  Satyrn  von  Anfang  an  nahe  verwandt  und  be- 
sonders die  letzteren  verbanden  sich  wiederum  ohne  Schwierigkeit 
mit  den  einheimischen  Faunen.  Man  könnte  vielleicht  vermuthen, 
dass  die  so  einander  angeglichenen  Wesen,  welche  man  mit  gleichem 
Rechte  (Pane?)  Satyrn  oder  Faune  nennen  mag,  von  den  italischen 
Faunen  die  allgemeine  Verbreitung  in  der  Natur,  von  den  griechi- 
schen Satyrn  aber  wesentliche  Seiten  ihres  Charakters  bekommen 
haben.  Da  bei  den  Nereiden,  Tritopen  u.  a.  Vermischungen  gleich 
den  bisher  besprochenen  ausgeschlossen  sind,  so  gehen  wir  gleich 
zu  einer  kurzen  Betrachtung  des  Wesens  und  der  Verwendung  dieser 
Gestalten  Uber. 

Wenn  Horaz  (Carm.  I,  1,  30  f.,  vgl.  IV,  3,  10  ff.)  sagen  will, 
dass  ihn  die  Natur  zum  Dichter  mache,  spricht  er  von  den  Chören 
der  Nymphen  und  Satyrn ; wo  Statius  (Silv.  II,  3,  6 f.)  den  Baum 
des  Melior  besingen  soll,  ruft  er  die  Najaden  und  Faune  an.  Ebenso 
schauen  die  Najaden  und  Faune  bei  Valerius  Flaccus  (Arg.  I,  105  f.) 
vereint  der  Argo  nach,  wobei  ihre  sichtbare  Erscheinung  gelegent- 
lich durch  „manifesto  in  lumine  visi“  hervorgehoben  ist.  Claudian 
lässt  sie  gemeinschaftlich  die  Cypressen  beklagen,  welche  die  Ceres 
abhaut,  um  sie  zur  Aufsuchung  ihrer  Tochter  am  Aetna  als  Fackeln 
zu  entzünden  (XXXVI,  381),  ja  gemeinschaftlich  sendet  er  sie  auch 
zur  Götterversammlung,  eine  Ehre,  die  das  hesiodische  yevoc  ouxi- 
bavwv  caTupuiv  Kai  dprixavoepfujv  wohl  kaum  erwartet  hätte  (ib. 
v.  1 6 f.). 

. . . Liquidis  incumbunt  patribus  udae 

Naldes  et  taciti  mirantur  sidera  Fauni. 


landschaftliche  Eindruck,  den  Brunn  nachgewiesen,  dadurch  ungeschmälert; 
für  uns  kann  er  auch  ein  Landschaftsgemälde  sein. 
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Die  Nereiden  erscheinen  andrerseits  bei  Catull  (LXIV,  14  ff.) 
durch  das  Wunder  des  ersten  Schiffes  angelockt  bei  hellem  Tage, 
bis  zu  den  Brüsten  hervorragend  aus  dem  grauen  Meere,  den  Ar- 
gonauten, und  aus  Peleus  und  der  schönen  Nereide  Thetis  wird  als- 
bald ein  Paar.  Claudian  dichtet,  dass  die  Nereiden  mit  der  Meeres- 
fluth  in  die  Slröme  kommen  (XXIX,  79  f.)  und  fürchtet  ironisch, 
dass  den  Eunuchen  Eutrop,  welcher  die  üppigen  Nereiden  zu  tliuschen 
weiss,  die  Tritonen  auf  hoher  See  zurückhalten  (XIX,  67  f.).  Eine 
Stelle,  wo  die  Einführung  mehrerer  der  betrachteten  Wesen  in  die 
umgebende  Natur  besonders  deutlich  hervortritt,  bietet  endlich 
Statius  (Silv.  II,  2,  100  ff.)  bei  dem  Preise  des  Surrentinischen 
Landguts  des  Pollio: 

Saepe  per  autumnum  iam  pubescente  Lyaeo 
Conscendit  scopulos  noctisque  occulta  sub  umbra 
Palmite  maturo  rorantia  lumina  tersit 
Nerels  et  dulces  rapuit  de  collibus  uvas. 

Saepe  et  vicino  sparsa  est  vindemia  fluctu, 

Et  Satyri  cecidere  vadis,  udamque  per  undas 
Dorida  montani  cupierunt  prenderc  Panes. 

Von  den  römischen  Dichtern  gilt  demnach  wirklich,  was  den 
griechischen  so  oft  fälschlich  zugeschrieben  wird,  dass  sie  nicht  nur 
bei  Darstellungen  der  Heroensage,  sondern  auch  bei  Ereignissen  der 
unmittelbaren  Gegenwart  die  Natur  mit  einer  Fülle  körperhafter, 
allerdings  kaum  mehr  auf  einem  hohen  menschlichen  Standpunkte 
stehender,  geschweige  denn  göttlicher  Naturwesen  bevölkern;  allein 
bei  den  Römern  giebt  es  Nymphen  und  Satyrn  wie  Rebe  und  Hasen, 
Nereiden  und  Tritonen  wie  Seehunde  und  Haifische,  und  erst  ein 
Plinius  konnte  berichten,  dass  zu  des  Augustus  Zeit  in  Gallien  ent- 
seelte Nereiden  angetrieben  seien  (N.  H.  IX,  5). 

Von  den  Kunstdarstellungen  dieses  Kreises,  welche  einen  sehr 
bedeutenden  Theil  der  uns  überhaupt  erhaltenen  oder  beglaubigten 
Kunstwerke  ausmachen,  interessiren  uns  nur  diejenigen,  wo  wir  diese 
Wesen  als  Localbezeichnungen  bezw.  als  an  der  Haupthandlung  An- 
theil  nehmende  Bevölkerung  der  Natur  finden.  Völlig  ausgeschlossen 
ist  daher  alles  speciell  Bakchische,  die  Verbindung  der  Nymphen  mit 
Apollo  und  Hermes,  ihre  Kindspflegerschaft  u.  s.  f.,  ausgeschlossen 
sind  auch  alle  selbstständigen  Darstellungen  von  Meerwesen. 

Wir  beginnen  unsre  Betrachtung  mit  den  Vasenbildem.  Da 
jedoch  gerade  sie  noch  eine  eingehende  Untersuchung  erfordern,  die 
wohl  nur  vor  den  Monumenten  selber  durchgeführt  werden  kann, 
so  begnügen  wir  uns  hier  mit  den  geringsten  Andeutungen.  Auf 
die  Geltung  der  Satyrn  ist  schon  oben  hingewiesen;  noch  weniger 
ist  der  häufig  vorkommende  Pan  befriedigend  erklärt.  Die  Nereiden, 
welche  bei  der  Befreiung  der  Andromeda  auftreten  (Heydemann 
3225;  Mem.  d.  Accad.  Erc.  IX,  5 — 7),  scheinen  als  Chor  oder  als 


Digitized  by  Google 


Naturpersonification  in  Poesie  und  Kunst  der  Alten.  293 

landschaftliche  Staffage  gefasst,  da  zu  einer  blossen  Bezeichnung  des 
Meeres  doch  einfachere  Mittel  wie  etwa  ein  Fisch  oder  dgl.  zu  Gebote 
standen.  Nymphen  lassen  sich,  weil  sie  zu  sehr  nur  schönen  jugendlichen 
Mädchen  gleichen,  schwerer  im  einzelnen  Falle  bestimmt  nachweisen. 

Besser  steht  es  mit  der  Verarbeitung  des  Materials  in  der 
hellenistischen  und  der  von  ihr  beeinflussten  campanischen  Wand- 
malerei. Unser  Erstes  ist  es  hier,  zu  der  Frage  nach  den  'Aktcu 
und  Ckotticu  Stellung  zu  nehmen,  die  Engen  Petersen  zu  unsrer 
Freude  schon  vor  einigen  Monaten  wesentlich  in  unserm  Sinne  wie- 
der in  Fluss  gebracht  hat.37)  Am  Eingehendsten  hat  Helbig  hier- 
über gehandelt.38)  Die  ’Aktcü,  Ckotticu  und  Aeipwvec  seien  nicht 
mythologische  und  im  Volksbewusstsein  lebendige  Gestalten,  son- 
dern vielmehr  aus  der  Reflexion  der  Künstler  hervorgegangene 
Personificationen;  es  komme  denselben,  entsprechend  den  unwandel- 
baren Gesetzen  der  ewigen  Natur,  aus  deren  Bereich  sie  entlehnt 
seien,  ein  gehaltener,  von  jedem  Affect  freier  Charakter  zu.  Folg- 
lich seien  sie,  da  sie  dazu  dienen  sollen,  eine  verwandte  Stimmung 
im  Geiste  des  Betrachters  hervorzurufen,  nicht  bei  dramatisch  be- 
wegten Handlungen  am  Platze,  sondern  bei  solchen,  welche  die  dar- 
gestellten Individuen  mehr  oder  minder  im  Einklänge  mit  sich  selbst 
und  mit  der  Aussenwelt  zur  Anschauung  bringen.  Die  Satyrn,  Pane 
und  Nereiden  seien  dagegen  ihrem  mythologischen  Charakter  gemäss 
vortrefflich  dazu  geeignet,  Eindrücke  einer  dramatisch  bewegten 
Handlung  zur  Schau  zu  tragen. 

Wir  prüfen  zuerst,  ob  sich  in  der  Anwendung  der  sogenannten 
’Aktcü  und  Ckotticu  gegenüber  den  Satyrn  und  Panen  wirklich  dieser 
Unterschied  geltend  macht.  Die  ’Aktcu,  welche  zugegen  sind,  wie 
Perseus  die  Andromeda  nach  Tödtung  des  Ungeheuers  vom  Felsen 
löst,  sind  kaum  Zeugen  einer  unbewegten  Handlung  (Helbig,  Kat. 
n.  1187 — 89),  die  ’Aktcü  oder  Ckotticu  eines  andern  Bildes  sind  bei 
der  sehr  aufregenden  Scene  vom  Falle  des  Ikaros  zugegen;  eine  von 
ihnen  erhebt  die  Hand  (Robert,  Arch.  Zeit.  1877  t.  II,  l).  Die 
Ckotticu  des  Philostratos  (Im.  II,  4,  p.  345  1.  14  ff.)  endlich  zer- 
fleischen sich  die  Wangen  und  sind  jedenfalls  Zeugen  einer  sehr  be- 
wegten Handlung.  Schon  aus  diesen  Beispielen  ergiebt  sich,  dass 
die  Annahme,  die  ’Aktou  und  Ckotticu  seien  nur  affectfreie  Zeugen 
einer  unbewegten  Scene,  nicht  ohne  Willkür  ist.  Andrerseits  bietet 
ein  Bild  (Helbig  a.  a.  0.  n.  1205)  mit  dem  Daidalos  und  der  Pasiphae 
wenigstens  keine  äusserlich  bewegte  Handlung,  noch  weniger  zwei 


37)  Archäol.  epigraph.  Mittheil,  aus  Oesterreich  „Die  dreigestaltigc 
Hekate“  p.  83  f.  Der  Verfasser  hatte  sich  seine  Ansicht  über  die  ’Aktgü 
und  Ckotticu  gebildet,  bevor  ihm  Petersens  Aufsatz  bekannt  wurde. 

38)  Rhein.  Mus.  1869,  p.  497  ff.  Untersuchungen  216  ff.  Ausserdem: 
Stephani,  Melanges  greco-romaius  I,  p.  624  ff.  Nimbus  und  Strahlen- 
kranz 67  f. ; Brunn  „Die  Philostrati sehen  Gemälde  gegen  Friedrichs  ver- 
theidigt“  282  ff.  Zweite  Vertheidigg.  22  f. 
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andre  (a.  a.  0.  n.  970  n.  1359)  und  doch  ist  beidemal  ein  Satyr 
als  Zeuge  zugegen.  Wir  ziehen  daraus  die  Folgerung,  dass  eine 
principielle  Scheidung  in  der  Weise,  wie  Helbig  sie  oben  angiebt, 
zwischen  den  ’Aktcu  und  CKomai  einerseits  und  den  Satyrn  andrer- 
seits in  Wirklichkeit  gar  nicht  stattfindet.  — Doch  kommen  wir  zum 
Kernpunkte  der  Frage  und  prüfen  wir  die  Gründe,  auf  welche  man 
die  Annahme  von  ’Aktcu  und  Ckotticu  baut.  Man  stützt  sich  auf 
die  esquilinischen  Odysseelandschaften  und  den  älteren  Philostratos. 
Auf  dem  dritten  Lästrygonenbilde  findet  sich  die  Inschrift  AKTAI 
unter  der  Gruppe  dreier,  nach  Helbig’s  eignem  Zugeständnisse 
nymphenartiger  Wesen.  Das  könnte  auf  den  ersten  Blick  über- 
zeugend scheinen;  aber  auf  dem  ersten  Bilde  steht  dieselbe  Inschrift 
auch  oberhalb  eines  Mannes  in  der  Tracht  des  täglichen  Lebens, 
welcher  in  einem  Nachen  vom  Ufer  abstösst,  in  dem  wir  also  einen 
Fährmann  oder  Fischer  zu  erkennen  haben.  Gewiss  wird  nun  Nie- 
mand behaupten  wollen,  dieser  Fischer  sei  kein  Fischer,  sondern 
eine  begriffliche  Personification  der  Gestade.  Gilt  dieser  Schluss 
hier,  so  gilt  er  ebenfalls  bei  den  drei  weiblichen  Gestalten,  in  wel- 
chen nach  Analogie  der  hellenistischen  Poesie  nicht  bloss  nymphen- 
artige  Wesen,  sondern  wirkliche  Nymphen  oder  vielleicht  richtiger 
Nereiden  zu  erkennen  jetzt  nichts  mehr  im  Wege  steht.  Nachdem 
bewiesen  ist,  dass  die  Inschriften  nicht  zu  den  Figuren  und  folglich 
nur  zum  Local  gehören  können  — man  vergleiche  ähnliche  Inschriften 
auf  Vasen  — , bedarf  es  noch  einer  Erklärung,  weshalb  der  Künstler 
durch  sie  das  Local  bezeichnete  und  weshalb  er  sie  gerade  zu  den 
Nereiden  und  dem  Fischer  setzte.  Wenn  wir  dabei  unsern  Blick  auf 
sämmtliche  Inschriften  und  die  ihnen  entsprechenden  Darstellungen 
lenken,  so  ergiebt  sich  leicht,  dass  der  Künstler  bestrebt  war,  gerade 
das  hervorzuheben , was  er  beim  Dichter  betont  fand.  Die  aKTcn, 
die  Kpijvr|  und  die  vopai  der  LRstrygonen  und  später  die  ötKTat  der 
Kirke  sind  die  wesentlichsten  Punkte  der  homerischen  Schilderung 
(k  89  f. ; 107  f.;  82  tf. ; 140).  Andrerseits  sahen  wir  schon  p.  281,  dass 
die  Quellnymphe  hier  die  Quelle  bezeichnet;  dass  Fischer,  Hirt 
und  Heerden  auf  Gestade  und  Weiden  hinweisen33),  bedarf  keines 
Nachweises;  aber  auch  die  Nereiden,  welche  hier  in  keiner  Weise 

39)  Die  am  meisten  hervortretende  Gestalt,  an  der  die  von  einigen 
angenommenen  Hörner  ebensowohl  sich  aufbäumeude  Haare  sein  können, 
möchten  wir  besonders  wegen  ihrer  für  einen  Pan  auffallenden  Beklei- 
dung für  einen  Hirten  halten;  dasselbe  thun  wir  bei  der  nächsten  Figur 
etwas  weiter  im  Hintergründe,  deren  helleres  Colorit  nicht  auf  ein  weib- 
liches Wesen  hinweist,  sondern  durch  den  Localton,  dem  alles  übrige 
untergeordnet  wird,  bedingt  sein  dürfte.  Dieselbe  hat  die  gleiche  Kopf- 
bedeckung wie  der  Hirt  des  ersten  Lästrygonenbildes,  dessen  Kopf  noch 
eben  sichtbar  ist.  Endlich  ein  innerer  Grund:  Wäre  wohl  ein  antiker 
Maler  so  spröde  gewesen  und  so  wenig  auf  die  Gelegenheit  zu  einer 
wirksamen  Gruppenbildnng  bedacht,  dass  er  einen  Hirten  und  eine  Hirtin 
oder  einen  Hirten  und  eine  Nymphe,  die  gemeinschaftlich  als  Local- 
bezeichnung dienen,  gar  nicht  zu  einander  in  Beziehung  gesetzt  hätte? 
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als  theilnehmender  Chor  iu  die  Handlung  verflochten  sind,  deuten 
ebenso  in  idealer  Weise  auf  den  Meeresstrand  hin,  wie  der  Fischer 
in  realer.  So  dienen  die  bildlichen  Darstellungen  und  die  In- 
schriften beide  dem  gemeinsamen  Zwecke  der  Localbezeichnung, 
und  deshalb  war  es  auch  natürlich,  dass  sie  als  Buchstabeninschriften 
und  bildliche  Inschriften  wie  Glieder  einer  inscriptio  bilinguis  zu- 
sammengestellt wurden. 

Nachdem  die  erste  und  wichtigste  Stütze  gefallen,  ruht  die  An- 
nahme der  ’Aktcu  und  Ckotticu  nur  mehr  auf  Philostratos  (II,  4). 
Dort  heisst  es  in  der  Beschreibung  des  Gemäldes,  welches,  den  Tod 
des  Hippolytos  darstellte:  CKOTTiai  pev  auTai,  bt’  d>v  eGrjpac  cuv 
’Apiepibi  bpmrrovrai  Tac  naptiäc  4v  eibei  tuvoiküiv.  Wir  könnten 
sagen,  der  Schriftsteller  bediene  sich  hier  einer  rhetorischen  Aus- 
drucksweise, oder  er  habe  die  Inschriften,  die  etwa  dem  Bilde  hin- 
zugcftigt  gewesen,  in  derselben  Weise  missverstanden,  wie  dies  in 
neuerer  Zeit  bei  den  Odysseelandschaften  geschehen.  Trotzdem 
brauchen  wir  hier  die  Richtigkeit  der  Interpretation  des  Philostratos 
für  seine  Zeit  nicht  in  Zweifel  zu  ziehen,  wenn  wir  uns  erinnern, 
dass  derselbe  mehr  als  200  Jahr  nach  Christo  und  auf  italischem 
Boden  eine  Gemäldesammlung  beschreibt.  Wenn  er  gewohnt  war, 
auf  römischen  Bildwerken  eine  menschliche  Gestalt  auf  einem  reali- 
stisch dargestellten  Berge  für  das  geistige  Wesen  dieses  Berges  an- 
zusehen, so  konnte  er  ebensogut  Bergnymphen  für  den  Ausdruck 
der  geistigen  Theilnahme  ihrer  Bergwarten  halten.40)  Nur  darf  ein 
Schriftsteller  des  2.  und  3.  Jahrhunderts  u.  Chr.  uns  keine  Autorität 
sein  für  die  Interpretation  von  Kunstwerken,  deren  Erfindung 
meistens  um  ebensoviel  hinter  unsrer  Zeitrechnung  zurückliegt,  son- 
dern da  haben  die  zeitgenössischen  Dichter  einzutreten,  die  die  Nymphen 
als  Antheil  nehmende  Wesen  und  zwar  speciell  gerade  auf  Berg- 
warten (Eur.  Hel.  447.  Ap.  Rhod.  I,  549  f.,  1226;  III,  883;  IV, 
1150)  kennen,  und  dadurch  eine  andre  Deutung  derartiger  nymphen- 
ähnlicher Gestalten  von  vornherein  ausschliessen. 

So  ist  es  denn  auch  nicht  schwer,  Helbig’s  Motivirung  der 
CKomai  als  Gestalten  hervorgegangen  aus  der  Künstlerreflexion  und 
verschieden  von  den  Nymphen  gründlich  zu  widerlegen.  Die  CKOirai 
sollen  in  erster  Linie  durch  das  CKOireiv,  das  unverwandte  Hin- 
schauen charakterisirt  sein  (Rh.  Mus.  a.  a.  0.  p.  502  f.).  Abgesehen 
davon,  dass  eine  Personification  aus  einem  so  äusserlichen  Gesichts- 
punkte bei  den  Griechen  unerhört  ist,  ist  das  Schauen  allen  Natur- 
wesen, welche  an  einer  Handlung  Antheil  nehmen,  gemeinsam;  dazu 

40)  Es  ist  anzunehmen,  dass  auf  dem  philostratischen  Gemälde  die 
Bergwarten  auch  realistisch  dargestellt  waren.  Wenn  es  dann  heisst, 
diese  Bergwarten  zerfleischen  sich  die  Wangen  in  Gestalt  von  Frauen, 
so  ist  damit  nicht  gesagt,  dass  diese  Frauen  die  Bergspitzen  in  sich 
personificirten , sondern  zunächst,  dass  die  Theilnahme  der  Bergwarten 
an  den  Frauen,  die  das  geistige  Element  derselben  sind,  zum  Ausdruck 
kommt  (vgl.  unten  p.  302). 
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will  die  Ironie  des  Schicksals,  dass  die  einzigen  bezeugten  Cxoinai, 
diejenigen  des  Philostratos  nicht  in  der  Tliätigkeit  eines  unverwandten 
Schauens  begriffen  sind,  sondern  sich  die  Wangen  zerfleischen.  Die  Er- 
klärung einiger  Flügelgestalten  als  Cxomai  richtet  sich  endlich  selber. 
Helbig  glaubt,  einer  Felswarte  kämen  Flügel  zu,  weil  sie  von  ge- 
flügelten Stürmen  umbraust  sei.  Könnte  es  aber  einen  grösseren 
Widersinn  geben  als  die  Darstellung  eines  unverrückbar  festen  Gegen- 
standes durch  eine  Flügelgestalt?  Stephani  (Nimbus  und  Strahlen- 
kranz p.  67)  meint  dagegen,  die  Cxotnai  seien  geflügelt,  weil  sie 
sich  in  den  höchsten  Schichten  der  Luft  auf  einzelnen  ragenden  Berg- 
spitzen aufhalten  und  mit  ihrem  Blicke  schnell  in  weite  Femen 
dringen;  eine  Phantasie,  die  einer  Widerlegung  auch  nicht  bedürfen 
wird.  Sehr  richtig  hat  vielmehr  schon  Robert  (Eratosth.  Catasterism. 
rel.  p.  247)  die  Bildung  geflügelter  Cxotticu  zurückgewiesen,  ohne 
dass  jedoch  die  von  ihm  vorgeschlagene  Erklärung  dieser  Gestalten 
befriedigen  könnte.  Da  nämlich  die  Erzählung  des  Aratos  (Phainom. 
96  ff.),  die  Parthenos  des  Himmels  sei  eigentlich  die  Dike,  welche 
im  goldnen  Zeitalter  unter  den  Menschen  geweilt,  im  silbernen  sich 
in  die  Gebirge  zurückgezogen  habe  und  später  dann  an  den  Himmel 
versetzt  sei,  nicht  wirklich,  sondern  bildlich  verstanden  ist,  so  fällt 
auch  Robert's  Folgerung,  dass  man  die  Parthenos,  weil  die  Dike  sich 
in  die  Berge  zurückgezogen  habe,  und  Dike  und  Parthenos  identisch 
seien,  deshalb  bei  allen  mythologischen  Vorgängen  in  gebirgiger 
Gegend  als  Zeugin  erwarten  könne.  Wir  selber  möchten  für  die  be- 
treffenden Darstellungen  die  Deutung  auf  Windgötter  und  meist 
speciell  auf  Zephyros  vorschlagen,  ohne  jedoch  bei  dem  geringen 
Vorrath  uns  nur  in  Abbildungen  bekannter  Gemälde  ganz  fest  dar- 
auf bestehen  zu  können.  Obwohl  die  Gestalt  meist  für  weiblich  ge- 
nommen wird  und  auch  die  Bekleidung  dafür  sprechen  könnte,  so 
findet  sich  nach  den  Publicationen  doch  im  Hypnos  (Helbig,  Kat.  n. 
974;  Zahn,  Wandgem.  III,  30)  dieselbe  weibliche  Bildung  und  volle 
Bekleidung  einer  jugendlichen  männlichen  Gestalt;  der  Nimbus 
(Stephani  a.  a.  0.  p.  97)  kann  bei  einer  jugendlichen  Luftgottheit 
nicht  auffallen,  Kranz  und  Zweig  finden  sich  auch  bei  der  in  diesem 
Falle  übrigens  unbekleideten  Gestalt  des  zur  Cbloris  herabschwebeu- 
den  Zephyros  (Helbig  u.  Zahn  a.  a.  0.),  und  mehrere  Variationen 
des  Zweiges  könnten  in  dem  mangelnden  Verständniss  des  campani- 
schen  Decorateurs  ihre  Erklärung  finden.  Wichtig  ist  es  jedenfalls, 
dass  die  Vorstellung  von  den  Bergen  herabkommender  Winde  den 
Alten  (Ap.  Rhod.  I,  1273;  Val.  Flacc.  III,  652;  Schol.  II.  B 521; 
Stephan,  s.  ’Avegüipeta,  Bursian  Geogr.  I,  170)  durchaus  geläufig  ist, 
dass  in  einem  philostratischem  Gemälde  der  Zephyros  (Iun.  14. 
p.  416  1.  17)  ex  Trepiumfjc  herabschaut,  sowie  dass  endlich  die  ge- 
flügelte Gestalt  sich  fast  immer  am  Wasser  findet  und  Wasser  und 
Wind  nach  alter  und  moderner  Auffassung  unzertrennlich  sind  (vgl. 
Hör.  Carm.  III,  29.  23  f.  und  ein  scherzhaftes  aber  deshalb  nur 
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um  so  wahreres  Gedichtchen  Wolfgang  von  Goethes  des  Enkels:  „Ist 
ein  Bach  auch  noch  so  klein,  Stellt  sogleich  ein  Wind  sich  ein“). 
Wenn  auch  auf  volle  Gewissheit  kein  Anspruch  gemacht  werden 
kann,  so  dürfte  unsre  Deutung  vor  den  bisher  aufgestellteu  doch 
den  Vorzug  grösserer  Wahrscheinlichkeit  besitzen. 

Ist  die  Annahme  von  ’Axtoü  und  Cicomai  als  begrifflicher  und 
aus  der  Künstlerreflexion  hervorgegangener  Personificationen  in  ihrer 
ganzen  Haltlosigkeit  dargethan,  so  bedarf  es,  bevor  wir  uns  einer 
unbefangenen  Betrachtung  der  Nymphen  in  der  campanisehen  Wand- 
malerei hingeben,  nur  noch  der  Hervorhebung  einer  Thatsache. 
Woerraaun  (Landsch.  p.  414)  bemerkt  mit  Recht,  dass  sich  die  so- 
genannten ’Aktcü  und  Ckotticu  nie  auf  realen,  sondern  nur  auf 
mythologischen  Darstellungen  finden;  nur  ist  seine  Erklärung  dieses 
Verhältnisses  die  denkbar  unglücklichste,  wenn  er  sagt:  In  der  da- 
maligen Wirklichkeit  hatte  noch  kein  Maler  Nymphen  oder  Berg- 
götter, Leimones,  Aktai  oder  Skopiai  gesehen.  Woermann  vergisst, 
dass  er  anderswo  (Landsch.  Natursinn  p.  67),  wenn  auch  durchaus 
mit  Unrecht,  ’Aktcu  und  Cxomai  allegorische  Personificationen  ge- 
nannt hat,  und  man  allegorische  Personificationen  denn  doch  wohl 
überhaupt  nicht  sieht;  er  beachtet  ferner  nicht,  dass  sonst  doch  nach 
seiner  Annahme  diese  Gestalten  gerade  in  der  damaligen  Wirklich- 
keit von  den  Künstlern  erst  geschaffen  sein  sollen.  Jode  Schwierig- 
keit löst  sich  auch  hier,  sobald  wir  die  Personificationen  als  Nymphen 
anerkennen,  die  bei  mythologischen  Ereignissen  am  Platze  sind,  die 
der  Grieche  dagegen  Anstand  nahm,  in  Darstellungen  aus  dem  wirk- 
lichen Leben  zu  verflechten. 

Wenn  wir  uns. jetzt  der  hellenistischen  Poesie  und  in  erster 
Linie  des  Apollonios  Rhodios  erinnern,  der  als  epischer  Kunstdichter 
ein  besonders  getreues  Bild  der  mythologischen  Auffassung  seiner 
Zeit  darbietet,  so  erkennen  wir,  dass  zwischen  Poesie  und  Kunst  die 
vollste  Uobereinstimmung  herrscht,  während  sonst  durch  das  voll- 
ständige Fehlen  der  Nymphen  auf  campanisehen  Wandgemälden  ein 
unerklärlicher  Gegensatz  bestände.  Wir  sehen  eine  Nymphe  vom 
Felshang  auf  den  schlummernden  Ganymedes  herabschauen  (Helbig 
a.  a.  0.  n.  155;  Zahn  II,  32),  oftmals  blicken  ihrer  zwei,  zugleich 
als  künstlerisches  Gegengewicht  gegen  Perseus  und  Andromeda,  auf 
einem  Uferfelsen  sitzend  auf  das  getödtete  Ungeheuer  (Helbig  n. 
1 187  — 89;  Zahn  1, 84;  III,  7 1);  den  Sturz  des  Ikaros  begleiten  sie  auf 
einer  Klippe  am  Meere  gelagert  mit  lebhafter  Theilnahme  (s.  p.  293), 
und  endlich  soll  auch  nicht  der  wunderlieblichen  Gruppe  vergessen 
werden,  welche  im  Walde  im  Anschauen  des  schlafenden  Jägers  und 
der  zu  ihm  herabschwebenden  Göttin  versunken  ist  (Helbig  n.  960; 
Zahn  II,  78).  In  der  Kunst  wie  in  der  Poesie  nehmen  demnach  die 
Nymphen  als  Naturwesen  passiven  Antheil  an  dem,  was  in  ihrer 
Nähe  geschieht.  — Allerdings  ist  nun  die  Frage  berechtigt,  ob  denn 
nicht  etwa  auch  hier  in  den  späten  Werken  der  hellenistischen  Wand- 
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malerei,  wie  von  Philostratos  die  Nymphen  nicht  mehr  als  indivi- 
duelle Wesen,  sondern  als  Ausdruck  der  geistigen  Theilnahme  des 
speciellen  Locals,  an  welchem  sie  sich  aufhalten,  empfunden  wurden. 
Wenn  diese  Auffassung  herrschte,  so  wäre  sie  nicht  mehr  griechisch, 
sondern  römisch,  denn  nur  der  Römer  scheidet,  was  in  diesem  Falle 
geschehen  würde,  ein  Geistiges  von  der  Materie.  So  schwer  es 
immerhin  ist,  ohne  Anschauung  der  Originale  hier  ein  sichres  Ur- 
theil  abzugeben,  so  dürfte  dennoch  feststehen,  dass  in  den  meisten 
Darstellungen,  z.  B.  in  clen  oben  her  vorgehobenen,  noch  durchaus 
der  Geist  der  hellenistischen  Vorbilder  herrscht;  rein  äusserlich  be- 
trachtet können  ja  z.  B.  nicht  zwei  Nymphen  als  der  Ausdruck  der 
geistigen  Theilnahme  eines  Felsens  gelten,  wie  wir  bei  den  Römern 
auf  einem  Berge  nicht  zwei  Berggötter  finden.  Wo  wir  aber  die 
Nymphen  einer  effectvollen  Handlung  gegenüber  nach  unsrer  Mei- 
nung zu  wenig  lebhaft  finden,  dürfte  vielleicht  oft  die  flüchtige 
Ausführung  des  campanischen  Copisten  Schuld  daran  sein.  Auf 
Grund  dessen  demnach,  dass  diese  Wesen  ihrer  ursprünglichen  Er- 
findung nach  jedenfalls  Nymphen  bezw.  Nereiden  sind,  in  Erwägung 
davon  ferner,  dass  sie  auf  den  Odysseelandschaften  und  den  meisten 
campanischen  Wandgemälden  auch  nicht  anders  erscheinen,  und  dass 
sie  selbst  nach  römischer  Umdeutung  niemals  das  Local  in  sich 
personificiren,  sondern  nur  das  geistige  Element  dieses  Locals,  ist 
die  Benennung  einzelner  Gestalten  als  einer  personificirten  ’AKTf| 
und  CxoTTia  auf  den  besprochenen  uns  erhaltenen  Gemälden  voll- 
ständig abzuweisen. 

Satyrn  sind,  abgesehen  von  bakchischen  Scenen,  wo  ihre  An- 
wesenheit als  Gefolgschaft  des  Gottes  motivirt  ist,  nicht  eben 
häufig.  Dass  ihre  Anwesenheit  sich  nicht  speciell  auf  dramatisch 
bewegte  Handlungen  bezieht,  ist  oben  bereits  berührt  worden.  Wo 
sie  überhaupt  Vorkommen,  mögen  unteritalische  Vasen  oder  vielleicht 
noch  mehr  die  italische  Anschauung  von  ihrer  allgemeinen  Ver- 
breitung in  der  Natur,  die  sich  auch  in  den  römischen  Dichtern  aus- 
sprach, gewirkt  haben;  dass  sie  seltner  erscheinen,  als  die  Nymphen, 
steht  mit  dem,  was  wir  in  der  hellenistischeh  Poesie  gefunden,  durch- 
aus im  Einklang. 

Bei  den  römischen  Sarkophagen  dürfte  man  vielleicht  fragen, 
ob  denn  überhaupt  dort  Nymphen  oder  Satyrn  als  blosse  Local- 
bezeichnungen Vorkommen.  Die  Fälle,  wo  deren  Anwesenheit  durch 
den  Mythus  motivirt  ist  — wir  nennen  nur  den  Proserpinaraub  oder 
die  Marsyasdarstellungen  — , kommen  hier  natürlich  nicht  in  Be- 
tracht; ebenso  fallen  hier  alle  die  Darstellungen  fort,  welche  wir 
bereits  als  begriffliche  Personificationen  von  Quellen  dem  vorigen 
Abschnitt  zugewiesen  haben;  endlich  ziehen  wir  es  vor,  in  einer 
weiblichen  Gestalt  neben  einem  Hirten  oder  Jäger  lieber  eine  Hirtin, 
als  eine  Nymphe  anzuuehmen  (Mon.  dell’  Inst.  III,  29  u.  a.).  So 
bliebe  vielleicht  nur  die  Nymphe,  die  wir  neben  einem  Flussgotte 
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sehen  (Clarac.  M.  d.  sc.  216),  eine  andre  neben  dem  Hercules  auf 
einer  Darstellung  des  Besuches  des  Mars  bei  der  Ilia  (Gerh.  A.  B.  40), 
sowie  diejenigen  der  Endymion-  und  Parissarkophage,  welche  durch 
Wassergefässe,  Schilfkränze  und  Schilfstengel  speciell  als  Quell- 
nymphen charakterisirt  waren,  während  Satyrn  in  solcher  Geltung 
überhaupt  nicht  Vorkommen  -dürften.  Diese  beiden,  besonders  im 
Hinblick  auf  die  Häufigkeit  von  Nymphen  und  Satyrn  in  der  römi- 
schen Poesie  im  ersten  Augenblick  auffälligen  Thatsachen  finden 
dennoch  im  Hinblick  auf  das,  was  die  Künstler  der  Sarkophage  aus- 
drücken  wollen,  ihre  einfache  Erklärung.  Weil  ihr  Streben  im  vollen 
Einklänge  mit  der  Poesie  in  erster  Linie  dahin  geht,  das  Local,  an 
welchem  eine  Handlung  sich  vollzieht,  deutlich  vor  Augen  zu  führen 
bezw.  an  derselben  Antheil  nehmend  darzustellen,  so  war  es  nur 
natürlich,  dass  Nymphen,  die  nicht  gerade  Quellnymphen,  Satyrn 
und  Nereiden  als  ein  ohne  reale  Darstellung  der  Landschaft  sehr 
unbestimmter  Localhinweis,  einerseits  hinter  die  eigentlichen  Personi- 
ficationen,  andrerseits  aber  auch  hinter  die  bei  leichter  Andeutung 
realer  Landschaft  deutlicheren  Localbezeichnungen,  wie  Berggötter, 
Hirt  und  Heerden  zurücktreten  mussten. 

Bei  einem  Rückblick  auf  den  letzten  Theil  unsrer  Untersuchung 
finden  wir  nach  Abweisung  fälschlich  angenommener  Personificationeu 
zwischen  Kunst  und  Poesie  nur  solche  Unterschiede,  die  im  Stoffe 
der  Darstellungen  bedingt  sind.  Während  für  die  griechische  Zeit 
Nymphen  und  Nereiden  volle  göttliche  Wesen  waren,  die  im  Genüsse 
ihrer  Göttlichkeit  dahinlebeud  wie  andre  Götter  nur  unter  beson- 
deren Umständen  zu  den  Menschen  der  Heroenzeit  in  Beziehung 
traten,  haben  Poesie  und  Kunst  des  Hellenismus  das  gemeinsame 
Streben,  bei  mythologischen  Darstellungen  die  damals  mehr  poetisch 
genrehaft  denn  göttlich  erscheinenden  Nymphen  und  Nereiden  als 
landschaftliche  Staffage  bezw.  einen  Chor  theilnehmender  Naturwesen 
anzuwenden.  Die  Ausnahmestellung,  welche  die  Satyrn  auf  Vasen  ita- 
lischer Herkunft  eiunehmen,  schien  durch  das  Satyrdrama  und  local 
italische  Einflüsse  bedingt.  Dafür,  dass  irgend  eine  dieser  Gestalten 
die  Theilnahme  des  Locals  darstellte  oder  gar  das  Local  in  sich 
person ificirte,  liess  sich  nirgends  ein  Anhaltspunkt  finden.  Bei  den 
Römern  wurden  endlich  die  Nymphen  und  Nereiden,  völlig  entgütt- 
licht,  die  Satyrn,  Eaune  und  Pane,  nicht  mehr  von  einander  unter- 
schieden, zu  einer  körperhaften  Naturbevölkerung,  die  nicht  nur 
die  Ereignisse  der  Heroensage,  sondern  auch  die  Thaten  und  Unter- 
nehmungen der  Grossen  und  Geehrten  in  der  Geschichte  und  Gegen- 
wart mit  Theilnahme  verfolgte,  während  das  fast  vollständige  Fehlen 
derselben  auf  Sarkophagen  nur  bewies,  dass  dort  die  Bezeichnung 
und  bei  den  Berggöttern  z.  B.  auch  die  Empfindungsfähigkeit  des 
Locals  von  höherer  Wichtigkeit  war,  als  die  Anwesenheit  mytho- 
logischer Gestalten,  welche  diesen  Zweck  nur  unvollkommen  oder 
gar  nicht  erfüllen  konnten. 
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VI. 

Berge. 

Wie  Erde,  Länder  und  Flüsse  nicht  durch  eine  die  äusseren  Er- 
scheinungsformen der  Natur  menschlich  gestaltende  Phantasie,  son- 
dern durch  den  Mythus  und  die  au  denselben  anknüpfende  Poesie 
zu  Personificationen  gelangt  sind,  so  war  auch  den  Bergen  der  erst- 
genannte Weg  zur  Personification  von  vornherein  verschlossen41) 
und  nur  der  mythologisch  poetische  denkbar.  Dass  sie  aber  auch 
auf  diesem  weder  personificirt  sind,  noch  personificirt  werden  konnten, 
soll  im  Folgenden  nachgewiesen  werden. 

Wir  beginnen  mit  der  Ausscheidung  des  Atlas  und  Argaeus. 
Dieser  ist  ungriechisch  und  dunkel;  jener  ursprünglich  ein  Meeres- 
riese und  dann  auch  Himmelsträger4*);  erst  eine  spätere  Zeit  liebte 
es,  bald  in  mehr  geistreicher,  bald  in  platterer  Weise  die  mytho- 
logische Gestalt  des  Atlas  mit  dem  Berge  gleichen  Namens  zu  ver- 
binden (Ov.  Met.  IV,  627  ff.;  SU.  Ital.  I,  202  ff ; Claud.  XXVIII, 
379  f.;  XXXVII,  23  f.)  und  endlich,  wie  es  Vergil  thut,  dem  Berge 
geradezu  menschliche  Gestalt  zu  geben. 

Aeneis  IV,  246:  iamque  volans  apicem  et  latera  ardua  cernit 

Atlantis  duri,  caelum,  qui  vertice  fulcit, 

Atlantis,  cinctum  adsidue  cui  nubibus  atris 
Piniferum  caput  et  vento  pulsatur  et  imbri; 

Nix  umeros  infusa  tegit;  tum  flumina  mento 
Praecipitant  senis  et  glacie  riget  horrida  barba. 

Im  vollen  Gegensatz  zu  einer  solchen  spielenden  scheinbaren 
Personification  des  Berges  Atlas  lässt  zunächst  die  hesiodische  Tbeo- 
gonie,  welche  sogar  den  Pontos  personificirt,  die  Berge  als  Wohn- 
sitze der  Nymphen43)  unbelebt. 

Theog.  129:  TeivaTO  b’  oupea  paKpa,  0ewv  xapieviac  £vaü\ouc 
Nuptpeujv,  a‘i  vaiouciv  äv’  oupea  ßqccfjevTa. 

Ebenso  sind  auch  sonst  die  Berge,  anstatt  selber  wesenhaft  zu 
sein,  vielmehr  an  eine  ganze  Reihe  von  Gottheiten  als  todter  Schau- 

41)  Wenn  Woermann:  (Die  Landschaft  in  der  Kunst  der  alten  Völker 
p 262  f.)  sagt:  „Ueberhaupt  ist  die  Bildung  der  Bergpersonificationen 
weniger  stereotyp,  als  die  der  Flussgötter,  wie  die  individuelle  Physiognomie 
verschiedener  Berge  denn  auch  von  selbst  zu  verschiedener  Gestaltung 
auffordert“,  so  bleibt  er  den  Nachweis  auch  nur  einer  einzigen  solchen 
Bildung  gleichwohl  vollständig  schuldig. 

42)  Man  vgl.  a 52  ff.  mit  b 385  f. ; dazu  Nägelsbach,  Homerische 
Theologie  p.  87  ff.  Ferner  Aesch.  Prom.  347  ff.  und  Hesiod  Theog.  517  f. 
neben  Herodot  IV,  184.  Zum  Ganzen  vgl.  Preller,  Griech.  Mythologie. 
3.  Aufl.  I,  p.  460  ff. 

43)  Es  ist  nicht  richtig,  wenn  Preller  a.  a.  0.  I,  p.  696  daraus  fol- 
gert, es  seien  die  Nymphen  zugleich  mit  den  Bergen  erzeugt. 
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platz  vergeben.  Zeus,  der  Höchste,  liebt  es,  auf  ihnen  zu  thronen, 
weshalb  demselben  auf  ihren  Gipfeln  zahlreiche  Heiligthtimer  er-  „ 
richtet  sind  (Preller  a.  a.  0.  I,  p.  93  u.  100 ff.;  Paus.  I,  32,  2; 
44,  9;  II,  15,  3;  24,  3;  30,  4;  36,  2 u.  s.  f.);  Artemis  jagt  in  den 
Bergen,  wie  sie  bei  Kallimachos  den  Zeus  bittet. 

Hymn.  i.  Dian.  v.  15:  Aöc  be  poi  äpcpmöXouc  ’Ajivicibac  eiKOCi  vöpqpac, 
Arre  poi  evbpopibac  te  Kal  önirÖTe  priKen  Xü^koc 
Mf|T’  ÖXacpouc  ßaXXoipt,  9oäc  KÖvac  eü  Kop^oiev. 
Aöc  be  poi  oupea  navTa. 

Dionysos  (öpenpouric  u.  oiipecKporrric,  Preller  I,  550)  und  die 
phrygische  Rhea  (I,  526  ff.)  durchziehen-  die  Gebirge  mit  ihrem 
Thiasos,  vor  allem  bleiben  sie  aber,  was  sie  schon  bei  Hesiod  ge- 
wesen, die  Wohnsitze  der  Nymphen  und  kein  andrer  Gott  ist  in  den 
Bergen,  besonders  in  hellenistischer  Zeit,  so  heimisch  als  der  ursprüng- 
lich specifiscb  arkadische  Pan  (Hymn.  hom.  XIX;  Eur.  Bacch.  951  f.; 
Preller  I,  610  ff.).  Den  besten  Beweis  dafür,  wie  dem  griechischen 
Volksglauben  die  Berge  selber  für  todt  galten,  liefern  endlich  die 
thätigen  Berge,  die  Vulkane.  Wenn  irgendwo,  so  hiitte  es  hier  doch 
nahe  gelegen,  den  Berg  als  persönliches  Wesen,  als  Gott  zu  fassen. 
Aber  nein ! die  Berge  selber  bleiben  indifferent  und  das  Feuer,  wel- 
ches sie  auswerfen,  verursacht  ein  Ungethüm,  welches  unter  ihnen 
begraben  liegt14) , oder  es  befindet  sich  in  ihnen  die  Esse  des 
Hephaistos.45) 

Damit,  dass  der  griechischen  Mythologie  Bergpersonificationen 
fremd  sind  — denn  es  giebt  keine  Personification  sinnlicher  Gegen- 
stände ausser  durch  die  Mythologie  — ist  eigentlich  schon  das  end- 
giltige  Verdict  über  das  überhaupt  nicht  Vorkommen  derselben  bei 
den  Griechen  gesprochen,  ein  Verdict,  welches  obendrein  durch  die 
Sprache,  durch  die  Monumente  und  durch  die  Poesie  bestätigt  wird. 
Gegenüber  der  durchgehenden  Weiblichkeit  von  Ländern  und  Quellen 
und  der  durchgehenden  Männlichkeit  von  Flüssen,  ist  TÖ  Öpoc  selber 
Neutrum,  und  schwanken  die  Benennungen  der  einzelnen  Berge  in 
allen  Genera.  Ferner  ist  uns  in  der  gesammten  statuarischen  Kunst 
— die  zusammenhängende  Widerlegung  eutgegenstehender  An- 
nahmen verschieben  wir  bis  an  den  Schluss  der  Besprechung  der 
Berge  in  der  Poesie  — eine  Bergpersouification  weder  durch  schrift- 
liche Ueberlieferung  beglaubigt,  noch  unter  unsern  Monumenten 
sicher  nachweisbar,  womit  auf  das  trefflichste  übereinstimmt,  dass 
selbst  bei  den  spätesten  römischen  Dichtern,  welche  den  reichsten 
Gebrauch  von  Persouificationeu  machen,  doch  nie  diejenige  eines 

44)  Aesch.  Prom.  363  ff;  Pind.  Pyth.  I,  32  ff.  c.  Schob;  Ovid.' Fast. 

I,  573f.;  IV.  491;  Metaiu.  V,  348ff.;  Claudinu  ed.  Jeep.  XXVII,  17  f.; 
VII,  161;  XXXIII,  1 53  ff. ; XXXV,  156  ff. 

45)  Apollon.  Rhod.  Arg.  IV,  761  f.  c.  Schol;  Schol.  ad  III,  41: 
Eurip.  Cycl.  599;  Troad.  222;  Callim.  hymn.  iu  Dianam  46  ff.  c.  Schob 
ad  47;  Vergib  Aeu.  VIII,  416  ff. 
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Berges  vorkommt.  Denn  der  Trnolus  des  Ovid,  vielleicht  entstanden 
aus  dem  Missverständnisse  eines  Laudesheros  Tmolus  in  seiner  Vor- 
lage, ist  keine  Bergpersonification , sondern  ein  Berggott,  weil  die 
Belebung  des  Berges  Tmolus  dadurch  geschieht,  dass  dem  Berg  in 
der  Wirklichkeit  eine  menschliche  Gestalt  als  Ausdruck  seines  geisti- 
gen Wesens  hinzugefügt  ist. 

Metam.  XI,  157:  Monte  suo  senior  iudex  consedit,  et  aures 

Liberat  arboribus.  Quercu  coma  caerula  tantum 
Cingitur,  et  pendent  circum  cava  tempora  glandes.46) 

Ebenso  sind  auch  die  Berggötter  der  römischen  Sarkophage, 
welche  durch  christliche  Miniaturen47)  mit  der  Beischrift  öpoc  neben 
ähnlichen  Gestalten  sicher  gestellt  sind,  keine  Bergpersonificatiouen, 
sondern  Berggötter,  die  nicht  gleich  Ländern  und  Flüssen  in  sich 
selber  charakterisirt  sind,  sondern  erst  durch  die  Darstellung  des 
realen  Berges,  auf  welchem  sie  sich  befinden,  als  solche  erkannt 
werden  können.  Dasselbe  ist  endlich  bei  Philostratos  der  Fall,  der 
wegen  seiner  späteren  Zeit  und  wegen  des  Ortes  der  von  ihm 

46)  Wieseler,  Gött.  Nachr.  187G  p.  65  u.  G8ff.  Die  Charakteristik  des 
Tmolus  ist  so  unbestimmt  gehalten,  dass  es  schwer  ist,  sich  daraus  ein 
Bild  zu  machen.  Falsch  ist  es,  wenn  Wieseler  p.  65  senior  (v.  157)  als  Com- 
parativ  fasst  und  monte  suo  davon  abhängig  sein  lässt.  Es  ist  vielmehr 
senior  bei  Ovid  und  Vergil  eine  häufige  Bezeichnung  für  ältere  noch 
rüstige  Leute.  Vergleiche  besonders  Verg.  Aen.  VIII,  32,  wo  Tiberinus 
so  genannt  wird,  dann  Ovid  Met.  XV,  485.  838;  Fast.  IV,  515;  Verg. 
Aen.  VI,  304;  Vif,  46  und  viele  andre  Stellen.  Demnach  ist  monte  suo 
zu  consedit  zu  ziehen.  Es  setzte  sich  also  Tmolus  auf  seinen  eigenen 
Berg  und  ist  deshalb  als  Wesen  ausserhalb  des  realen  ßergeB  zu  denken. 
Wenn  es  gleichwohl  nachher  (v.  172)  von  seinem  Urtheile  heisst: 

Iudicium  sanctique  placet  sententia  montis 

Omnibus, 

so  lässt  sich  dieses  Verhältnis  nur  so  erklären,  dass  der  menschlich  ge- 
staltete Tmolus  als  das  geistige  Wesen  des  Berges  hier  Berg  genannt 
ist.  Dem  entsprechend  ist  es  an  einigen  Stellen  unbestimmt,  ob  der 
Dichter  an  die  menschliche  Gestalt  oder  an  den  realen  Berg  denkt. 
Während  Wieseler  z.  B.  (v.  157)  die  Worte  aures  liberat  arboribus  u.  s.  f. 
damit  erklärt,  dass  der  Berggott  mit  Kränzen  verschiedener  Bäume  ver- 
sehen war,  die  er  bis  auf  den  Eichenkranz  ablegt,  eine  jedenfalls  sehr 
eigenthümiiehe  Vorstellung,  wird  dort  doch  die  Annahme  näher  liegen, 
dass  dem  Dichter  einmal  der  reale  Berg  vorschwebte.  Das  ganze  Ex- 
periment dürfte  Ovid  nach  Analogie  der  Kunstwerke  einmal  versucht 
haben;  da  es  aber  misslich  war,  wurde  es  später  bis  auf  Nonnos  nicht 
wiederholt.  Dieser  Dichter,  dessen  Vorstellungen  in  dieser  Hinsicht 
übrigens  ziemlich  unbestimmt  ausgesprochen  sind  (Dion  XXV,  14  f.  und 
XLlV,  146),  ist  jedoch  so  spät,  dass  wir  weder  hier,  noch  anderswo  auf 
ihn  eingehen. 

47)  Piper,  Mythologie  d.  ehristl.  Kunst  II,  p.  478  f.  In  einer  Pariser 
Handschrift  aus  dem  Anfänge  des  zehnten  Jahrhunderts  finden  sieh  die 
Beischriften  öpoc  Civci  und  öpoc  BqQAeep  bei  einem  Manne,  welcher  auf 
einem  Fels  gestützt  mit  der  Rechten  die  Wurzeln  eines  Baumes  fasst, 
und  einem  andern,  welcher  in  der  Linken  einen  Banmzweig  hält. 
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beschriebenen  Gemäldesammlung  hier  übrigens  nicht  für  die  Griechen, 
sondern  nur  für  die  Römer  zeugen  kann.  Grosse  Beachtung  verdient 
es  dabei,  dass  der  Rhetor  bei  den  Flüssen  und  Ländern  die  mensch- 
liche Darstellung  als  selbstverständlich  voraussetzt  und  sofort  die 
Besonderheiten  derselben  schildert,  bei  einem  Berge  und  einer  Berg- 
warte dagegen  das  Vorhandensein  einer  menschlichen  Gestalt  immer 
besonders  hervorhebt48);  seine  griechischen  Leser  dürften  in  der 
That  einer  solchen  Hervorhebung  einer  ihnen  unbekannten  Gestalt 
bedurft  haben. 

Auch  die  Betrachtung  der  Berge  in  der  Poesie  bestätigt  wiederum 
die  Unmöglichkeit  nationalgriechischer  Bergpersonificationen,  wie  sie 
anderseits  das  Vorkommen  von  Berggöttern  bei  den  Römern  be- 
gründet. Die  volle  poetische  Personificirung  eines  Berges  scheint 
im  Oedipus  Tyrannos  (v.  1086  ff.)  vorzuliegen,  wo  der  Chor  den 
Kithairon  mit  steigender  Empfindung  TraTpiuJTav,  Tpoqpöv,  paxepa 
des  Königs  nennt  und  ihn  durch  nächtliche  Reigen  feiern  will. 

Dadurch,  dass  dem  männlichen  Berge  eine  mütterliche  Thätig- 
keit  beigelegt  wird,  tritt  er  gewissermassen  in  die  Reihe  der  Länder. 
Weil  nun  aber  die  Mütterlichkeit  den  Bergen  an  und  für  sich  nicht 
zukommt  — der  Kithairon  hat  nur  ausnahmsweise  dem  Oedipus 
gegenüber  diese  Geltung  — so  konnte  daraus  doch  keine  Personi- 
fication  entstehen.  Ebenso  wenig  konnte  dies  geschehen,  wenn  schon 
Homer  (0  47  u.  a.)  den  Ida  uiyrepa  Gripuiv  nannte;  denn  erstlich 
kommt  die  Mütterlichkeit  nicht  den  Menschen  -gegenüber  zur  Gel- 
tung und  dann  erschöpft  dieselbe  nicht  das  Wesen  des  Berges  wie 
dasjenige  des  Landes.  Im  Uebrigen  dürften  sich  nur  uneigentliche 
poetische  Personificirungen  finden.  Wenn  Agaue  in  den  Bakchai 
ausruft: 

v.  1383  ff.  '6X0oi|Ui  b’  önou 

Mf|Te  Ki0aipwv  ptapöc  [p*  tciboi] 

MrjTe  Ki0aipuiv’  öccotciv 

oder  wenn  anderseits  im  Herakles  mainomenos  der  Chor  singt: 

v.  789  ff.  ui  TTu0iou  bevbpüm  neipa 

Moucuiv  0’  ‘€XiKwviäbuiv  bwpctTa 
"HHex’  eüfa0ei  KeXäbui, 

so  ist  an  beiden  Stellen  zwar  die  Natur  persönlich  gedacht;  nur  da- 
durch aber,  dass  etwas  an  und  für  sich  Lebloses  belebt  wird,  zeigt 
der  Dichter  uns  hier  die  überschwängliche  Freude  wie  dort  das 
tiefste  Schuldbewusstsein,  und  gerade  letzteres  hat  vielleicht  nie 
einen  rührenderen  Ausdruck  gefunden,  als  in  den  nahe  verwandten 
Worten  des  verzweifelnden  Oedipus  (Soph.  0.  T.  1398  ff.): 


48)  Vgl.  Im.  I,  14,  p.  316  1.  8 f. ; 26,  p.  331  1.  9 f.j  II,  4 (a.  o.  p.  295) 
mit  I,  1,  5,  11,  17,  25;  II,  8,  9,  14;  iun.  1,  4,  8 (a.  0.  p.  279  ff.). 

Jalirb.  f.  dass.  Philol.  Suppl.  Bd-,  XIII.  20 
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"Q  Tpetc  Ke'XeuOoi  Kai  KCKpupp^vr;  väirr| 

ApupÖC  T£  Kai  CTtVUUTTOC  6V  TpurXaic  öboic 
Äi  toupöv  aipa  tujv  4pwv  xeipwv  arro 
'Giriere  rraTpöc,  äpä  gou  pegvt]c0’  £ti 
Ot’  £pya  bpctcac  upiv  efra  beöp’  iibv 
'OiroT'  ^npötccov  au0ic. 

Hätte  ein  Künstler  die  Aufgabe  bekommen,  eine  der  besproche- 
nen Scenen,  denen  wir  noch  den  Abschied  des  Aias  (Soph.  Aj.  856  ff.) 
und  Pbiloktet  (Soph.  Ph.  1452  ff.)  hinzufügen  möchten,  dem  Dichter 
entsprechend  darzustellen,  so  durfte  er  nicht  die  Natur  in  mensch- 
liche Gestalten  auflösen,  weil  er  dadurch,  dass  er  an  diesen  mensch- 
lichen Gestalten  Affecte  darstellte,  etwas  gethan  hätte,  was  sein 
Vorbild  ihm  nicht  bot  (vgl.  p.  272);  er  musste  vielmehr  durch  einen 
tief  psychologischen  Ausdruck  der  handelnden  Personen  die  Phan- 
tasie anregen,  sich  das  Uebrige  zu  ergänzen  (vgl.  Brunn,  Erste  Ver- 
theidigung,  p.  190.  Orpheus).  Solange  die  Natur  nicht  als  Zu- 
schauer an  allem,  was  um  sie  her  vorgeht,  .theilnimmt  und  diese 
Theilnahme  uns  nicht  vom  Dichter  besonders  geschildert  wird, 
solange  dürfen  wir  überhaupt  eine  Berücksichtigung  derselben  als 
Antheil  nehmend  auch  in  der  Kunst  nicht  erwarten. 

In  der  hellenistischen  Epoche  fassen  wir  den  kalt  reflectirenden 
Kallimachos  und  den  sentimentalen  Bion  ins  Auge.  Jener  dichtete 
in  seinem  delischen  Hymnus,  wie  wir  sahen,  nicht  wie  Leto  durch 
die  einzelnen  Länder  irrt,  sondern  lässt  zur  Abwechslung  einmal 
diese  Länder  mit  ihren  Flüssen  und  Bergen  vor  der  Leto  fliehen, 
aber  wohlgemerkt , zusammenhängende  Länder  und  Berge  rein 
geographisch,  die  Flüsse  und  Quellen  dagegen  meist  in  mensch- 
licher Gestalt. 

v.  118:  TTriXiov  u»  <J>iXüpr;c  vup<pf|iov,  dXXa  cu  peTvov, 

MeTvov,  dnei  Kai  0t)pec  iv  oüpeci  iroXXctKi  celo 
’Qpotökouc  ibbivac  airripeicavTo  Xeaivai. 

Dagegen  v.  75: 

«heute  Kai  ’Aovir)  töv  £va  bpöpov  a‘i  b'  dcp^rrovro 
AipKi]  T6  Cxpo«pir)  tc  peXapipf|cpiboc  fxoucai 
’lcprivoö  xtpa  iraTpöc-  ö b’  eineTO  ttoXXöv  ömc0ev 
'Acumöc  ßapOyouvoc,  direi  nenaXaKTo  Kepauvw. 

Da  nun  jedoch  die  Berge  sich  zum  grossen  Theil  in  der  Natur 
ebenso  gesondert  darstellen  wie  die  Flüsse,  so  konnte  Kallimachos 
ihnen  ebensogut  menschliche  Gestalt  leihen.  Daraus  dass  er  es 
gleichwohl  nicht  thut,  darf  man  deshalb  wieder  darauf  schliessen, 
dass  die  Kunst  ihm  keine  Gelegenheit  dazu  bot.  Anders  Bion,  wel- 
cher die  ganze  Natur  um  Adonis  klagen  lässt. 
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Idyll.  I,  31:  KdxGavt  b’  d pop(pä  cuv  ’Abuuvibi  xöv  Kunpiv  alaT 
"Qpea  ndvxa  X^yovxi  ko!  al  bpuec  a?  xöv  “Abaiviv 
Kal  TTOxapoi  vcXatouci  xd  irevGea  xdc  ’Aqppobixac 
Kai  ira-fai  xöv  “Abumv  4v  uipeci  baKpuöevxi 
vAv0ea  b’  il  öbuvac  £pu0aivexai‘  d bt  KuGrjpa 
TTavxac  äva  Kvapwc  äva  Ttäv  vdrroc  oixxpov  düxet. 

Wenn  iudess  Berge  und  Bäume  a?  xöv  “Abumv  rufen,  so  wird 
doch,  wie  bereits  p.  272  bemerkt,  nur  der  natürliche  Wiederhall  der 
Adonisklage  denselben  als  bewusste  Antheilnahme  ausgelegt.  Zu 
constatiren  ist  hier  dennoch  der  erste  Fall,  wo  die  Natur  ihrerseits 
an  einem  in  den  Kreis  des  menschlichen  Lebens  gezogenen  Ereig- 
nisse theilnimmt,  und  es  ist  zuzugeben,  dass  eine  Auflösung  der 
Natur  in  menschliche  Gestalten  von  Seiten  des  Künstlers  dem  Bilde 
des  übertreibenden  Dichters  wohl  viel  von  seinem  Schmelze  nehmen, 
es  aber  nicht  wesentlich  verändern  würde.  Da  jedoch  anderseits  die 
ganze  Natur  hier  ihren  Schmerz  äussert,  so  war  eine  solche  Auf- 
lösung sehr  schwer,  und  speciell  bei  den  Bergen  dürfte,  da  eine 
Personification  derselben  nicht  nachweisbar,  und  eine  Trennung  des 
Körperlichen  und  Geistigen  eines  Naturgegenstandes  auch  nur  den 
Römern  geläufig  ist , eine  bildliche  Darstellung  unmöglich  ge- 
wesen sein. 

Nachdem  somit  eine  Einzelbetrachtuug  die  Unmöglichkeit  von 
Bergpersonifieationen  und  sogenannten  Berggöttern  bei  den  Griechen 
nur  bestätigt  hat,  bleibt  uns  noch  übrig  das  Vorkommen  von  Berg- 
göttern bei  den  Römern  näher  zu  erklären.  Es  ist  hier  darauf  hin- 
zuweisen, wie  die  römische  Naturanschauung  zunächst,  soweit  sie  in 
der  Mythologie  zum  Ausdruck  kömmt,  von  der  griechischen  grund- 
verschieden ist.  Während  der  Grieche  poetisch  dachte,  verfuhr  der 
Römer  begritflich.  Jedem  Gegenstände  in  der  Natur  gab  er  ge- 
wissermassen  eine  lebendige  Seele  und  gelangte  so  auch  zu  einem 
deus  Montinus,  Iugatinus,  Nemestrinus,  einer  Collina,  Vallonia, 
Rusina,  Vibilia  u.  s.  f.  (Hartung,  D.  Religion  d.  Römer  II,  p.  85  f.), 
eine  Anschauungsweise,  deren  allgemeinster  Ausdruck  der  genius 
loci  ist.  Gegenüber  den  griechischen  Landesheroen  (s.  o.  p.  255,  ferner 
Welcker  a.  a.  0.  I,  96)  besteht  der  ungeheure  Unterschied,  dass 
die  genannten  römischen  Gottheiten  nur  als  das  lebendige  Element 
bestimmter  Theile  der  Erdoberfläche  bestehen,  während  jene  als 
dämonisch  fortwirkende  Verstorbene  zu  den  materiellen  Gegenden 
in  gar  keinem  Verhältniss  stehen;  die  Tyche  von  Antiochia  ist  selbst 
später  als  genius  Antiochenus  nicht  ein  genius  loci  sondern  das 
geistige  Wesen  der  Bürgerschaft.49) 

Auf  der  römischen  Denkweise,  dass  jeder  Theil  der  Erdober- 
fläche von  einem  Geiste  beseelt  sei,  beruht  wohl  auch  zum  grossen 

49)  Es  ist  beachtenswerth , dass  die  Tyche  von  Antigonia  mit  der 
Bürgerschaft  dieser  Stadt  in  Antiochia  aufgenommen  wurde. 

20* 
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Theil  die  Naturanschaunng,  welche  sich  bei  den  römischen  Dichtern 
kund  thut.  Dieselben  betrachten  das  Local  immer  als  etwas  mensch- 
lich Lebendiges,  ohne  sich  dabei  wie  die  Griechen  auf  bestimmte 
Fälle  göttlicher  Nähe,  Gesangeswirkung,  grosse  Erregung  des  Be- 
trachters oder  Aehnliches  zu  beschränken.  In  der  fünften  Ecloge 
des  Vergil  ist  die  ganze  Natur  voll  Jubel  und  Begeisterung. 

v.  62:  Ipsi  laetitia  voces  ad  sidera  iactant 

Intonsi  montes;  ipsae  iam  carmina  rupes, 

Ipsa  sonant  arbusta. 

Besonders  charakteristisch  für  das  stete  Antheilnehmen  von 
Bergen  an  Allem,  was  auf  ihnen  vorgeht,  sind  zwei  andere  Stellen 
desselben  Dichters. 

Eclog.  VI,  29:  Nec  tantum  Phoeho  gaudet  Parnasia  rupes, 

Nec  tantum  Rhodope  miratur  et  Ismarus  Orphea 

ibid.  VIII,  22:  Maenalus  argutumque  nemus  pinosque  loquentis 

Semper  habet;  semper  pastorum  ille  audit  amores. 
Panaque,  qui  primus  calamos  non  passus  inertis. 

Bei  Valerius  Flaccus  setzt  der  wegen  des  Verlustes  des  Hylas 
rasende  Hercules  eine  ganze  Gegend  in  Schrecken,  ja  mit  Götter 
und  Menschen  bitten  auch  Berge  und  Wälder  um  die  Befreiung  des 
Prometheus. 

Arg.  III,  584:  pavet  omnis  conscia  late 

Silva,  pavent  montes,  luctu  succensus  acerbo 
Quid  struat  Alcides  tantaque  quid  apparet  ira. 

Arg.  IV,  64:  . te  cuncta  precatur 

Gens  hominum  adque  ipsi  iam  te,  pater  optime,  montes 
Fessaque  cum  silvis  orant  iuga,  sat  tibi  furtum 
Ignis  et  aetheriae  defensa  silentia  mensae. 

Statins  läsbu  endlich  mit  den  Nereiden  die  ganze  Umgegend 
des  Busens  von  Neapel  den  Wettkämpfen  in  Sorrent  zuschauen. 

Silv.  III,  1,  144:  Ipsae  pumiceis  virides  Nereides  antris 

Exiliunt  nitro  scopulisque  umentibus  haerent; 

Nec  pudet  occulte  nudas  spectare  palaestras. 
Spectat  et  Ieario  nemorosus  palmite  Gaurus 
Silvaque,  quae  fixam  pelago  Nesida  coronat, 

Et  placidus  Limon  omenque  Euploea  carinis  . . . 

Die  wenigen  Beispiele  werden  genügen,  den  gewaltigen  Unter- 
schied darzulegen,  welcher  noch  zwischen  hellenistischer  und  römi- 
scher Naturanschauung  besteht;  erst  bei  den  Römern  findet  überall 
die  eigentliche  poetische  Personificirung  statt.  Nachdem  diese  aber 
eingetreten  und  das  Local  der  Handlung  gegenüber  zum  Subject  ge- 
worden, musste  auch  der  Künstler,  wenn  anders  er  aus  demselben 
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Geiste  schuf,  nach  Gestalten  streben,  die  ihn  in  den  Stand  setzten, 
die  menschlichen  Empfindungen  des  Locals  zu  zeigen.  Während  sich 
ihm  aber  bei  Flüssen  und  Quellen  z.  B.  die  Flussgötter  und  Nymphen 
darboteu,  war  ihm  eine  Bergpersonification  nicht  nur  nicht  von  den 
Griechen  überliefert,  sondern  dem  indifferenten  Charakter  der  Berge 
gemäss  überhaupt  nicht  darstellbar;  er  half  sich  deshalb  damit,  dem 
realistisch  angedeuteten  Berge  zum  Ausdrucke  seiner  geistigen 
Empfindung  eine  menschliche  Gestalt  hinzuzufügen.  Ovid  hat,  wie 
oben  p.  302  berührt,  nach  Analogie  der  Kunst  einen  solchen  Berg- 
gott geschildert,  und  auch  dort  nur  in  recht  unbestimmten  Zügen; 
im  Allgemeinen  konnte  der  römische  Dichter  dagegen  diesen  Noth- 
behelf  der  Kunst,  welcher  ihm  keine  Gestalt  für  den  Berg  selber 
bot,  nicht  brauchen,  und  so  blieb  bis  in  die  spätesten  Zeiten  der 
römischen  Poesie,  wo  sonst  möglichst  viel  personificirt  wurde,  den- 
noch den  Bergen  ihre  natürliche  Gestalt.  Gerade  so  wie  die  Berg- 
götter erklärt  sieh  endlich  auch  die  Darstellung  des  Campus  Martius 
(Rossini:  arc.  trionphal.  t.  49;  Millin  G.  M.  180,  682),  wo  ein  Jüng- 
ling am  Obelisken  ruht;  ebenso  vielleicht  sogar  die  Aetpuivec,  des 
Philostratos  50) , sofern  dieselben  überhaupt  personificirt  waren  oder 
nicht  auch  auf  einem  ähnlichen  Irrthume  des  Rhetors  beruhen,  wie 
er  in  neuerer  Zeit  bei  den  NOMAI  der  Odysseelaudschaften  vor- 
gekommen. 

Auf  Grund  der  von  uns  bisher  gewonnenen  Resultate  gehen 
wir  endlich  an  eine  genauere  Prüfung  derjenigen  Bergpersonifiea- 
tionen  und  Berggottheiten,  welche  man  in  der  Kunst  angenommen 
hat.  Eine  Reihe  von  Bergpersonificationen  erkennt  zunächst  Brunn 
(Münch.  Akad.  Sitzb.  1874.  p.  14  f.  28  ff.)  am  Parthenon. 

Bei  dem  sogenannten  Theseus  des  Ostgiebels  dürfte  das 
Künstlerische  allein  kein  ausreichender  Grund  sein,  ihn  für  den 
Olympos  zu  halten,  da  die  Festigkeit  seines  Körpers  zunächst  nur 
den  weichen  Formen  des  Flussgottes  gegenüber  bedeutsam  hervor- 
tritt und  bis  zu  einem  gewissen  Grade  kräftigen  männlichen  Ge- 
stalten in  der  Kunst  des  Phidias  überhaupt  eigenthümlich  sein  dürfte. 
Im  Westgiebel  darf  man  an  dem  Kern  der  Brunn’schen  Deutung, 
dass  auf  beiden  Flügeln  Gestalten  des  attischen  Landes  gegeben 
seien,  gewiss  nicht  zweifeln.  Da  aber  Bergpersonificationen,  die  hier 
sonst  vorliegen  würden,  weder  überhaupt,  geschweige  denn  zu  so 
früher  Zeit  nachweisbar  sind,  so  dürfte  es  vielleicht  gestattet  sein, 
dafür  Landesgötter  und  Landesheroen  zu  erkennen.  Durch  diese, 
als  die  idealen  Vertreter  des  Landes,  konnte  der  Künstler  sehr  wohl 
auch  auf  das  wirkliche  Land  hin  weisen,  dessen  äussere  Erscheinungs- 

60)  Im.  II,  4 f.  p.  345  1.  16.  Wir  können,  wie  es  auch  von  Welcker 
geschehen,  in  den  Worten  des  I'hilostratos  keine  Personitication  erkennen. 
Während  bei  den  Bergwarten  und  Quellnympben  menschliche  Affecte 
stattfinden,  fehlt  ein  solcher  bei  den  Wiesen.  Das  Welken  der  Blumen 
kommt  vielmehr  einer  realen  Wiese  zu. 
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formen  er  durch  menschliche  Gestalten  weder  ausdrücken  wollte 
noch  konnte. 

Der  eultusfähige  Berggott,  welchen  Wieseler  (Abh.  d.  kgl. 
Ges.  d.  W.  z.  Göttingen  b.  XX)  auf  einem  Votivrelief  aus  Megara 
erkennen  möchte,  beruht  auf  blosser  Hypothese,  ohne  dass  innere 
Gründe  zu  dieser  Annahme  zwingen.  Die  zarte  knabenhafte  Gestalt 
am  famesischen  Stiere  (Mus.  Borb.  XIV,  6),  welche  man  von  einigen 
Seiten  für  die  Pevsonification  des  Kithairon  genommen,  ist  vielmehr 
ein  Hirt.  Das  beweisen  die  Hirtenflöte  und  der  Hund,  der  nach 
Overbecks  Mittheilung  (Gesch.  d.  Plastik2  II,  249),  dass  derselbe 
von  einem  grossen  noch  heute  in  Griechenland  heimischen  Ge- 
schleckte ist,  nur  zum  Hirten  gehören  kann.51)  Gehört  aber  der 
Hund  und  das  Uebrige  zum  Knaben,  so  ist  die  Möglichkeit,  ihn  für 
eine  so  begriffliche  Gestalt  wie  einen  Berggott  zu  erklären,  hinfällig. 
Die  bakchische  Kleidung  und  Bekränzung  erregt  auf  einem  bakchi- 
schen  Berge  und  bei  eitlem  Ereignisse,  das  während  einer  bakchi- 
schen  Feier  statt  findet,  durchaus  kein  Aufsehen.  Der  Hirt,  das 
schroffe  Felsterrain  und  die  Thiere  an  demselben,  dienen  demnach 
zu  einem  Hinweise  auf  die  Bergweiden  und  Bergwfilder  des  Kithairon, 
dessen  eigne  Personification  der  Künstler  nicht  hat  setzen  können, 
weil  er  sie  nicht  hatte.  Der  Berggott  der  Odysseelandschaften  ist 
zu  schlecht  erhalten,  um  zu  sagen,  ob  er  einen  Hirten  vorstellen 
soll,  wozu  sich  das  Grössenverhältniss  besser  eignete,  oder  ob  er  auf 
der  uns  vorliegenden  Copie  schon  als  Berggott  gefasst  ist,  wozu  ein 
römischer  Copist  ja  geneigt  sein  konnte.  Für  die  Erfindung  beweist 
das  um  so  weniger  etwas,  weil  der  Maler  doch  wohl  auch  hier  durch 
eine  Buchstabeninschrift  seinem  Publikum  zu  Hilfe  gekommen  wäre; 
übrigens  müsste  die  erwähnte  CK0irif|  oder  TieTpr|  auch  eine  weib- 
liche Gottheit  hervor  gerufen  haben  (vgl.  0.  Jahn,  Arch.  Beitr. 
p.  291.  Anm.  101). 

Der  Berggott  der  Ficoronischen  Ciste  ist  keineswegs  sicher, 
man  könnte  in  ihm  z.  B.  einen  Agon  stephanephoros  sehen;  gesetzt 
jedoch  es  sei  die  Figur  wirklich  ein  Berggott,  so  müssen  wir  daran 
erinnern,  dass  auf  praenestinischen  Cisten  eine  solche  Gestalt  durch 
italischen  Einfluss  entstehen  konnte.  Denn,  wie  der  griechische 
Künstler  äussere  Dinge  gleich  der  bulla  und  dem  Kranze  italischen 
Sitten  entnahm,  so  konnte  er  nicht  minder  hinsichtlich  der  Gestalten, 
welche  er  darstellt,  durch  italischen  Volksglauben  beeinflusst  wer- 
den — Silen  als  Quellgott  auf  dieser  Ciste,  auf  der  Aeneasciste 

51)  Wieseler  (Einige  Bemerk,  über  d.  Darst.  d.  Bergg.  in  d.  dass. 
Kunst.  Nachr.  v.  d.  kgl.  Ges.  d.  W.  1876,  p.  67  f.)  bezieht  den  Hund 
fälschlich  auf  Zethos.  Dafür,  dass  der  Hirt  die  Syrinx  nicht  in  der 
Hand  bat,  vergleiche  man  eine  arkadische  Münze  bei  Mionnet  D.  d.  M. 
II,  p.  244,  7.  Eur.  Baccb.  726  weist  ferner  der  Ausdruck : iräv  cupßdxxeu ' 
öpoc  — ganz  anders  heisst  es  bei  Philostratos , Im.  I,  14:  n YÖ  ÜY« 
cupßaKxcücei  — darauf  hin,  dass  nicht  an  eine  Personification  des  Berges 
zu  denken  ist,  sondern  mehr  an  den  Berg  ringsum,  alles  auf  dem  Berge. 
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(Mon.  d.  Inst.  VIII,  7 u.  8)  und  noch  einer  dritten  (a.  a.  0.  VI,  40) 
dürfte  z.  B.  schon  vielmehr  italisch  als  griechisch  sein  — ; arbeitete 
er  doch  zwar  mit  griechischer  Meisterschaft  der  Technik,  aber  für 
italische  Abnehmer.  Ferner  ist  in  neuester  Zeit  (a.  a.  0.  XI,  3; 
Ann.  d.  I.  1879  p.  41  ff.)  auch  auf  einem  Spiegel  von  Bolsena  eine 
Berggottheit  erkannt.  Die  dafür  in  Anspruch  genommene  auf  einer 
Erhöhung  über  der  säugenden  Wölfin  gelagerte,  mit  einem  sehr 
eigenthümlichen  Hute  versehene  jugendliche  männliche  Gestalt  ist 
jedenfalls  keine  abstracte  Localpersonification  nach  Weise  der  Berg- 
götter römischer  Sarkophage,  sondern,  vorausgesetzt,  dass  Klueg- 
mann's  Erklärung  richtig  ist,  eine  wirkliche  mythologische  Gott- 
heit eines  Berges,  wie  sie  der  römischen  Mythologie  keineswegs 
fremd  ist. 

Auch  die  philostratischen  Gemälde  können,  ihre  hellenistische 
Erfindung  angenommen,  gleichwohl  nicht  für  hellenistische  Berggötter 
zeugen.  Die  Gemälde  sind  Copieen  auf  ursprünglich  grossgriechi- 
schem aber  später  sicher  von  römischen  Anschauungen  durchdrunge- 
nem Boden,  und  der  beschreibende  Rhetor  gehört  einer  schon  ziem- 
lich späten  Zeit  an.  Niemand  bürgt  uns  z.  B.  dafür,  dass  die  von 
ihm  als  Olymp  (I,  26)  bezeichnete  Gestalt  richtig  interpretirt  ist 
und  gesetzt,  sie  sei  richtig  gedeutet,  dass  auf  dem  Originale  — man 
copirte  ja  überhaupt  nicht  peinlich  genau  — nicht  eine  ähnliche 
Gestalt,  etwa  ein  Hirt  sich  an  ihrer  Stelle  befand.  Auffällig  ist  es 
auch , dass  Philostratos  die  Geburt  des  Hermes  auf  den  Olymp  ver- 
legt, während  sie  sonst  nach  zahlreichen  Zeugnissen  auf  der  Kyllene 
localisirt  war.  Geradezu  bedenklich  scheint  dagegen  die  Deutung 
zweier  Figuren  der  Dionysosgeburt  auf  Kithairon  und  Megaira  (1, 14). 
Auf  dem  Gipel  des  Berges  besingt  Pan  den  Dionysos  in  bakchischem 
Tanze,  nicht  mehr  auf  dem  Gipfel  also  befindet  sich  ein  Mann  von 
klagendem  Gesichtsausdrucke  mit  einem  Epheukranze,  der  ihm  vom 
Haupte  sinken  will,  und  neben  ihm  eine  weibliche  Gestalt,  die  gleich- 
zeitig eine  Tanne  pflanzen  und  eine  Quelle  hervorrufen  soll.  Der 
Mann  wird  auf  Kithairon  gedeutet,  der  das  Leid  beklage,  was  we- 
nige Zeit  später  auf  ihm  geschehen  würde,  das  weibliche  Wesen  soll 
die  Furie  Megaira  sein,  welche  durch  Tanne  und  Quell’  auf  Pentheus 
und  Aktaion  hinweise.  Dass  Jemand  zugleich  eine  Tanne  pflanzt 
und  eine  Quelle  hervorruft,  ist  indess  sehr  schwer  möglich,  ein 
grösserer  Widerspruch  liegt  aber  noch  in  dem  tanzenden  Pan  und 
dem  klagenden  Kithairon.  Brunn  (Erste  Verth,  p.  270)  hat  nun 
gewiss  Recht,  wenn  er  darauf  hinweist,  wie  Pentheus  und  Aktaion- 
episode  zur  Geburt  des  Dionysos  als  Theile  der  Familiensage  des 
Kadmos  in  Beziehung  stehen.  Konnte  aber  in  diesem  Falle  nicht 
der  Künstler  diese  Scenen  selber  darstellen,  statt  sich  mit  einer  auch 
für  den  Antiken  doch  fast  zu  unbestimmten  Andeutung  zu  begnügen? 
Und  was  soll  der  tanzende  Pan  dabei?  Brunn  selber  hat  später 
(Zweite  Verth,  p.  101)  die  Frage  aufgeworfen,  ob  nicht  an  Stelle 
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der  Megaira  eine  Nymphe  zu  erkennen  sei,  worin  gewiss  wieder  bei- 
zustimmen ist,  abgesehen  von  der  Benennung  Megara , da  man  von 
eigentlichen  Landesnymphen,  d.  h.  der  Darstellung  eines  Landes 
durch  eine  eigentliche  Nymphe  mit  Quelle  oder  Wassergefäss  nicht 
sprechen  darf  (vgl.  p.  257).  Wir  möchten  vielmehr  auf  dem  von 
Brunn  gezeigten  Wege  noch  weiter  fortschreiten,  und  nicht  allein 
die  Megaira  als  Nymphe,  sondern  noch  dazu  den  Kithairon  als  Fluss- 
gott erklären,  indem  wir  die  Quelle  mit  zu  diesem  herüberziehen 
und  die  Tanne  als  Localbezeichnung  des  Kithairon  nehmen  (Eur. 
Bacch.  1052  neuKri  für  Phil.  eXdir|).  Damit  fallen  alle  Schwierig- 
keiten. Nun  ist  der  traurige  Ausdruck  des  Berggottes,  weil  ein 
solcher  beim  Flussgott  typisch  ist,  nicht  mehr  auffallend;  es  löst 
sich  der  Widerspruch  zwischen  einem  fröhlichen  Pan  und  einem  jetzt 
nicht  mehr  trauernden  Localgott.  Weil  Pan  auf  dem  Gipfel  tanzt, 
passt  ebenfalls  der  Bergeshang,  an  dem  wir  demnach  die  auch 
sonst  häufige  Gruppe  von  Flussgott  und  Nymphe  finden,  sehr  gut 
als  Ort  einer  solchen,  während  ein  Berggott  an  der  Stelle  und  neben 
dem  griechischen  Berggott  Pan  sehr  merkwürdig  wäre.  Wir  ver- 
lieren jetzt  freilich  die  weiteren  Beziehungen,  wozu  vielleicht  jedoch 
nur  die  Tanne  die  Phantasie  des  gelehrten  Rhetors  verleitete,  aber 
wir  beseitigen  dafür  die  inneren  Widersprüche.  Mag  man  unsere 
Deutung  für  wahrscheinlich  halten  oder  nicht,  keineufalls  ist  hier 
eine  schon  im  hellenistischen  Originale  vorhandene  Bildung  eines 
Berggottes  gegenüber  den  wichtigen  Bedenken,  welche  derselben 
entgegenstehen,  sicher  bezeugt.  Der  Isthmos  (II,  16,  p.  363  1.  14  f.) 
ist  mehr  ein  allgemeiner  Ausdruck  für  eine  Landenge  als  gerade 
ein  Berg;  es  ist  vielleicht  sogar  nicht  gänzlich  ausgeschlossen,  dass 
der  männlichen  Gestalt  ursprünglich  Poseidon  als  Vertreter  des 
Isthmos  und  Korinths  zu  Grunde  liegt,  wenn  auch  derselbe  als  wirk- 
licher Gott  sonst  nie  gelagert  erscheint.  Die  ganze  eigentlich  über- 
flüssige Gruppe  — denn  der  Ort  ist  durch  den  Mythus  klar  — 
macht  einen  so  begrifflichen  Eindruck,  dass  sie  nur  Römischem  ver- 
glichen werden  kann.  Auch  hier  ist  ein  Stützpunkt  gegen  unsere 
Aufstellungen  nicht  zu  finden,  wie  uns  ja  überhaupt  nichts  verbieten 
darf,  bei  dem  Rhetor,  welcher  zwar  noch  im  Alterthume  selber  steht, 
dafür  aber  noch  nicht  die  auf  streng  historische  Grundsätze  begrün- 
dete heutige  archäologische  Interpretation  kennt,  dieselben  Irrthümer 
anzunehmen,  welche,  wie  wir  im  Folgenden  sehen  werden,  Helbig 
und  andere  in  unsem  Tagen  in  ausgedehntester  Weise  begangen 
haben  dürften;  es  ist  nur  zu  leicht  möglich,  Gestalten,  die  einem 
geläufig  sind,  auch  dort  zu  finden,  wo  ihre  Annahme  nicht  statthaft 
ist.  So  kommen  wir  endlich  zu  den  Berggöttern  auf  campanischen 
Wandgemälden. 

Auf  drei  Bildern  (Helbig,  Katal.  n.  821 — 823.  Atlas  t.  IX. 
Mus.  Borb.  I,  24),  wo  Gruppen  von  Jünglingen  und  Jungfrauen  mit 
Erotennest  dargestellt  sind,  sitzt  der  präsumptive  Berggott  in  einer 
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Veranda;  auch  Wieseler’s  Rettungsversuch,  der  Berggott  sei  mit 
seiner  Gefährtin  in  einen  künstlichen  Bau  am  Pusse  des  Berges 
herabgestiegen,  ist  bei  der  durchaus  begrifflichen  Natur  einer  solchen 
Gestalt  vergeblich;  es  dürften  wegen  des  Pedums  Hirten  zu  erkennen 
sein.  Eine  bärtige  epheubekränzte  Figur  (Helbig  n.  970.  Pitture 
d.  Ercol.  II,  10)  mit  Nebris  und  Satyrohren  ist  eben  ein  Satyr  und 
kein  Berggott.  Auf  einem  Bilde  (Helbig  n.  1279.  P.  d.  E.  III,  53), 
welches  ein  Baumheiligthum  darstellt , neben  welchem  ein  Hirt 
— schwerlich  gerade  Paris  — sitzt,  liegt  im  Hintergründe  ein  be- 
kräuzter  bärtiger  Mann.  Da  derselbe  nun  die  typische  Lage  der 
Flussgötter  tö  £c  dyKuiva  einnimmt  und  sich  nicht  etwa  auf  dem 
Berge,  sondern  am  Fusse  eines  solchen  befindet,  scheint  hier  die  An- 
nahme eines  Flussgottes  den  Vorzug  zu  verdienen.  Der  musicirende 
Hirt  eines  Parisurtheils  (Helbig  n.  1285.  Mus.  Borb.  X,  25)  end- 
lich dient,  eben  wie  ein  andrer  in  einer  Darstellung  der  Medusa- 
tödtung  (Helbig  n.  1182),  zur  Bezeichnung  der  NOMAI.  Trotzdem 
also  Berggötter  durch  römischen  Einfluss  sehr  wohl  am  Vesuv  sich 
finden  könnten,  scheint  doch  selbst  dort  kein  sicheres  Beispiel  vor- 
zukommen. 

Eine  fernere  indirecte  Bestätigung  der  Nichtexistenz  von  Berg- 
personificationen  oder  auch  nur  Berggöttern  in  hellenistischer  Zeit 
beruht  darauf,  dass  die  Künstler  in  einigen  Fällen,  wo  wir  das 
Streben  erblicken,  einen  Berg  zu  bezeichnen,  dies  in  anderer  Weise 
gethan  haben.  Von  der  Basis  des  farnesischen  Stieres  ist  bereits 
oben  gesprochen.  Ferner  gehört  hierher  eine  von  Libauius  (Antioch. 
I,  p.  311  Reiske)  beschriebene  antiochenische  Bronzegruppe,  welche 
den  Antiochos  Epiphanes  darstellte,  im  Begriffe  einen  Stier  zu  bän- 
digen, weil  er  den  Berg  Tauros  von  Räubern  gesäubert  hatte.  Hätte 
sich  der  Künstler  wohl  mit  dieser,  wie  Helbig  (Untersuch,  p.  183) 
mit  Recht  bemerkt,  sehr  frostigen  Anspielung  begnügt,  wenn  er  eine 
Personification  oder  einen  Gott  des  Tauros  gehabt  hätte,  den  er 
etwa  zu  Antiochos  in  Beziehung  setzen  konnte?  Eine  ähnliche  bloss 
etymologische  Anspielung  finden  wir  noch  einmal  auf  dem  hercula- 
nischen  Gemälde  der  Telephusgeburt.  Dort  wird  durch  die  Parthenos 
des  Himmels,  welche  Robert  (a.  a.  0.  p.  247  u.  Fr.  IX,  p.  84)  sicher 
richtig  in  einer  neben  einem  Berge  herabschauenden  geflügelten 
weiblichen  Gestalt  mit  Aehren  in  der  Hand  erkennt,  der  betreffende 
Berg  als  Parthenion  bezeichnet.  Was  hat.  nun  aber  die  himmlische 
Parthenos  mit  dem  Berg  Parthenion  zu  thun?  An  und  für  sich 
gar  nichts!  denn  die  Vorstellung,  sie  sei  die  Göttin  des  Berges,  ist 
unberechtigt.  Vielmehr  scheint  eben  die  etymologische  Verwandt- 
schaft der  beiden  Worte  die  Veranlassung  zu  solcher  Verwendung 
gegeben  zu  haben,  und  die  Gestalt  der  Parthenos  setzte,  den  Künstler 
in  den  Stand,  seine  Absicht,  den  dargestellten  Berg  als  das  Parthe- 
nion zu  bezeichnen,  an  Stelle  einer  Buchstabeninschrift,  bildlich  in 
anmuthigster  Weise  zum  Ausdruck  zu  bringen.  So  dienen  auch 
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solche  Beispiele,  die  vielleicht  noch  zu  vermehren  sind,  dazu,  in  in- 
directer  Weise  das  Nicht  Vorhandensein  von  Bergpersonificationen 
und  Berggöttem  im  Hellenismus  zu  bestätigen.  Nachdem  wir  so- 
mit nacbgewiesen  haben,  dass  die  Ergebnisse,  welche  wir  durch  eine 
Betrachtung  der  griechischen  Mythologie  und  Poesie  gewonnen  hatten, 
auch  mit  den  Kunstwerken  nicht  in  Widerspruch  stehen,  — das 
Gegentheil  wäre  auch  unerklärlich  — wenden  wir  uns  zum  Schluss 
zu  den  Berggöttern  der  römischen  Kunst. 

Auch  hier  müssen  wir  nach  dem  rein  begrifflichen  Charakter 
der  Berggötter,  manche  Gestalten,  die  bisher  so  genannt  sind,  ab- 
weisen, wenn  es  auch  in  einigen  Fällen  wegen  der  schablonen- 
mässigen  und  verständnislosen  Ausführung  mancher  Sarkophage 
schwer  wird,  eine  sichere  Entscheidung  zu  geben.  Um  mit  dem 
Positiven  zu  beginuen,  halten  wir  für  Berggütter  allein  diejenigen 
bisher  so  gefassten  Figuren  der  genannten  Monumente,  welche  we- 
der als  Jäger,  nach  als  Hirten,  noch  auch  mit  den  Attributen  einer 
Flussgottheit  versehen,  auf  einem  erhöhten  Terrain  sitzend  dar- 
gestellt sind.  Diese  können  jugendlich  oder  bärtig  sein,  nackt  oder 
mit  einem  leichten  Gewandstück  umhüllt;  sie  können  einfach  da- 
sitzen oder  auch  mit  dem  Arme  in  einen  Baum  fassen,  vollständig 
unbewegt  erscheinen  oder  ihre  Theilnahme  in  Mienen  und  Haltung 
oder  durch  leichte  Bewegung  zu  erkennen  geben;  ob  es  endlich  auch 
weibliche  Berggottheiten  giebt,  wogegen  au  und  für  sich  nichts  ein- 
zu wenden  wäre,  wagen  wir  nach  der  blossen  Beschreibung  zweier 
Münzen  von  Scepsis  (Mion.  D.  d.  M.  II,  670  n.  257;  Suppl.  V,  580 
n.  506)  aus  der  Zeit  des  Caracalla  nicht  zu  entscheiden. 

Nicht  als  Berggötter  fassen  wir  dagegen  zuerst  die  männlichen 
und  weiblichen  Gestalten  mit  dem  Attribute  einer  Urne,  welche  man 
als  solche  in  Anspruch  genommen  hat.  Wieseler  sieht  in  ihnen 
Bergwassergötter  bezw.  die  „Nymphe  des  Bergwaldes“.  Es  giebt 
nun  aber  wohl  Nymphen  und  Quellen  auf  einem  Berge,  aber  durch- 
aus nicht  einzelne  Nymphen  als  Personificationen  eines  grösseren 
Bergtheiles.  Während  ferner  Nymphen  und  Flüsse  wie  die  zahl- 
reichsten Beispiele'”’2)  in  der  Poesie  beweisen,  zusammengehören, 
widerstrebt  die  Verbindung  eines  Berggottes  mit  einer  Nymphe  der 
gänzlich  verschiedenen  Natur  der  beiden.  Der  Berggott  ist,  wie  wir 
gesehen  haben,  nur  ein  abstracter  Ausdruck  des  geistigen  Wesens 
des  Berges,  jene  dagegen  entweder  eine  Quelle  oder  fast  noch  häu- 

62)  Die  Verbindung  der  Flussgötter  und  Nymphen  ist  am  weitesten 
durehgeführt  bei  Claudian.  Der  Tiber  überlässt  z.  B.  geradezu  seine 
Urne  den  Nymphen  (1,  211): 

Ilicet  herbis 

Pallentes  tbalamos  et  structa  cubilia  museo 
Deserit  ac  Nymphis  nrnam  commendat  erilem. 

In  der  Götterversammlung  (XXXVI,  16 f.)  stützen  sich  die  Nymphen  auf 
ihre  Väter,  die  Flussgötter. 
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figer  ein  freies  göttliches  Wesen.  Endlich  kommt  dazu  die  Schwierig- 
keit, solche  Fälle  zu  erklären,  wo  der  vermeintliche  Berggott  eine 
weibliche  Gestalt  mit  Urne  ist  (Gerh.  A.  B.  38;  Millin  G.  M.  35, 
117;  Clar.  M.  d.  sc.  114,  67  u.  68;  Wieseler  a.  a.  0.  p.  73.  79.  85). 
Wenn  wir  dagegen  hörten  (p.  275),  dass  Valerius  Flaccus  (II,  537 
summis  collibus)  auch  Flussgötter  auf  Bergen  anflihrt,  so  werden 
wir  in  den  genannten  Gestalten  ebenfalls  männliche  bezw.  weibliche 
Fluss-  und  Quellgottheiten  erkennen  dürfen,  eine  Erklärung,  mit 
der  sich  alle  Schwierigkeiten  lösen.  Dass  solch’  ein  sitzender  Fluss- 
gott einmal  gleich  einem  Berggott  eine  Pinie  neben  sich  hat  (Clarac 
216,  31),  erklärt  sich  durch  die  schablonenhafte  Ausführung  von 
dergleichen  Figuren  oder  dadurch,  dass  der  Arbeiter  vielleicht  zuerst 
einen  Berggott  darzustellen  beabsichtigte.  Ein  Pinieukranz  (Clar. 
114,  67)  kann  andererseits  einem  Flussgotte  ebensogut  zukommen 
wie  ein  Weiden-  oder  Pappelkranz,  insofern  diese  auf  ein  Ufer  mit 
Weidengebüsch  oder  Pappeln  weisen,  jener  dagegen  auf  eine  Um- 
gebung von  Pinien.53) 

Nicht  minder  als  bei  den  Flussgottheiten  ist  bei  den  als  Jäger 
oder  Hirten  charakterisirten  Gestalten  die  Bezeichnung  Berggott  zu 
verwerfen.  Wo  wäre  die  Grenze,  dass  man  sagen  könnte,  dieser 
Hirt  ist  ein  Berggott,  jener  aber  ein  Hirt?  Jäger  und  Hirt  und 
Heerde  dienen  vielmehr  nicht  als  Personificationen  oder  Berg- 
götter, sondern  zur  Bezeichnung  von  Bergwäldern  und  Berg- 
weiden, wie  uns  die  römische  Poesie  die  Hirten  auch  als  Zuschauer 
bei  mythologischen  Ereignissen  zeigt,  während  das  Zusammensein 
von  Hirt  und  Nymphe  oder  Hirt  und  Hirtin  besonders  durch  die 
alexandrinische  Poesie  vorgebildet  war.  Unserer  Deutung  werden 
sich,  wenn  wir  zum  Schluss  einen  Blick  auf  die  von  Wieseler  als 
Berggötter  in  Anspruch  genommenen  Jäger  und  Hirten  werfen,  keine 
Schwierigkeiten  entgegenstellen.  Ueber  den  Kithairon  und  einige 
sogenannte  Berggötter  auf  pompejanischeu  Wandgemälden  ist  bereits 
gesprochen.  Der  Haimos  auf  römischen  Münzen  von  Nicopolis  in 
Moesia  inferior  (Mus.  Sancl.  t.  XXVII,  269),  der  durch  Chlamys, 
Speer  und  Jagdstiefeln  deutlich  als  Jäger  charakterisirt  ist,  dürfte 
vielmehr  der  Heros  dieses  Namens , Sohn  des  Boreas  und  der 
Oreithyia  sein  (Steph.  Byz.  Ethnicorum  q.  s.  Meinecke  I,  p.  50);  so 
fassen  ihn  auch  das  Musfee  Sanclement  und  Friedländer  und  Sallet 
(d.  kgl.  Münzcab.2  p.  224).  Denn  wo  ein  Berg  dargestellt  werden  sollte, 
bildete  man  diesen  in  natura,  wie  Münzen  mit  dem  Berge  Argaeus 
und  vielleicht  auch  der  TTeiuuv  ’Gcpeckuv54)  (Mion.  D.  d.  M.  VI,  4 n.  l) 

53)  Die  Pinus  eilvestris  (picea)  kennt  Ovid.  Met.  III,  165  ff.  an 
einer  Quelle. 

54)  Wenn  hier  Jemand  den  Flussgott  unten  am  Berge  wegen  der 
Beischrift  für  den  Berg  TTeiujv  halten  wollte,  so  könnte  man  mit  dem- 
selben Rechte  auch  die  zweite  Figur,  den  Zeus,  TTeicuv  nennen.  Da  dies 
nicht  möglich  ist,  kann  auch  das  andere  nicht  zwingend  sein  und  steht 
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zeigen:. hier  fehlt  dagegen  jede  Andeutung  eines  Berges  das  Ge- 
birge Haemus  ist  überdies  weit  von  Nieopolis  — , während  Steinsitz 
und  Bär  sich  für  einen  Jäger  vortrefflich  eignen.  Die  herakleische 
Figur  (Gerb.  A.  B.  40;  Jahn  a.  a.  0.  p.  61  ff.),  welche  bei  dem  Be- 
suche des  Mars-  bei  der  Rhea  Silvia  neben  einer  weiblichen  Gestalt 
dargestellt  ist,  dürfte  in  einer  so  specifisch  römischen  Scene  doch 
wohl  auf  den  auch  sonst  mit  Nymphen  zusammen  dargestellten 
Hercules  als  ländlichen  Gott  gehen;  die  Annahme  eines  Hirten  ist 
hier  jedenfalls  noch  schwieriger;  die  eines  Berggottes  eben  wie  in 
den  folgenden  Fällen  ganz  unstatthaft.  Der  sogenannte  Berggott 
des  ludovisischen  Parissarkophages  (Mon.  d.  Inst.  III,  29)  ist  wohl 
am  wahrscheinlichsten  ein  Jäger,  während  man  die  hinter  ihm 
stehende  Gestalt  wegen  des  Pedums  vielleicht  eher  für  eine  Hirtin, 
als  eine  Nymphe  nehmen  darf.  Der  von  Wieseler  (a.  a.  0.  p.  63  f. ; 
Denkm.  d.  alten  K.  II,  66,  841)  auf  einem  Prometheussarkophage 
erkannte  Mosychlos,  beruht  endlich  nur  auf  Hypothese.  Obwohl 
allein  die  römischen  Berggötter  vollauf  Stoff  für  eine  grössere  Ab- 
handlung bieten,  müssen  wir  uns  hier  doch  mit  dem  wenigen  Ge- 
gebenen begnügen  und  eine  weitere  Ausführung  auf  eine  eventuelle 
ausführlichere  Bearbeitung  der  gesammten  Naturpersonification  in 
Poesie  und  Kunst  der  Alten  versparen. 

Ein  Rückblick  auf  unsere  Untersuchung  zeigt,  abgesehen  von 
den  auf  der  Verschiedenheit  der  Sprache  der  Poesie  und  der  Kunst 
beruhenden  Differenzen,  die  nothwendige  innere  Uebereinstimmung 
zwischen  beiden.  Bei  den  Griechen  waren  die  Berge  in  Poesie  und 
Kunst  in  gleicher  Weise  weder  zu  regelmässiger  Personificirung 
noch  zu  Personificationen  gelangt,  nur  dass,  wie  ein  Grabhügel  selbst- 
redend eingeführt  wird,  so  auch  Bergen  uneigentlich  Persönlichkeit 
geliehen  wurde.  Im  hellenistischen  Idyll  wurde  zwar  bei  besonderen 
Veranlassungen  mit  der  ganzen  Natur  auch  den  Bergen  eine  activ 
ihre  Empfindung  äussernde  Persönlichkeit  gegeben,  aber  wie  gesagt, 
nur  in  besonderen  Fällen,  und  dann  in  echt  poetischer  Weise  mög- 
lichst im  Anschluss  an  die  Natur  des  Berges;  die  hellenistische 
Kunst  zeigte  nichts  Entsprechendes,  weil  die  poetische  Personificirung 
noch  keine  allgemeine  bei  jedem  Ereignisse  und  Zustande  eintretende 
war,  weil  eine  Personification  eines  Naturgegenstandes  auf  ausser- 
mythologischer  Grundlage  überhaupt  nicht  vorkam,  und  auch  die 
begriffliche  Scheidung  eines  körperlichen  und  geistigen  Wesens  der 
Naturgegenstände  den  Griechen  fremd  war.  Ganz  anders  die  Römer! 
Sie  behandeln  die  Berge  an  und  für  sich  als  lebendig,  als  Dinge, 
die  ebensogut  wie  die  Menschen  an  allem  theilnehmen,  was  um  sie 

nichts  im  Wege,  die  Bezeichnung  TTeituv  auf  den  realistisch  dargestellten 
Berg  zu  beziehen,  auf  dessen  Gipfel  Zeus  thront,  an  dessen  Fusse  aber 
ein  Flussgott  ruht.  Der  Fluss  ist  ebenfalls  bei  der  Ephesos  der  pute*- 
lanischen  Basis  angedeutet.  Vgl.  Mus.  Sanclement.  XXVII,  n.  266: 
mons  Argaeus  cum  ternplo  ad  eius  radices  et  simulacro  in  vertice. 
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voi-geht.  Während  der  Dichter  den  natürlichen  Berg  poetisch  per- 
sonificiren  konnte,  musste  der  Künstler,  dem  eine  Personification  von 
den  Griechen  her  in  diesem  Palle  nicht  zu  Gebote  stand,  zu  einer 
den  Mitteln  seiner  Darstellung  entsprechenden  Aushilfe  seine  Zu- 
flucht nehmen;  er  machte  den  Berg  dadurch  empfindungsfähig,  dass 
er  dessen  realistischer  Darstellung  eine  menschliche  Gestalt  hinzu- 
fügte, die  gewissermassen  das  geistige  Wesen  des  Berges  bezeich- 
net« und  deren  Affecte  die  ihres  Locals  waren.  Während  die 
römische  Poesie  sich  endlich  der  Naturpersonificationen  in  aus- 
gedehntester Weise  bediente,  verschmähte  sie  es  mit  einer  einzigen 
Ausnahme  stets  von  diesem  Nothbehelfe  der  Kunst  Gebrauch  zu 
machen. 


Nachdem  wir  die  Einzelbetrachtung  derjenigen  Theile  der  Natur, 
welche  den  Gegenstand  unsrer  Untersuchung  bilden  sollten,  zu  Ende 
geführt  haben,  ziehen  wir  zum  Schlüsse  aus  den  dabei  gewonnenen 
Einzelresultaten  einige  allgemeine  Folgerungen  für  die  Personification 
der  landschaftlichen  Umgebung  und  die  damit  eng  verbundene  Frage 
nach  der  landschaftlichen  Naturanschauung  der  drei  Hauptperioden 
des  Alterthums. 

Während  der  moderne  Mensch  die  ganze  Natur  als  etwas  Ein- 
heitliches betrachtet,  und  das  heimliche  Wirken  und  Weben  des 
Naturgeistes,  welches  sich  der  Verstandesauffassung  entzieht,  das- 
jenige ist,  was  sein  Gemüth  anzieht  — meistens  wird  dazu  noch  ein 
Stück  Sentimentalität  kommen  — ist  nicht  allein  der  Sinn  des 
Griechen,  sondern  auch  der  des  Alexandriners  und  Römers  auf  das 
Einzelne  in  der  Natur  gerichtet  (Julius  Caesar,  Zschr.  f.  d.  Alter- 
thumsw.  1849  p.  511;  Schnaase,  Gesch.  d.  bild.  K.  II,  135  f.).  Von 
diesem  gemeinsamen  Grundzuge  ausgehend,  zeigt  die  Naturanschauung 
der  verschifedenen  Epochen  des  Alterthums  manche,  wenn  auch  we- 
niger bedeutende  Gegensätze,  als  man  angenommen  hat. 

Die  Naturanschauung  der  Zeit  von  Homer  bis  Alexander  soll 
nach  weit  verbreiteter  Meinung  eine  vorwiegend  anthropomorphische 
gewesen  sein.  Woermann65)  spricht  bei  den  Griechen  dieses  Ab- 
schnittes oftmals  von  einer  Auflösung  der  Natur  in  menschliche  Ge- 
stalten; Schnaase58)  urtheilt,  dem  Griechen  sei  die  äussere  und 
innere  Welt  nicht  in  ihrer  wahren  Gestalt  erschienen,  sondern  zu 

66)  Landschaftl.  Natursinn  p.  67;  Kunst  in  d.  Landschaft  p.  128  f. 
205.  414  p.  205  heisst  es  z.  B.:  „So  lange  der  Blick  des  Beschauers 
hinter  jeder  landschaftlichen  Erscheinung  die  mythische  Personification 
erblickte,  die  Oreaden,  die  Dryaden,  die  Satyrn,  die  Tritonen,  die  Ne- 
reiden, fand  er  keine  Neigung,  an  den  realen  Formen  der  Landschaft 
haften  zu  bleiben.“ 

66)  A.  a.  0.  p.  96.  Vgl.  auch  95:  „Man  dachte  sich,  wenn  man  es 
auch  nicht  so  anssprach,  die  moralische  Welt  ebenso  wie  die  physische 
Natur  als  eine  Fülle  einzelner,  menschenähnlicher,  selbständiger  Figu- 
ren u.  s.  f.“ 
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menschenähnlichen  Wesen  verkörpert;  Victor  Hehn57)  endlich  geht 
soweit  zu  behaupten,  die  reale  Welt  sei  von  einer  zweiten  mytho- 
logischen Welt  gleichsam  überbaut  und  durch  sie  dem  Blicke  ent- 
zogen gewesen.  Eine  authropomorphische  Naturauschauung  in  solchem 
Sinne  ist  jedoch  einmal  schon  an  sich  unwahrscheinlich,  weil  sie 
etwas  Ungeheuerliches,  den  Menschen  Bedrückendes  haben  müsste, 
dann  steht  sie  aber  auch  mit  der  Thatsache,  dass  den  Griechen  ein 
offenes  Auge  und  ein  inniges  Gefühl  für  die  wirkliche  Natur  in  ganz 
besonderem  Grade  eigen  war,  in  directestem  Widerspruche.  Wäh- 
rend Woermann  gleichwohl  einerseits  dadurch,  dass  er  die  Innigkeit 
des  natioualgriechischen  Naturgefühls  abschwächt,  besonders  aber 
wohl  desswegen,  weil  er  sich  das,  wTas  er  anthropomorphische  Natur- 
anschauung nennt,  nicht  klar  definirt  hat,  eben  diese  authropo- 
morphische Naturanschauung  auch  fernerhin  den  Griechen  zuschreibt, 
dürfen  wir  jetzt  auf  Grund  unsrer  Nachweise  eine  derartige  An- 
nahme bestimmt  zurückweisen  und  vermögen  dadurch  den  ganzen 
Widerspruch  zwischen  anthropomorphischer  und  landschaftlicher 
Naturanschauung  zu  lösen.  Die  wirkliche  Natur  bildet  den  Hinter- 
grund für  das  Leben  der  Menschen;  in  ihr  walten  auch  die  zu  freien 
Individualitäten  gewordenen  Götter  in  voller  Göttlichkeit,  unbeküm- 
mert um  die  Menschen  und  ihnen  unsichtbar,  während  Erde  und 
Flüsse  in  ihrer  natürlichen  Gestalt  verehrungswürdig  sind.  Weil 
aber  die  Natur  nicht  selbstständig  das  Interesse  dieser  Zeiten  in 
Anspruch  nimmt,  sondern  dieses  vielmehr  überall  den  Menschen,  den 
Helden  der  Vorzeit  und  den  Göttern  gilt,  und  weil  sich  wohl  der 
Mensch  in  der  Erregung  der  Freude  oder  des  Schmerzes  an  die 
Natur  wendet,  aber  noch  nicht  umgekehrt  gedichtet  wird,  dass  auch 
diese  sich  um  jenen  bekümmert,  so  findet  in  der  Kunst  das  natür- 
liche Local  nur,  wo  es  sich  mit  den  technischen  Forderungen  der- 
selben vereinigen  liess,  bisweilen  als  Hintergrund  eine  Darstellung, 
und  ist  andrerseits  eine  Localpersonification  dieser  Periode  über- 
haupt fremd. 

Mehrere  Unterschiede  von  dem  Bisherigen  treten  uns  im  Hel- 
lenismus entgegen.  Das  Naturgefühl  gewinnt  zwar  nicht  an  Tiefe 
und  Innigkeit,  aber  doch  an  Breite,  indem  der  geniessende  Mensch 
und  die  Reflexion  über  die  Natur  in  den  Vordergrund  treten  (Schnaase 
a.  a.  0.  p.  138).  In  Folge  dessen  wird  die  Localschilderung  in  der 
Poesie  ausgedehnter,  als  sie  bisher  gewesen,  und  beginnt  jetzt  auch 
in  der  Kunst  eine  besondere  Wichtigkeit  zu  erlangen;  ja  in  beson- 
deren Fällen  wird  nun  auch  gedichtet,  wie  die  Natur  ihrerseits 
durch  das  Glück  und  Unglück  der  Götter  und  Menschen  freudig  oder 
schmerzlich  bewegt  wird.  In  die  Darstellungen  der  Heroensage 
werden  ferner  von  Künstlern  und  Dichtem  in  gleicher  Weise  mehr 

67)  Italien’  p.  66.  Vgl.  auch  64:  „Der  personificirende  Mythus  hat 
mit  rascher  Thatigkeit  die  ganze  Natur  in  eine  ideale  Menschenwelt  ver- 
wandelt nnd  sie  nicht  nahe,  gleichsam  nicht  zu  Worte  kommen  lassen.“ 
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poetisch  geurehaft,  denn  göttlich  erscheinende  Nymphen  und  Ne- 
reiden und  auf  italischem  Boden  auch  Satyrn  oder  Faune  als  land- 
schaftliche Staffage  eingeführt. 

Die  Naturanscbauung  der  Römer  ist  wiederum  von  der  des 
Hellenismus  verschieden.  Denn  abgesehen  davon,  dass  sie  derselben 
an  poetischem  Reize  nachsteht,  unterscheidet  sie  sich  von  ihr  be- 
sonders dadurch,  dass  jeder  Theil  der  Natur  an  sich  menschlich  be- 
seelt gedacht  und  an  allen  Handlungen,  welche  in  seinem  Bereiche 
vor  sich  gehen,  subjectiven  Antheil  nehmend  dargestellt  wird,  eine 
Eigentümlichkeit,  in  welcher  zugleich  die  häufige  Anwendung  der 
Localpersonification  ihre  Erklärung  findet.  Ferner  erscheinen  jetzt, 
aller  ihrer  Göttlichkeit  beraubt,  Nymphen  und  Faune,  Nereiden  und 
Tritonen  nicht  mehr  allein  in  der  Heroensage,  sondern  auch  bei  Er- 
eignissen des  wirklichen  Lebens  als  teilnehmende  Naturbevölkerung 
und  somit  ist  die  von  den  Griechen  fälschlich  angenommene  anthropo- 
morphische  Naturanschauung  bei  den  Römern  wenigstens  in  der  ge- 
lehrten Ausdrucksweise  der  Dichter  und  Künstler  wirklich  zur  That- 
sache  geworden.  Bei  Claudian  bewohnen  körperhafte  Nymphen  die 
Flüsse  und  erfüllen  mit  Faunen  die  Wälder,  Nereiden  und  Tritonen 
begegnen  dem  Schiffer  auf  hoher  See  und  folgen  wie  die  Fische  den 
Wassern  des  Meeres  in  die  Ströme.  Die  Localgottheiten  und  Local- 
personificationen  endlich  sind  in  seinen  Dichtungen  so  zahlreich,  dass 
man,  mit  Hinzurechnung  der  aus  den  Personificirungen  von  Ländern 
und  Meeren  sich  leicht  ergebenden  eine  Karte  des  gesammten  be- 
kannten Erdkreises  aus  ihnen  zusammenstellen  könnte;  nur  die  Berge, 
von  denen  wir  gesehen  haben,  dass  sie  niemals  zu  einer  eigentlichen 
Personification  gelangt  waren,  würden  auf  derselben  fehlen. 

München  im  Mai  1882. 

Dr.  Adolf  Gerber. 


Nachtrag: 

p.  245  Z.  13  v.  o.  lies:  „wenn  ein  Naturgegenstand  entweder 
in  einem  Mythus  mithandelt,  oder  einer  weder  aus  dem  Gange  der 
gewöhnlichen  Weltordnung  u.  s.  f.“ 
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